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प्राकक्रथन 


विश्व में जितती भी संस्कृतियाँ तथा सभ्यताएँ उत्पन्न एवं विकसित हुईं, उनमें केवल 
दो--भारत और चीन--ही ऐसी है जो पारसीकों, यूनानियों, सोधिपनों, हुणों तथा तु्कों के आक्रमण 
| की लहरों तथा आन्तरिक संधर्षों के बावजूद भी चार सहस्न या इससे अधिक वर्ष से लेकर अब तक 
निरन्तर जीवित रहते हुए अपनो परम्पराओ को अक्षुण्ण रख सकी है। भारत ने सभी बाह्य आक्र- 
मणों को आत्मसात कर लिया और बहुत ते मूनानियो, शकों, एवं अन्य विदेशी जातियों फो भारतीय 
आध्यात्मिक विचारधारा का पोषक बना कर उनके लिये भारतीय सामाजिक रचना में एक स्थान 
निर्धारित कर दिया। केवल इतना ही नही, भारत ने अपनी संस्कृति का प्रचार एवं प्रसार भी किया। 
यहू प्रसार आक्रप्णों द्वारा देशों को जीत कर नहीं, प्रत्युत शान्तिपुर्ण साधनों द्वारा किया गया था । 


भारतीय संस्कृति का सहस्राब्दियों तक निरन्तर चलते रहना, एक आश्चर्यंजनक बात है । 
ऐसा क्यों कर संभव हुआ ? इसका उत्तर पाने के लिये हमें भारतोय संस्कृति तथा सब्यता से 
सम्बन्धित मौलिक विचारो, मुल्यों एवं विशेषताओं पर ध्यान देना होगा । प्राचीन भारतोय संस्कृति 
: एवं सभ्यता का अपना विशिष्ट व्यक्तित्व है। इसका यह व्यक्तित्व भारतोयों द्वारा विभिन्‍न क्षोत्रों 
ओर विषयों में किये गये प्रयोगों के परिणामों द्वारा सुदृढ़ हुआ है। भारतीय संस्कृति एक लम्बी और 
वैविध्यपूर्ण परम्परा है। यह समाज, कला, राजनीति, शासन, साहित्य, धर्म, दर्शन तथा विज्ञान झादि 
के क्षेत्रों में एक सहान और अदूट प्रयास है। इसका जो विशाल दृश्यपट हमारे सामने विस्तृत है, उससें 
; देश्यावलियाँ परि्वातित हो जातो है, धरती पर चलने वाली आकृतियाँ अपरिसेय अज्ञात में बिलोन 
होती रहती हैं, परन्तु विकासक्रम अविच्छिन्न अबाध गति से निरन्तर चलता रहता है। प्राचीन 
भारतोय संस्कृति के विकासक्रम में आने वाली घटनाएँ एवं परिस्थितियाँ, हमारे सामने जो अनेक- 
रूपता और विविधता उपस्थित करती हैं, हमें उनकी तह में छिपी तात्विक एकरूपता को उजागर 

* करके प्रगति के शाश्वत सिद्धान्तों का अन्वेषण करना है । यही इस ग्रन्थ का वास्तविक विषय है । 


अतीत की उपलब्धियों फे प्रति अन्धनिष्ठा, हमें सत्य पर आवरण डालने के लिये प्रायः 
प्रेरित करती है, परन्तु ऐसी भावना से प्रेरित होकर लिखे गये ग्रल्थ व्यापक राष्ट्रहित के लिये 
अहितकर ही होंगे । इस ग्रत्य की रचना में उपलब्धियों की महानता के प्रति अन्धनिष्ठा को त्याग 
कर सन्तुलित दृष्टिकोण अपनाया गया है। काल-क्रमानुसार मुल ग्रन्यो को सहायता लो गई है । 
ग्रन्थ के प्रणयन सें आधुनिक गस्वेषणात्मक रचनाओं का पुरा-पुरा लाभ उठाया गया है। उन सभी 
श्द्वाव ढेखकों के हम आभारी हैं जिनकी कृतियो का प्रत्यक्ष या गौण रूप से उपयोग किया गया 
है। बसे इस ग्रन्थ का विषय क्षेत्र ही इस प्रकार का है कि उसमें 'मौलिकता का प्रदर्शन! करने का प्रश्न 
हो नहीं उठता, फिर भी हमें अपनो परिसीसाओं का पूरा आभास है और हम इस बात को भलो- 


( ४) 


भाँति समभते हैं कि इस प्रत्म में कोई गुण है तो उसका समस्त श्रेय उन विद्वानों को है जो सम्बन्धित 
विषयों के प्रकाण्ड पण्डित हैं भौर जिन्‍्होंने अपने पाण्डित्यपूर्ण ग्रन्‍्यों और रचनाओं द्वारा हमारा पय- 
ब्रदशन किया है । 


अस्ठुत प्रंथ में प्राचीन भारतीय संस्कृति के सभी पहलुओं का विवरण दिया गया है। इसकी 
रअ्षता भारत के कई विश्वविद्यालयों में अध्ययन के लिये स्वीकृत विषय प्राचीन भारतीय संस्कृति” के 
अबुश्स पाठ्यक्रम तथा लोक सेवा आयोग द्वारा पी० सी० एस० प्रतियोगितात्मक परीक्षा के लिये 
निर्धारित पाठ्यक्रम को ध्याव में रखकर को गई है। यथाशक्ति, प्रन्य को उपयोगी बनाने की चेष्टा 
की गई है तथा इसमें अस्य उपलब्ध पुस्तकों की अपेक्षा अधिक सामग्री दी गई है। प्रत्येक'विपय को 
.कासक्रमागुसार प्रस्तुत करते हुए, उसे सरल और सुगम बनाने की चेष्टा भी को गई है। 


--ईश्वरी प्रसाद, 
--शैलेन्द्र शर्मा 
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दक्षिणापथ के मन्दिर, खुजराहो के सन्दिर, कोणक्क के मन्दिर, विदेशों में 
भारतीय कला--अंगको रथोम तथा अंगकोरबाट, बोरोबुटूर स्तुप । 


अध्याय सश्नह--प्राचीन भारतीय राजशास्र २८१--३८३ 
राजशास्त्र सम्बन्धी स्रोत, प्राचीन भारत में राज्य की अवधारणा, राज्य फी 
उत्पत्ति के सिद्धान्त---राज्य का सप्तांग 'सिद्धान्त--पूर्वांभस, विकास, 
सप्तागों का महत्व, समीक्षा, प्राज्ीन भारत में राज्यो के प्रकार, प्राचीन 
भारत में राज्य के उ् श्य तथा कार्य, कल्याणकारी राज्य का स्वरूप, 
राज्यतन्त्र- पूर्वाभास, उत्पत्ति, राजत्व की विशेषताएँ, राजा,, राजा के 
लक्षण, राजा के गुण, कर्त्तव्य, राजा और प्रमा के सम्बन्ध, प्राचीन भारत 
में गणतन्त्र--गण! का अर्थ, विकास, प्रमुच्न गणराज्य, गणतन्त्र शासव 
प्रणाली, संविधान, नागरिकता, शासत, समालो वना, गणराज्यो के लोप 
के कारण, सन्त्रिपरिषद---उपयोग्तिा तथा रहत्व, उत्पत्ति, मन्त्रियों की 
योग्यता और नियुक्ति, मन्त्रि परिषद तथा राजा के सम्बन्ध, मन्त्रिपरिषद 
की कार्य-प्रणाली, कार्य तथा विभाग, महत्व; प्राचीन राजनैतिक संस्थाएँ-- 
सभा, सप्तिति, विदथ, परिषद, पौर जानपद, प्राचीन भारत में न्याय 
व्यवस्था-- उद्देश्य, व्यवस्था, संगठत, अभियोग, विवेचना; प्रादीन भारत में 
अपराध और दण्ड व्यवस्था--अपराध और उन्तका विकास, दण्ड विधि, 
दण्ड की उत्पत्ति,, उद्देश्य, दण्ड का उपयोग, दण्ड के प्रकार, विवेचना; 
प्राचीन भारत में कर व्यवस्था--कर सम्बन्धी सिद्धान्त, कर नोति, आय 
के साधन, विवेचना, नगर प्रशासन--प्रशासन, प्रशासनिक संस्थाएँ, प्राचीन 
भारत में ग्राम प्रशासन | 


अध्याय अद्वारह--भारतीय सामाजिक व्यवस्थाएँ ३८४--४ ३७ 
वर्ण व्यवस्था --अर्थ, उत्पत्ति के सिद्धान्त, विकास, विभिन्‍न वर्ण तथा 
उनके कर्म, वर्णों की स्थिति, वर्ण व्यवस्था के गुण दोष, महत्व; प्राचीन 
भारत में जाति प्रथा--विकास, उत्पत्ति के सिद्धान्त, उपजातियाँ, वर्ण 
संकर, जाति भौर वर्ण में अन्तर; आश्रम ध्यवस्था---अर्थ, आधार, विकास, 
वर्गीकरण, ब्रह्मचर्याश्रम, ग्ुहस्थाश्रम, वानप्रस्थाश्रम, सन्यासाश्रम, आभरम 
श्यबस्था भ्ोर नारी, पुरुषार्य--अर्थ, स्थरूप, आधार, धर्म, लथे, काम, 
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मोक्ष, पृरुषार्थों का पारस्परिक सम्बन्ध, पुरुषार्थ का महत्व; संस्फार--अर्थ 
और प्रयोजन, स्वरूप तथा उद्देश्य, विविध संस्कार, प्राचीन भारत में विवाह- 
महत्व, अर्थ, उद्देश्य, विवाह के प्रकार, स्वयंम्त्रर, अनुलोम-प्रतिलोम विवाह, 
- बहु-विवाह, बाल-विवाह, नियोग प्रथा । ह 


अध्याय उन्‍नीस-भारतीय पारिवारिक जीवन ४३८-- ४४४ 
परिवार--विकास, सदस्य और उनकी स्थिति, पिता, माता, पति, पत्नी, 
पुत्र, पुत्री, सदस्यों फे पारस्परिक सम्बन्ध--पति-पत्नी, माता-पिता तथा 
बच्चे, भाई-बहन । 
अध्याय बीस प्राचीत भारत में स्षियों की दशा '४४५- "४६७ 
पूर्वाभास, स्तियो की दशा, विभिन्‍न कालो मे; ख्री फी स्वतस्त्रता, नारी 
शिक्षा, ल्वियो के अधिकार और कर्तव्य, स्रियो के सम्पत्ति सम्बन्धी 
अधिकार; स्रीधन; व्यप्िचा री स्लियाँ, वैश्याएं। विधवा (मृतभतृ का); सती 
प्रथा; परदा प्रथा, रियो की स्थिति की विवेचना । 
अध्याय इक्कीस- प्राचीन भारतीय शिक्षा ४पिप--४८ १ 
शिक्षा का अर्थ, उद्देश्य, विशेषताएँ, शिक्षा का आरम्भ; ग्रुरू का महत्व; 
गुरु और शिष्य के सम्बन्ध, शिष्य की योग्यता तथा ग्रुण, शरीर दण्ड; 
गुरुकुलों का महत्व, शिक्षण शुल्क; अध्ययन के विषय, शिक्षा प्रणाली; 
परीक्षा भौर उपाधियाँ, शिक्षण अवधि, स्त्री शिक्षा; शिक्षा फे गुण-दोष, 
प्रमुख शिक्षा केच्द्र--नालन्दा विश्वविद्यालय, विक्रमशिला, वलभी, तक्ष- 
शिला, काशी, काँची । 
अध्याय बाइस प्राचीन भारत में आ्थिकर संघ इपैए्‌ -५०० 
आध्िक सद्धो का उदभव, विकास, संवैधानिक स्वरूप, विभिन्न श्रेणियाँ, 
आर्थिक मच्धो के कार्य । 
अध्याय तेदस--प्राचीन मारतीय वाहः मय ५०१--५१८ 
वैदिक साहित्य, ऋग्वेद, अथर्ववेद, गजुर्वेद, सामवेद, द्राह्मण्रंथ, आरण्पक, 
उपनिषद, वेदाग साहित्य, सहाकाव्य, महाभारत, भगवदगीता, रामायण, 
पुराण, धर्मशात्य, मनुस्मृति, याज्वल्क्य स्मृति, अर्थशास्त्र, शुप्मातिसरर, 
७ - अष्टाध्यायी, बौद्ध साहित्य---जैन आगम ।२ हु 
अध्याय चौवीप--आचीन भारतोय धर्म ५२०--५६८ 
५ शक फी परिभाषा, चैदिक, धर्म--विकास, वैदिक देवता, एकेएवरवाद, पूजन 
“विधि, यज्ञ, मैतिक धारणा; पोराणिक घ्॒त-- विशेषताएँ, “ वैष्णव घर्म-:- 
उर्देभव और विकास, विष्णु का महन्व, ज्ञान तत्व, पराकाष्ठा का कार्ल, 
सामान्य सिद्धान्त, शच धर्म --उदभव तथा विकास, सिद्धान्त, विभिन्‍न 
''धस्पदाय) झाक्त धर्म--सिद्धा्त, फक्ति का स्वरूप, उपासता पंद्धति:' जेन 
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धर्म; प्राचीनता, तीयँक्र, महाबीर स्वामी, जैन धर्म के सिद्धान्त, विभिन्‍न 
दृष्टिकोण, प्रसार, सीमित विस्तार के कारण, भारतीण संम्कृति को देन; 
बौद्ध धर्म--महात्मा बुद्ध की जीवनी, सिद्धान्त, बौद्ध सद्छ, बौद्ध संग्रीतियाँ, 
होनयान--महायान सम्प्रदाय, बौद्धधर्म के उत्थान के कारण, पतन के 
कारण, भारतीय सस्कृति को योगदान । 

अध्याय पच्चीस--प्राचीन भारतीय दर्शन ५६८--६०८ 
पूर्वाभास, भारतीय दर्शन का अर्थ और परिभाषा, दर्शनों का विकास, 
दर्शनों के प्रकार, दर्शन के मूलतत्व तथा विशेषताएं, उपनिषदो का दर्शन -- 
पृष्ठभूमि, अर्थ, वर्गीकरण, सिद्धान्त, निष्कर्प, गौता का दर्शब-कर्मयोग, 
भक्तियोग, अन्य विषय, उपसंहार; चार्वाक दर्शन; न्याय दर्शन; वैशेषिक 
दर्शन; सांरुय दर्शन; योगदर्शन; पूर्वमीमांसा दर्शन; वेदान्त दर्शन; शंकर का 
अद्त दर्शन; रामानुज का विशिष्ठाहत्वाद, शंक्रर तथा रामानुज के 
विचारो का अन्तर । 


अध्याय छब्बीस--भारतीय संस्कृति का प्रसार मे ६०८ ८--६१३ 
पूर्वाभास, मध्य एशिया मे प्रसार, सुदूर पूर्व मे प्रसार, दक्षिण पूर्वी एशिया 
में प्रसार । 

अध्याय सत्ताइस--प्राचीन भारत के नगर तथा तीर्थ ६१४--६४० 


अंग, अंजनगिरि, अजन्ता, अमरकण्टक, अमरावती, अयोध्या, अरिकामेड, 
अरिष्टपुर, अवन्ती, अस्सक (अश्मक), भहिच्छत, आवबू, इन्द्रभ्रस्थ, 
उज्जयिनी, उदयगिरि, उर्वेला, एरण्डपल्ल, एल्लौर, कस्याकुमारी, कपिल- 
वस्तु, कम्बोज, कर्ण सुवर्ण, कलिग, काँची, कान्यकुब्ज, (कन्नौज), कल्याण 
कुणीनगर, कावेरी पत्तन, काम्पिल्य, काशी, कुन्तल, कुरुक्षेत्र, कुशीनारा, 
फोशल ( कोसल ), कौशाम्बी, खजुराहो, गरान्धार, गया, गिरनार 
(गिरिमार), गिरित्रज, ग्रोकर्ण, ग्रोवर्धत, घोषिताराम, चम्पा, चित्रकूट, 
तंजौर, तक्षशिला, ताम्नलिप्ति, तिरुपति, थानेश्वर, दशपुर, द्वारका, 
दारसमुद्र, तालन्दा, नासिक, पाटलिपुत्र, पावा, पुष्कलावती, प्रयाग, 
प्रतिष्ठानपुरी, प्राग्ज्योतिषपुर, प्रभास, प्रवर॒पुर, बदरीताथ, बादामी, 
वेसनगर, बोधगया, बोरोबुदूर, भृगुकचछ, भुवनेश्वर, मथुरा, भदुरा, 
महावलिपुरम, मिथिला, मोहनजोदडो, राजगुहू, रामेश्वरम, लूम्बिनी ग्राम, 
वललभी, विदिशा, वाराणसी, वैशाली, वृन्दावन, श्रावस्ती, सांची, साक्षेत, 
सारनाथ, शाकल, हस्तिनापुर । 

अध्याय अद्दाइस--दक्षिण भारत की संस्कृति ६४१---६४७ 
पूर्वाभास, सामाजिक जीवन, आधिक दशा, घार्मिक जीवन, साहित्य, कला, 
तामिल तथा क्षार्य सस्कृति का सम्बन्ध, भारतीय संस्कृति फो योगदान । 

मानचित्र--प्राचीन भारत के नगर 


अध्याय छुक 
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यदि विश्व इतिहास पर व्यापक दृष्टि से विचार किया जाये, तो यह मालूम होता है कि 
सम्पूर्ण मानव जाति और उसके क्रियाकलापो के कुछ मौलिक और भाधारभूत लक्षण हैं जो हमारे 
वतंमान से अधिक महत्वपूर्ण और प्राथमिक है। ये आधारभूत लक्षण ही स््कृत्रि को एक रूप, 
गुण, विशिष्टता और श्रेप्ठतम परम्पराएं प्रदान करते है। दूसरे शब्दों मे, रास्कृति मानव जाति को 
समतुलन और दृढता प्रदान करती हे । रांरकृति के विपय मे विचार करने का अं और मन्तव्य यह 
है कि ससकृति को जीवित रखने वाले पूल्‍यों, आदर्शों, विश्वासों और उसकी दिशा निर्धारित 
करने वाली शक्तियों के वियय में ठोस परिणाम प्राप्त किये जायें । इस दिशा में प्रयास करते समय 
सब॑ प्रथम यह प्रश्न उठता है कि संस्कृति क्या है ? 


संस्कृति का शाब्दिक भर्थ 


हिन्दी भाषा मे प्रयुक्त किया जाने वाला संस्कृति! शब्द मूल रूप से संस्कृत भापा का शब्द 
है । संस्कृृति' में दो शब्द हे--सम” -- कृति” । इस शब्द का गूल 'क' धातु में ह---जिसका अथ्थ॑ हे 
क्रिया । इस दृष्टिकोण से संस्कृति का शाब्दिक अर्थ--सम प्रकार अथवा भलो प्रकार किया जाने 
वाला व्यवहार अथवा क्रिया हें। यह परिष्कृत अथवा परिमाजित करने के भाव का सूचक हे। संस्कृति 
शब्द का एक अन्य अर्थ संस्कार से भी जोडा जाता हैं। अंग्रेजी भापा मे संसक्षति के लिये कल्चर” 
शब्द का प्रयोग क्रिया जाता हे । यह शब्द तैटिन भाषा के 'कलचुरा” तथा “कोलियर' से मिकला 
है । इन दोनो लैटिन शब्दों का अथे क्रमशः “उत्पादन! तथा “परिप्कार' है । उत्पादन तथा परिष्कार 
से जो अर्थ निकलता है उनके अनुसार सस्कृति को परिष्कृत मानसिक उत्पादन! माना जा सकता 
है । भनेक भाषाओं मे संसक्षति के लिये जो विभिन्न शब्द मिलते है उठ सभी से सस्क्ृति का सम्बन्ध 
क्रिया, व्यवहार, उत्पादन, संस्कार तथा परिप्कार से जुडा मिलता हू । सस्क्षति में व्यक्ति तथा समाज 
की वे क्रियायें, उत्पादन, व्यवहार, सस्कार तथा परिष्कार सम्मिलित है जिनके द्वारा व्यक्ति तथा 
समाज के लक्षणों को पहचाना एवं परखा जा सकता हें। इस आवार पर यह कहा जा सकता हे 
कि संस्कृति मानव के आदि काय रे लेकर आज तक की वह संचित निधि है जो उत्पादन तथा 
परिष्कार द्वारा निरन्तर प्रगति करती हुईं, एक पीढी से दूसरी पीढ़ी को उत्तराबिकार स्वरूप प्राप्त 
होती चली आई है तथा भविष्य भे भी उसकी यही गति रहेगी । 


२ '॥ प्राचीन भारतीय सस्क्ृति 


संस्कृति की परिभाषा 

संस्कृति का अथ्थ बढ़ा ही व्यापक है । इराड़ी व्यापकता के पीलरवछप सम्कृति की परिभाषा 
भी अनेक हृष्टिकोणो से की गई है। इससे पूर्व कि हम संस्कृति को पुरिनापा स्वयं अपने ही शब्द 
में करें, कतिपय विह्मतों की सस्कृति के विपय में की गई परिभाषा को समझ लेता उचित होगा । 

डा० जी० सी० पाण्डेय के अनुसार--'मूलत सरकृति जोवन की और एक विशिष्ट हृष्दि- 
कोण है, अनुभव के मूल्याकन और व्यार्या का एक विधशिष्ड ओर मूलभूत प्रकार है। विचार, 
ज्ञावना तथा आचरण के विभिन्न प्रस्तरों में सरकृति को सिद्धि है। इस हृप्टि स्वहृपा मंरक्ठति 
की सिद्धि के वाह्य विस्तार निरन्तर बदलते रहते है सिलु उनकी प्रभावात्मक हृष्ठि ओर प्रेरणा 
का अनुस्यृत, वृहत्तर और गम्भीरतर सत्ता के रूप भे बना रहता हैं ओर किसी भी समाज के 
जीवन में चेतना का यह गहरा और अहष्ट अनुबच्ध हैं। संस्कृति का सार है ।! 


श्री सैथ्यू आर्वाल्ड ने संस्कृति की परिभाषा दच्ते हुए लिखा है--'एणाए/० $5 धा6 
एफाइप ० ठप 7 एथाल््परणा छए प्राढ्थ्ा5 0 हुलापाए 40 दा0श थी प्र॥०४ प्रोशा 
7080 0००7०७॥ पड, प86 965४ फछञगंगा ४83 96७ प0एट्टीत बाते 5गंत 33 गी० छ०ण)0,7! 

पं० जवाहरलाल नेहरू के अनुसार-- संस्कृति क्या हे? शब्दकोप उलठने पर इसकी 
अनेक परिभापाये मिलती हैं। एक बडे लेखक का कहता ह कि संसार में जो भी सर्चात्तम बातें 
जानी या कही गई है उनसे स्वयं को परिचित कराना सनकी ह4 एक अन्य परिभाषा में कहा 
गया है कि संस्कृति शारीरिक या मानसिक शक्तियों का प्रशिक्षण, हृढ़ीकरण या विकास अथवा उससे 
उत्पत्त अवस्था हैं। यह मन, आचार अथवा रुचि को परिष्कृति अथवा शुद्धि है। यह सम्पता का 


भीतर से प्रकाशित हो उठना हे । इच सभी अर्थों में संस्कृति किसी ऐसप्ती चीज का नाम हो जाता है 
जो बुनियादी और अच्तर्राष्ट्रीय हे ।!! 


श्री ए० एन० द्वाइटहेड सहोदय के अनुसार--(0ण(घ्ा७ 48 ० 007्रण्ौ०% ४४१००, 
शंणा गाणपव०४ ह709०088, 9836६, 876, प्रा०एच्य३, [8 छ४, 208088 8090 899 0ऐ67 
ढ874 ०९४ बचत प्रद्जं५ ब०चुपॉ।6त 99 कथा 33 3 ग्राणाशो०6० 04 ॥6 80080ए / 


डा० सर्वपल्ली राधाकृष्णव के अनुत्तार---.' संस्कृति क्षपते सदस्यों को विपरीत दिशाओं में 
क्रियाशील बलो को अत्वस्त सूक्ष्म संतुलन के फलस्वरूप उत्पन्त सतुलन गौर हृढता प्रदान करतो 
है ।***'“'सम्यता का कठोर हो जाना ही संस्कृति है ॥” 
जोटाची महोदय का कथन है---“सामाजिक संस्कृति का अर्थ है सामाजिक जीवन का 
सम्पूर्ण ढंग (?” 
,._ डा० रामधारीसिह दिनकर ने संस्कृति की परिभाषा फरते हुए लिखा है--“असल मे 
संस्कृति जीवन का एक तरीका है जोर यह तरीका सदियो से जमा होकर उस समाज मे छाया 
रहता है जिसमे हम जन लेते है ।***'*“अपने जीवन मे हम जो सस्कार जमा करते है वह भी 
हमारी संस्कृति को अंश बच जाता हे जौर मरने के वाद हम अन्य वस्तुओ के साथ साथ अपनी 
धंस्कृति की विरासत भी अपनी भावी पीढ़ियो के लिये छोड जाते हैं। इसलिये संस्कृति वह चीज 
28 २5 जो हमारे सारे जीवन को व्यापे हुए हैं तथा जिसकी रचता और विकास मे अमेक 
वो का हाथ ति 
नुः हाथ है। यही नही, अपितु सरक्ृति हमारा पीछा जन्म-जन्मान्तरों तक करती 


सस्कृति के मूल तत्व /£2 २ 


है । अपने यहाँ एक साधारण कहावत है कि जिसका जैसा संस्कार होता है उसका वैसा ही पुनर्जन्म 
भी होता हे ।* सस्कार या संस्कृति असल में शरीर का नही, आत्मा का गुण है ।”” 


संस्कृति सम्बन्धी उपरोक्त अभिव्यक्तियो पर विचार करने के उपरान्त संस्क्ृति की परिभाषा 
करते हुए यह कहा जा सकता हैं कि संस्क्रति मानव की दशा तथा दिशा का बोध कराती हे । 
संस्कृति को मानव की समस्त उपलब्धि माना जा सकता है। संस्कृति मानव जीवन का आधारभूत 
लक्षण हैं । इसमे मानव जीवन के समस्त गुण निहित हैं। सस्कृति के गुणों के वशीभूत होकर ही 
मनुष्य उन क्रियाओ को करता हैं जो उसे ज्ञान-विज्ञान, समाज, धर्म, साहित्य, कला, दर्शव और 
चिन्तन की ओर अग्रसर करती है। समस्त मानव सभ्यता के विकास की कहानी संस्कृति के रूपो 
का ही बखान करती हे । मानव की समस्त क्रियाओं, व्यवहारों, उत्पादन, परिष्कार एवं उन्नति का 
मिला जुला रूप ही सस्कृति हे । संस्क्ृति द्वारा सत्यं, शिव, सुन्दरम्‌ के लिये मनमस्तिष्क मे ब्ाकपंण 
उत्पन्त होता ह और उसकी अभिव्यक्ति होती हे । संस्क्ृति मानव के भूत, वर्तमान तथा भावी जीवन 
का पूर्ण विकसित रूप हे । 


संस्कृति के तत्व तथा उपकरण 

जैसा कि हमने पहले कहा हे संस्क्ृति का सम्बन्ध मानव की क्रियाओं तथा उसके वैचारिक 
जगत से है । श्ुधा, तृष्णा तथा यौन सम्बन्धों की पूर्ति तो समस्त प्राणी समान रूप से प्राकृतिक 
नियमानुसार कर लेते हे परन्तु मनुष्य अन्य प्र!णणियों फी अपेक्षा भिन्‍न है । प्राणीजगत में मनुष्य की 
स्थिति को अलग करने का श्रेय केवल उसकी संग्कृति को ही प्राप्त है। पशुओं की कोई संसक्षति 
नही होती अतः वे क्षुबातृष्णा तथा वशवृद्धि के क्रियाक्रम मे ही वधे हुये है । इसके विपरीत मानव 
संस्क्ृतियुक्त प्राणी है--उसबरा अपना एक विशिष्ट ढंग है। फलतः वह प्राकृतिक छ्षुधा तृष्णा को 
शान्‍्त करने के साथ साथ अन्य अनेकानेक कार्य भी करता हे ) संस्कृति के तत्वों तथा उपकरणों का 
सम्बन्ध मनुष्य की जिन क्रियाओं से हे, वे निम्नलिखित है--- 


(१) आदर्श परम्पराएँ, रीतिरिवाज, विश्वास तथा दृष्टिकोण । 

(२) सद॒गुण, व्यक्ति पी भावनाएँ, स्थायी भाव इत्यादि । 

(३) विज्ञान, विचार, वैचारिक प्रणाली, क्रिया तथा कौशल आदि । 

(४) आध्यात्मिक मूल्य, धर्म, धामिक क्रियायें तथा घ्म दर्शन । 

(५) कलात्मक अभिव्यक्तियाँ, साहसिक अभिरुचियाँ तथा कलात्मक कल्पना आदि | 
(६) सामाजिक कुशलता, नियन्त्रण, अनुशासन, नियम, विधि आदि । 

(७) शासन व्यवस्थायें, न्याय, दण्ड तथा सम्मान आदि ! 

(८) पारिवारिक व्यवस्थायें, परिवार की कार्य प्रणाली तथा संगठन । 

(६) मानव की भोतिक आवश्यकतायें तथा भौतिक जीवन को उन्‍्तत करने वाले साधन | 
(१०) भाषा, सकेत, लिपि तथा भावों को अभिव्यक्त करने वाले साधन । 

(११) आधथिक संगठन तथा सम्पत्ति का विभाजन तथा व्यवस्था । 

(१२) सामाजिक आवश्यकताओ की पूर्ति करने वाली विभिन्‍न संस्यायें । 

(१३) मनोरंजन तथा अवकाश काल की क्रियाये आदि | 

(१४) वाणिज्य, व्यापार, उद्योग तथा सुविधाओं का आदान-प्रदान आदि । 


४ एक. प्राचीन शारतीय संस्कृति 


(१५) वैदेणिक सम्बन्ध तथा उनका नियमन एवं निर्वारण | 

(१६) यातायात के सानन, भ्रमण थादि । 

(१७) युद्ग तथा शान्तिकाल की व्यवस्था आदि । | 

(१५) ज्ञान।जंव, अध्ययन तथा मानसिक स्तर को ऊँचा रठाने वाते साधन । 

सस्कृति मातव सभ्यता वग सारतत्व है । दूसरे शब्दों में, हम यह वाह सम ते हे + 3 नव 
जीवन की समप्त थावश्यकताओ को रांस्कृति के उपकरणों ऊ रूप में वर्यक्षत्त किया ज्य सकता - | 
राजमैतिक, साम/जिक, आधिक, धारमिक संस्थाओं, दर्शन, विज्ञान, साहित्य, नाटक, वाक्य, 
चित्रकला, मू्तिफला, गृह निर्माण, उपासना गृह, वस्ताभुषण, बर्तेत, जीवन के उपयोगी यब्त-उपकरण 
आदि, विभिन्‍त पव॑, सस्कार, संगीत, मनोरंजन के साधन, क्लब, पुस्तकालय, नाट्य संग्रहालस, 
उद्योगशालाएँ, विद्यालय, खेलकूद आदि सस्कृति के विभिन्‍न उपकरण है । 
संस्कृति की प्रकृति 


इतिहास पर व्यापक दृष्टि डालने से विदित होता हे कि सम्पूर्ण विश्व में संस्कृति के अनेक 
हप तथा गुण है--जो तुलनात्मक दृष्टि से एक दूसरे भे समानता रखते है। हिन्दू सस्कृति, मुसलमान 
संस्कृति या पूर्व की सस्कृति और पश्चिम की सस्क्ृति अलग-अलग शब्द है परन्तु इन सन के दुछ 
मौलिक लक्षण हैं जो सभो सस्क्ृतियों मे समान रूप से विद्यमान हैं।' इन मौलिक लक्षणों में ही 
संस्कृति की प्रकृति निहित हे । सम्कृति की प्रकृति की विशेषताएँ अथवा लक्षण निम्नतिलित है--- 

(१) सस्क्षत्ति एक सामाजिक प्रक्रिया है--सम्कृति का विकास सामाजिक वानाबस्ण से 
होता है । यह विर्सी एक व्यक्ति के या व्यक्तियत प्रयास का परिणाम नहीं होती €। संनकछृति में 
सानव जाति की सामाजिक अभिव्यक्ति होती हे अत यह कोई व्यक्तिगत प्रकिया नही, बरन सामा- 
जिक प्रक्तिया है । 

(२) सस्कृति का प्रवाह निरन्तर तथा अवावरुद्ध है--सस्कृृति कोई जड़ या स्थिर वस्तु नही 
है । मानव के विकास के साथ-साथ सस्क्ृति भी विकासशील तथा निरन्तर हे । यह एक पीढी द्वारा 
इूसरी पोढी को उत्तराधिकार स्वरूप प्राप्त होती रहती हे । 


(३) संस्छतत का स्वरूप आदर्श होता है--संस्क्ृति द्वारा आदर्शो की प्राप्ति तथा निर्धारण 
किया जाता है। इस बात को और अधिक स्पष्ट करते हुए हम कह सकते है कि संस्कृति द्वारा 


समाज के आदशे निर्धारित किये जाते है तथा सांस्कृतिक विकास द्वारा उन आदर्शों की प्राप्ति 
की जाती है । 


(४) संस्कृति में अनुकूलन की क्षमता होती है--संस्कृति कोई जड विचारधारा नही हे वरन 
वह परिवतंनशील तथा अनुकूलनशील होती है । मानव की आवश्यकताओ तथा वैचारिक पा वर्तनो 
के अनुरूप संस्क्ृति अपना अनुकूलन कर लेती है । गणित अथवा विज्ञान की भाँति इसके नियम 
शाश्वत तथा जड नही हैं । 

(५) संस्कृति व्यावहारिक होती है--यद्यपि संस्कृति के तत्व सैड्धान्तिक होते हैं तथापि ये 


सिद्धान्त पूर्णत- व्यावहारिक होते है । अपनी व्यावहारिकता के कारण ही संस्कृति मे निरन्तरता तथा 
अनुकूलन की प्रवृत्ति पायी जाती है । 





१. डा० राधाकृष्णन पुर और पश्चिम! । 
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(६) संस्कृति में मानव क्री भौतिक तथा आध्यात्मिक प्रवृत्ति का समत्वय होता है--यद्यपि 
मनुष्य की शारीरिक स्थिति भोतिक जगत से सम्बन्धित हैं तथापि उसके मस्तिष्क का सम्बन्ध 
आध्यात्मिक जगत से होता हे । संस्कृति द्वारा मनुष्य की भोतिक तथा आध्यात्मिक बावश्यकताओं 
की पूर्ति होती है । । 

(७) संध्कृति हारा भनेकता में एकता की स्थापना होती है--देश, वाल अथवा जातियों की 
अनेकता के कारण संस्कृति का भी विभाजन किया जाता है परन्तु यह अध्ययन के लिये ही किया 
जाता है । -अपने सम्पूर्ण अर्थों तथा प्रवृत्ति में मानव जाति की सरकृृति एक है तथापि उसके वर्ग 
अनेक है । 
संस्कृति की व्यापकता अथवा विस्तार क्षेत्र 

संस्कृति मानव के भूत, वर्तमाव तथा भावी जीवन की सर्वागपूर्ण बवस्था है। यह जीवित 
रहने का ढग है। यदि विवेचनात्मक हृष्टि से निरीक्षण किया जाय्रे तो हमे इस परिणाम की प्रप्ति 
होगी कि जन्म से लेकर मृत्यु तक तथा उसके भी उपरान्त जन्म जन्मान्तर तक्र संस्कृति रामस्त 
मानव चेतना को व्याप्त किये हुए है। व्यक्ति के आचरण, चिन्तन, क्रियाशीलता, ज्ञान, आध्यात्म 
एवं कल्पना में संसक्ृति का ही रूप स्थित है । संस्कृति मानव जीवन के आन्तरिक तथा वाह्मय रूप को 
समान रूप से व्याप्त किये हुए हैं। यह मानव जीवन की एक परम तथा आवश्यक विशेषता है तथा 
इसमे सभ्य मानवता के सर्वश्रेष्ठ गुण विद्यमान है। जीवन का कोई भी अग संस्कृति की परिधि के 
बाहर नही है । सरक्ृति के बशोंभूत हो कर मानव उन क्रियाओं को करता है जिनके हारा उसका 
भत्रिष्य निर्धारित होता हु । छा० रामधारी सिह दितकर! के अनुसार “संपक्षत वह चोज मानी 
जाती है जो हमारे सारे जीवन को व्यापे हुए है तथा जिसकी रचना एवं विकास में अनेक पीढ़ियों 
के अनुशवा का हाथ है ।” सक्षेप मे, हम कह सकते है कि सम्कृति मानव फ्रे भौतिक तथा पारलौकिक 
जगत वो समान रूप से 5. प्त किये हुए हे । अपने विस्तार क्षेत्र के अनुरूप सल्कृति जीवनयापन 
की विधि है । संस्कृति के रूपो का उत्तराधिकार मनुष्य के साथ-साथ चलता हें। धर्म, दर्शन, 
साहित्य और कला उसी के अग है । 
सभ्यता और संस्कृति 

स्पैग्लर के शब्दो में, “संस्कृति कठोर होकर सभ्यता वन जाती है, एक निश्चित आकार ग्रहण 
कर लेती है, जिसमे कोई और रूप धारण करने और आगे विकास की क्षमता नहीं रह जाती |” 
सभ्यता तथा सरक्षति शब्दों को प्राय: साथ-साथ प्रयुक्त किया जावा है। इन दोनों शब्दों को एक 
साथ प्रयुक्त करते का कारण इनकी व्यापकता है। ये दोनों विषय मातत्र की गाथा के साथ सम्बन्धित 
हैं अंत, इनके बिता मानव इतिहास तथा मानव के क्वियाकलापों का अनुमान, मूल्याकन तथा उद्देश्य 
समझ पाता असभव है । सस्यता तथा संस्कृति मानव समाज की उपलब्धियों की ओर संकेत करती 
है। ये दोनो शब्द मानव जाति के+उदय,*विकास तथा सामूहिक जीवन से सम्बन्धित है । सम्यता 
तथा संस्कृति के अन्तर को समझ लेना तभी सम्भव हे जबकि हम इन दोनो के वर्धों को स्पप्ट ख््प्‌ 
से समभ लें । 
सभ्यता का अथे 


सम्पता का सम्बन्ध उपयोगिता से होता हे । मनुष्य केवल उन्हीं कार्यों को करता है जो 
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उसके लिये उपयोगी होते हैं। सम्य जीवन का प्रारम्भ क्रियाणीलता द्वारा उपयोगिता की प्राप्ति 
स्वरूप हुआ है । जंगलीपन अथवा बर्बरता की स्थिति से उभर कर जब मनुष्य ने अपनी सुरक्षा, 
सुविधा तथा सामाजीकरण की ओर प्रथम चरण उठाये तभी से उसे सभ्य! की संज्ञा से विभूषित 
किया जाने लगा । दूसरे शब्दों मे हम कहते हैं कि जब मनुष्य ने बन्दर की स्थिति को त्याग कर 
अपनी भौतिक आवश्यकताओ की पूर्ति के लिये सफल प्रयोग करने प्रारम्भ किय्रे तभी वह सब्थता की 
स्थिति में आ गया । इस प्रकार सम्यता वर्बरता के विरुद्ध जीवित रहने की दशा है । 

संस्कृति का अर्थ 

संस्कृति के अर्थ को सभ्यता के अर्थ के सन्दर्भ में भी समझा जा सकता है। सम्यता जीवित 
रहने की दणा है तो संस्कृति इस दशा को दिशाबोध कराती है। भौतिक लक्ष्यों करी प्राप्ति हेतु किये 
गये प्रयासों से जिन परिणामों की प्राप्ति हुई--उन्हीं परिणामों को सस्क्ृति की संज्ञा प्राप्त हे । 
सस्क्ृति का सम्बन्ध उपयोगिता से न होकर, उपयोगिता से प्राप्त मूल्यों से है। इस प्रकार संस्कृति 
का अर्थ सभ्यता का भीतर से प्रकाशित हो उठता है। 

जब मनुष्य लक्ष्य की ओर अग्रसर होना है तो सभ्यता का जन्म होता है और जब मनुप्य को 
लक्ष्य की प्राप्ति हो जाती हे तो उसके क्रिज्ञाकलाप, विचार एवं कल्पना आदि परिष्कृत हो जाते 
है--यह परिष्कार ही सम्कृति है । सभ्यता तथा संस्कृति के अर्थों के आधार पर हम इन दोनों के 
अन्तर को निम्नलिखिः हूप से स्पष्ट कर सकते हैं--- 

(१) सभ्यता तथा संस्क्षति का अन्तर अनिश्चिततापूर्ण है-- सभ्यता के श्रेष्ठ गुणो को हो 
प्राय: संस्कृति के नाम से जाना जाता हे । इस दृष्टिकोण से सम्पता तथा सस्कृति एक दूसरे के 
पर्याबवाची तो है ही, साथ ही इनके अन्तर को तत्काल नही समझा जा सकता । सम्कृति रूपो पुष्प 
सभ्यता ल्‍पी उद्यान मे ही खिनते है अत, सम्बता तथा संस्कृति का अन्तर अनिश्चितताओं में भरा 
हुआ है और इस स्पष्ट रूप से कह पाना सम्भव नही । 

(२) सम्यता तथा संस्कृति भिन्‍न है--सभ्यता भोतिक उपलब्धियों की प्राप्ति हेतु प्रयास 
करके जीवन के उपकरणो की प्राप्ति (करता है तथा संस्कृति का सम्बन्ध मनुष्य के आध्यात्मिक 
मानसिक तथा चिन्तन जगत से है । 


(३) सम्यता का सम्बन्ध जीवनोपयोगी साधनों से है तथा संस्कृति का सम्बन्ध आत्मा, मन, 
और मस्तिप्क से है । 


(४) सम्यता ने मनुष्य को केवल सभ्य बनाया है तथा संस्कृति ने मानव को 'सुसंस्क्ृत भद्र! 
बनाया है । हु 


(५) सभ्यता मनुष्य के विकास की कहानी है तो संस्कृति उसके जीवन की अथ॑पूर्ण व्याख्या 


ग्पा 


(६) सम्यता केवल भोतिक उपलब्धियों से सम्बन्धित हे तथा संस्कृति भौतिक तथा आध्या- 
त्मिक जगत का प्रतिनिधित्व करती हे । 


सभ्यता तथा संस्कृति का सम्बन्ध 


सभ्यता तथा संस्कृति का सम्बन्ध इतना घनिष्ठ है कि उन्हे एक दूसरे से अलग करना 
असंभव सा है। सम्यता का विकास सास्क्ृतिक पृष्ठभूमि मे होता है। मनुष्य द्वारा समाज, सामाजिक 
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प्रयास द्वारा सम्यता तथा सभ्यता के साथ संस्क्ृति का क्रमिक विकास हुआ है । यह विकास पृणंत: 
एक विकासवादी प्रक्रिया का परिणाम है। जब मनुष्य अपने प्रयास द्वारा निर्धारित लक्ष्य की और 
अग्रसर हुआ तो सम्यता का प्रारम्भ हुआ। यह सभ्यता सामाजिक वातावरण में ही सम्भव 
हो पायी थी । जब सम्यता ने अपने लक्ष्यों की प्राप्ति की तो कतिपय परिणाम सामने आये--ये 
परिणाम ही संस्कृति के तत्व हैं। इस प्रकार व्यक्ति, समाज, सभ्यता तथा सस्क्ृति मानवजाति की 
प्रगति के बढते हुए चरण है । अत. सभ्यता तथा संस्कृति का सम्बन्ध क्रमिक 

मनुष्य की सर्वप्रयम आवश्यकता स्वयं उसके अपने अस्तित्व को बनाये रखना है। इसके 
लिये मनुष्य ने विभिन्‍्त उपयोगो कार्य किये-- जैसे अस्तोत्पादन, जीवन की सुरक्षा हेतु प्रवन्ध, दैनिक 
जीवन के उपकरणों का निर्माण आदि | जब उसका अपना जीवन सुरक्षित एवं निश्चिन्त हो गया 
तो उसका ध्यान अपने मानसिक जगत की ओर गया तथा उसने संस्कृति के गुणो का विकास किया । 
क्षुधा तथा तृष्णा शान्त होने पर मानसिक छ्षुधा जागृत हुई तो उसने अनेकानेक अभौतिकीय 
कल्पनाएँ की तथा इनसे मधुर सम्बन्ध, प्रेम, धर्म, कला, साहित्य, सुरुचिपूर्ण निर्माण, आनन्द, 
चिन्तन और दर्शन आदि सास्क्ृतिक क्रियाओं का जन्म हुआ । शनै. शनै. ये सास्क्ृतिक क्रियाएँ भी 
अत्यावश्यक हो गईं । इस प्रकार सम्यता तथा संस्कृति त्रिलकुल एकाकार हो गई । 

सम्यता तथा सरक्ृोति की आदि गाथा में पहले तो मनुष्य सभ्य हुआ और फिर उसने 
सारकृतिक गुणो का विकास किया परन्तु कुछ ही समय पश्चात सभ्यता सरक्षृति की अनुगामिनी हो 
गई । अब सस्क्ृति ने सभ्पृता को विकसित होने को क्षमता प्रदान करता शुरू क्रिया और आज हम 
यह निश्चित रूप से कह सकते है कि सस्क्ृति के अभाव में सम्यता का अपना अरितत्व नही 
हो सकता । 

सभ्यता तथा संस्कृति के सम्बन्ध का एक अन्य पक्ष यह है कि इन दोनों के बीच कोई 
मौलिक मेद नही हे । सभ्यता तथा ससस्‍्क्ृृति आपस में कुछ इस तरह घुल मिल गई है कि उनके 
मध्य कोर्ई भेद करता अंसभव सा हे। निवास के लिये एक भोपडी भी पर्थाप्त हे परन्तु अनेक प्रकार 
की सुख सुविधाओ से युक्त कलात्मक भवनों का भरी निर्माण किया जाता है । उपयोगी वरतुओं को 
बनाते समय यह भी प्रयास किया जाता है कि वे टिकाऊ होने के साथ साथ सुन्दर और कलात्मक भी 
हो । इस प्रकार मनुष्य के उपयोगी टिकाऊ क्रिया कलापो पर उसकी चिन्तन, कल्पना तथा सौन्दर्य 
सम्बन्धी अभिरुचियों का प्रभाव पड़ता हूँ । इस दृष्टिकोण से यह कहा जा सकता है कि अपनी आदि 
अवस्था के बाद सभ्यता तथा संरक्षोति साथ साथ विकसित होती चली आ रही है । 


भारतीय संस्कृति की मोलिक एकता 


किसी भी देश की मौलिक एकता का सम्बन्ध उस देश को भौगोलिक स्थिति, सास्क्ृतिक 
पुल्यों तथा विश्वासो से होता हे । सम्पूर्ण छप मे सस्कृति का विकास विभिन्‍न तत्वों, विश्वासों तथा 
मूल्यों द्वारा होता हे । किसी भी देश की एकता की बात करने का अर्थ है--उस देश के मूल्यों 
विश्वासो, सामाजिक जीवन, आध्यात्मिक विचारो, परम्पराओ, आचार-विचार तथा व्यवहार आदि 
की बात करना | राष्ट्रीय एकता तभी तक जीवित रह सकती है जब तक कि वहाँ की सस्कृति 
अपने आदर्शों मे एकताव्रद्ध रहतो है । आदर्श खण्डित हो जाने पर विश्वास हूंट जाते है। विश्वास 
की हूटना सास्कृतिक ह्ाप्त का लक्षण है। संस्कृति की जड़ें यदि मजबूत होगी तो वह संस्कृति एक 
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दिन कठोर होकर महान सभ्यता का रूप घारण कर लेगी । इस प्रकार किसी भी देश की मौलिक 
एकता के लिये विश्वासो, मूल्यों तथा आदर्शो मे समन्वय तथा सहिष्णुता होना आवश्यक है । दुगरे 
शब्दों मे यह कहा जा सकता हे कि मौलिक एकता का अर्थ किसी भी देश के बंशों, वर्णों, जातियों, 
धर्मों, भाषाओं, रीति रिवाजों, वस्त्राभूषणों एवं अन्य अनेक विभिन्‍न तत्वों मे एकीकरण तथा समच्तय 
स्थापित करना हे । 

भारतीय सस्कृति का इतिहास विविधताओ के मध्य एकता की स्थापना करने की गाथा 
है । डा० बेनी प्रसाद के अनुमार “बहुत पुराने समय में ही जब आना जाता बहुत मुप्किल था-- 
भारतवासियों ने बहुत अच्छी तरह समझ लिया था क्रि हमारा देश तथा शिप्टाचार बाहर वालो 
से जुदा है । रामायग तथा महाभारत के समय में भारतवपे” नाम से काश्मीर तथा कन्याकुमारी 
तक के तथा सिन्ध से ब्रह्मपुत्र तक के देश का सम्बोधन होने लगा था। आपस में कितता हीं फर्क 
हो पर दूसरो के सामते सब भारतवासी एक से जान पढ़ते थे । सम्भता तथा सरक्षृति के विभिन्न 
अंगो मे इस एकता वा प्रतिविसभ्य नजर आता ।' प्राचीन काल से लेकर आज तक की भारतीय 
सस्कृति के रूपो में वैविध्यपृर्ण एकता हे। प्रश्त उठता है कि भीगोलिक, सामाजिक, रूढ़ियो, 
परम्पराओ, रहन-सहत, खान पान, वेशभूषा, रीतिरिवाज, आध्यात्मिक, धार्मिक तथा दाशंनिक 
विपमताओं तथा विविधताओ के वावजुद भारतीय संस्क्ृति मे मोलिक एकता होने के क्या कारण हूँ ? 
इस एकता का क्या आधार हे ? 

(१) भारत की भोगेएलिक अनेकता सें एकता--भारत की भौगोलिक स्थिति तथा बादावरण 
की पाँच प्रमुख विशेषताएँ है-- यथा (१) पृयक्कत्व; (२) सम्पर्क; (३) विणालता; (४) विविकता 
तथा (५) एकता । इन विशेषताओं के कारण विश्व के मानचित्र मे भारत को सधार का 'संक्षिप्त 
प्रतिरृूप' कड़ा जाना है। जब हम मौलिक एकता हे सन्दर्भ मे भारत की भौगोलिक विशेषताओं की 
ओर दृष्टिपात्त करते हैं तो हमे चिदित होता हे कि भारत की भीगोलिक विविधताओ तथा अमेक- 
रूपता से भारत की ससस्‍क्ृति को बहुत प्रशावित किया हे । राजनैतिक क्षेत्र मे भोगोलिक अवस्था ने 
देश को एकता के झूप में प्रशासित करने वाले तन्त्र की स्थापना को असंभव बना दिया । फलस्वरूप 
भारतीय राजनीति मे फ्रान्स या इगलैण्ड जैसी एक शासन पद्धति नही रही । परन्तु जब हम भारत 
की श्ोगीलिक अनेकत्त को सास्क्ृतिक दृष्टिकोण से देखते है तो हमे एक अद्मुत तथा आाश्चयंजनक 
परिणाम की प्राप्ति होती हे । राजनैतिक अलगाब के होते हुए, भारतीय सस्कृति की एकता--- 
विरोधाभास सा प्रतीत होती हे । इस क्षेत्र मे भौगोलिक अवस्था सस्क्ृति द्वारा पूर्ण रूप से विजित 
कर ली गई है। श्ोगोलिक विविधता के होते हुए भी भारतीय सस्कृति एक जैसे आदर्शों, विचारों 
तथा विश्वासो मे बधी हुई हे । कम्यादुमारी मे रहने वाले भारतीय के लिये कैलाश पर्वत उतना हरी 
पवित्र हैं जितना की उत्तर मे रहने त्राले भारतीय के लिये राम्ेश्वरम्‌ । भारतोय ती्थ भारत के 
कोने-कोने मे विरतृत है तथा इन सब की थाचरा करना आवश्यक समभा जाता है। आपस में कितना 

अन्तर हो, परन्तु दूसरों के सामने भारतवासी एक से जान पते है! भारतीय सस्क्ृति के अनेक 
अगो में इस एकता का प्रतिविम्ब हृष्टिगत होता हे । 

(२) जातिगत अनेकता से एकत्ता--आय॑, द्रविड, शवर, पुलिन्द, मयोल, किरात, हुण, यवन, 
शक, पहक्कुत्र, अरव, तुके, पठाव आदि जातियो ने इस देश के जानिगत वातावरण को विभिन्‍्नताओ 
से परिपूर्ण किया हुआ था । इन जातियो के शारीरिक, मानसिक, धार्मिक, दार्शनिक तथा पारम्परिक 
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व्यवहार और सिद्धान्त अलग-अलग है । परच्तु भारतीय संस्कृति की उदारता एवं सहिष्णुता ने सभी 
जातियो को स्त्रयंभू कर लिया । जब भी कोई जाति किसी भी रूप में भारत आई तो शुरू शुरू में' तो 
उसकी जातिगत भावना प्रबल रही परन्तु जब भारतीय सस्क्ृति से उसका सामना हुआ 'ठो शनै. शनैः 
उसकी जातियत भावता निरबल होती गई और उसने मारतीयता का परिवेश धारण कर लिया। चाम 
अलग रहें, रूप भिन्‍त रहे--परन्तु भारतीय सस्कृति से एकीकरण की भ्रक्रिया इतनी सशक्त थो कि 
सभी जातियों में भावात्मक एकता बनी रही । अनेकानेक प्रमाण तथा इतिहास 'की घटनाएँ इस 
माच्यता 'की पुष्टि करती है कि भारतीय जातियो की अनेकृता में एक अदुमुत एकता हे । 

(३) भाषागत अनेकता में एकता--भारत को प्राय. भाषाओं का अजायब-घर कहा जाता 
है'। भारत मे लगभग १८० भाषायें है। यह स्वाभाविक भी है कि जहाँ पर विभिन्न जातियाँ होगी--- 
वहाँ अनेक भाषाएँ भी होगी | द्रविड, कोल, आय, ईरानी, थूनानों, हुण, शक, मध्य युगोन अरब, 
तुर्क, पठान, संगोल तथा पशव्रात्‌ कालोन डच, फ्रेच, अग्नेज आदि को भाषा अलग-अलग थी--पर्तु 
जब उन्होने इस देश मे बसना शुरू किया तो एक दूसरे को समभने तथा विचारों के आदान-प्रदाव की 
आवश्यकता पडी । फलस्वकृूप एक ऐसी भाषा का जन्म हुआ जो भारत के अधिकाश की भाषा बन 
गई | भारत को लगभग, सामरत आयाओ से संस्कृत का पुठ हैं। बंगला, रासिल तथा तेलग्रु भाषा 
पर तो संस्कृत का बहुत ही गहरा प्रभाव पडा। मुसलमानों के साथ फारमों भाषा आायो तथा 
संरक्ृत एवं अन्य भारतीय भाषाओ केचप्रभाव द्वारा उदू का जन्म हुआ। फिर जब भग्नैज भागे तो 
अंग्रेजी भाषा का प्रसार हुआ । इस प्रकार भारत में अनेक भाषाये तो आयी परन्तु आधुनिक समय 
तक हमे यहाँ पर भाषागत ठकराव का कोई प्रमाण नहीं मिलता । स्वाधीन भारत ने भाषागत 
अनेकता को एकता के रूप से परिवर्तित करने के लिये हिन्दी को राष्ट्र भाषा की मान्यता दी हे 
परन्तु इस विपय मे कतिपय तत्व बाधाये उत्पन्न कर रहे हें । हमे आशा करती चाहिये कि एक दित 
भारत को रही सही भाषागत अनेकता एकता में परिवर्तित हो जायेगी | 

;... (४) धार्मिक अनेकता से एकत्ता--जब हम भारतीय धर्मो की अतेकता के विपय मे विचार 
करते है तो हमे इस निष्कर्ष-की प्राप्ति होती है कि यहाँ पर सदैव से ही अनेक धर्मों तथा घामिक 
सम्प्रदायो का बोलवाला रहा है । परन्तु विभिव्त धर्मों के मतानुयायी अपनी घामिक विभिन्‍तता के 
विपरीत भी स्वयं को भारतीय मानते है। विभिन्‍न धर्मानुयायी अपने धर्म में विश्वास रखते हुए भी 
एक सानवधर्म से आस्था रखते है । भारतीय आात्मा धर्म निरपेक्ष हे । 

(५) राजनैतिक अनेकता में एकता--भारत मे मुगलो के समय तक राज्यतन्धात्मक प्रणात्री 
की प्रधानता रही'। अग्नेजो के शासनकाल मे परोक्षछझूप से तानाणाही प्रणाली कार्य करती रही परन्तु 
स्वतन्त्रता प्राप्ति के पश्चात भारत ने गणतन्न्रीय प्रणाली को अपनाया । इच शासन प्रणालियों के 
अन्तर्गत भारतीय राजनैतिक वातवरण में अनेकता होते हुए भी एकता की भावना बनी रही । 
राज्यतस्त्रीय राजनैतिक प्रणाली के अन्तगंत सदैव से ही विशाल साम्राज्य  स्थापत्ता के प्रयास किये 
जाते रहे । मौर्य तथा गुप्त साम्राज्य भारत की राजनैतिक एकता के ज्वलन्त उदाहरण हैं । स्वतन्त्रता 
प्राप्ति के' संग्राम में समस्त भारत ने एकजुट होकर राजनैतिक एकता का परिचय दिया-। भणतन्त्रोय 
प्रणाली 'अपनाये जाने के उपरान्त भारत में अवेक राजवैतिक विचारधाराओ के राजनैतिक संगठनों 
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तथा दलो का जन्म हुआ । ये सभी राजनैतिक दल--पारस्परिक मतभेद होते हुए भी--भारत की 
राजनैतिक एकता को सर्वोपरि मानते है । 


(६) सामाजिक अनेकता में एकता--भारत का सामाजिक जीवन एक सरीखा है। यद्यपि 
भारत की सामाजिक इकाइयो के रूप में हिन्दू, मुमलमान, सिवल, ईसाई, पारसी, जैन तथा बौद्ध 
आदि अपने सामाजिक विश्वासो, परम्पराओ तथा रीति-रिवाजो में भिन्न है तथापि उनके पारस्परिक 
सामाजिक सम्बन्ध सहिष्णु, उदार तथा मधुर है। भारतीय समाज का आदर्श तथा उद्देश्य लोकमंगल 
एवं मानव कल्याण हे । भारतीय समाज में लच्रीलापन है तथा इसकी प्रवृत्ति समस्वयवादी है। 
कठोर से कठोर दुर्भाग्य भी हमारी सामाजिक संस्कृति वी एकता को नही मिटा पाया है । 


(७) आधिक विपम्तता में समता--यद्यपि आधुनिक समय में आर्थिक विपमता का प्रावल्य 
है तथापि प्राचीनकाल मे वस्तु स्थित्रि ऐसी नही थी । आर्थिक हृष्टि से समस्त भारतीयों की दगा 
सन्‍्तोषजनक थी । आधिक्र विपमता के होते हुए भी समाज में आ्थिक सस्तोष था। परन्तु आधुनिक 
भारत मे आथिक समता की वात को कदापि स्वीकार नहीं किया जा सकता । इम विषय में पं० 
नेहरू ने उचित ही लिखा है “अमीरी और गरीबी से उपजी हुई अनगिनत बातें सभी जगह हैं ओर 
इसके हेवानी पंजे के निशान हर माथे पर लगे हुए हैं ।”” हमारा त्रिचार हे कि भारत की बढती हुई 


आधिक विपमता पर यदि शीघ्र ही अंकुश न लगाया गया तो हमारी संस्कृति तथा बुनियादी विश्वासों 
के लिये संकट उत्पन्त हो जायेगा । 


(८) सांध्छृतिक एकता--संस्कृति का सम्बन्ध मत तया हृदय से होता है। मन तथा हृदय 
से भारत एक है । राजनैतिक, सामाजिक, घामिक, आर्थिक, जातिगत अनेकता आदि को एकता के 
सूत्र मे पिरोने का श्रेय भारतीय संस्क्ृति को हे । भारत मे मत तथा हृदय की सास्कृतिक एकता न 
होती तो पता नही इस देश का रूप आज क्या होता ? प्रो० हुमायूँ कत्रीर के अनुत्तार “भारतीय 
संस्कृति की कहानी एकता, समाधानो का एकीकरण तथा प्राचीन भारतीय परम्पराओ के पूर्णत्व 
एवं उन्नति की कहानी है । यह प्राचीनकाल मे रहो है और जब तक विश्व रहेगा तब तक रहेगी । 
सभी संस्क्ृतियाँ नष्ट हो गईं परन्तु भारतीय संस्कृति की एकता सतत एवं अमर है ।” सांस्कृतिक 
एकता के कारण ही हम अपने को भारतीय कहते है तथा 'भारतीयता” मे गौरव का अनुभव करते हैं । 


विवेचना 


भारतीय सस्कृति सम्पूर्ण मानव समाज की एक अमूल्य निधि है। इसके विरतृत्त अतीत की 
सीमाओं के चिन्तन में हमारे अनुमान के पाँव लड़खडाने लगते है। भारत की भौगोलिक अनेकता 
ने हमे एकता के मूल्य और महत्व के प्रति जागरूक बनाया है। जातिगत तथा भाषागत अनेकता 
ने हमे अपने अस्तित्व की रक्षा करने के लिये पारस्परिक मतभेदो को भुलाने की प्रेरणा दी है। 
धामिक तथा सामाजिक अनेकता के दुष्परिणामो के प्रति धामिक चिन्तको तथा सामाजिक सुधार- 
वादियो ने हमे अति प्राचीन काल से हो सजग किया तथा इन मतभेदो को भुलाकर राष्ट्रीय भावना 
को बलवती बनाने की प्रेरणा दी । आधुनिक आधिक असन्तुलन की विषम परिस्थितियों में भी हम 
एकता को सवोपरि मानते हैं तथा आिक क्रान्ति को अपेज्ञा आधिक सुधारों पर विशेष बल देते हैं । 
संकट तथा विषम परिस्थितियो का सामता करने के लिये हमने एकता का ही सहारा लिया है। 


संस्कृति की विशेषताएँ /22 ११ 


समय की कसौटी पर हमारी एकता तथा भारतीय चेतना सफल सिद्ध हुई है । एकता हमारी आत्मा 
का अन्त्निहित गुण है ।' 

भारत ही अकेला देश है जहाँ मन्दिरों, गिरजों, मसजिदों, ग्ुरुद्वारों में शान्तिपृर्ण सह-अस्त्त्व 
है ।* यह कहना अतिशयोक्ति न होगा कि भारत की विविधता उस महीन आवरण की भाँति है 
जिसमें ध्यानपूर्वक देखने पर भारत की अखण्ड मौलिक एकता ही दृष्टियोचर होती है। वास्तविकता 
के प्रति आस्था, आध्यात्मिक अनुभव का महत्व, संस्कारों और सिद्धांतो की सापेक्षता, बौद्धिक आदर्शों 
के प्रति रूढ़ अवलम्बन तथा प्रत्यक्ष विरोधों को सम करने की व्गतुरता के गुणों से युक्त भारतीय 
संस्कृति ने भारत की अनेकता को, एकताबद्ध किया हुआ है | 


भारतीय संस्कृति की विशेषताएँ 


भारतीय ससस्‍्कृति की एक लम्बी और वैविध्यपुर्ण गाथा है। बनेक मध्यान्तरो पर भारत ने 
देखा है कि उसकी समकालीन संस्कृतिरयाँ अपनी अगली पीढ़ी की संस्कृति को जगह देकर विलीन 
हो गई | फिर वे नवीन संस्क्ृतियाँ भी लुप्त हो गईं, विन्तु भारतीय संस्कृति फिर भी जीवित है । 
उसकी बभात्मा के दीपक को ली काँपी तो जरूर, परन्तु कभी बुभी नही 7 

ऐसा वेश जो अपनी आवश्यक्ताओ की पूर्ति के लिये दुसरो की ओर न देखता हो, जिसकी 
सभ्यता तथा संस्कृति निकटवर्ती देशो से उच्चतर तथा प्राचीन रही हो, तो इसमे कोई आएचयें नहीं 
कि उस देश की सस्कृति की कतिपय मौलिक विशेषताएँ हो ।* भारतीय संस्कृति की इस आत्म 
उत्कृष्टता का स्पष्टीकरण निम्नलिखित है--- 





१, फा6 ए०गीडग0णा ते प्रा 9 तापए्राअए, धा6 60धब्रज॥976०7६ ० 2 8एग्राध6शं5 

धाांते॥ एथाव९ए 38 ब९7७॥६ ल्‍7 770759 ” रवीद्धनाथ टैगोर | 
२ डा० सव्वेपलली राधाकृष्णत---पूर्व और पश्चिम” | 

३. “मैं नही चाहता कि मेरे घर के चारो मोर एक दीवार उठा दी जाये और खिड़कियो को 

बन्द कर दिया जाये। मैं चाहता हुँ कि यथासंभव स्वतन्त्रतापूर्वक सभी संस्क्ृतियाँ मेरे घर के चारो 

ओर, मँडराती रहे । लेकिन यह निश्चित है कि कोई भी सस्क्ृति भेरे पाँव नही उखाड़ सकती |”! 

महात्मा शाँधी--यंग इण्डिया? 

४. 506 (702) परंप्रजीाव्त 0ए० प्रशापवी ठगेगागंत्त०8 धयते फषाणन्रा ग्र॒ंषा०, 

प्फ्6 ४ण7ए ण उघतांबया वप्रौपपएरछ प्रयाएछ०8 पीा6 56०० ० ए॑ंप्थांप्ए बात छांइपेठछा, ६ 
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ए076९०६ प्रिश्नणा ० णेवे गाते ग्रल्श 007, न्‍- हुमायूँ फ्वीर 

५. “अनेक प्रप्ताणों द्वारा भारत में एक अत्यन्त विकसित संस्कृति की उपस्थिति का पता 

चलता है ।”” -“सर जॉन भार्शल 

मिश्र तथा बेबीलोनिया के समान भारत में ईसा से तीन चार हजार वर्ष पूर्व एक 

सर्वया स्वतन्त्र व्यक्तिणालिनी सभ्यता तथा संस्कृति थी ।!! --प्रो० गोडेन चाइल्ड 

-भारत में आने वाले योरोपीय यात्रियों ने यहाँ पर एक ऐसी संस्कृति पायी, जिसे 

अपनी प्राचीनता का पूर्ण ज्ञान था।”? “-ए० एल० बाशम 


१२ ७६ प्राचीन भारतीय संस्कृति 


(१) प्रान्ीनता--जैसा पक बाशम सहोदय ते लिखा है, विभिन्‍न प्रमाणों तथा साक्ष्यों के 
आधार पर यह पूरो तरह से निश्चित हो चुका है कि मानव अस्तित्व के समय से ही भारत भूमि 
सास्कृतिक चेतना दया क्रियाशीलता की क्रीडा भूमि रही । पूर्व पाषाण काल के अनेक अवशेष चिन्ह 
पल्तावरम, चिगजपेट, वेल्लोर, तिव्ववल्नी आदि दक्षिण भारतीय प्रदेशों, पंज।ब में सोहन चदी की 
घाटी तथा गिंडियेत से, उत्तर प्रदेश में मिर्जापुर के रिहन्ड क्षेत्र से तथा मध्य प्रदेश में नमंद्रा नदी 
की घाटो के क्षेत्र से प्राप्त हुए है । होशगाबाद, पंचवटी, कैमूर तथा रायगढ़ से अवक उपकरण एवं 
सिंधनपुर तथा कबरा की ग्रुहाओ से प्राप्त अनेक अभिव्यक्ति पूर्ण चित्र आदि भी प्राप्त हुए है। हृड्प्ता 
तथा मोहन जो-दडो में भारतीय सस्क्ृति की प्राचोत्तता के साथ-साथ इसकी सर्वोत्कृष्ठना के भी 
प्रमाण उपलब्ध हुए है। इन सम्रस्त प्रमाणों द्वारा यह प्रमाणित होता है कि जब विश्व के अन्य 
भागो में सस्कृृति के अकुर फूंटने वाले थे उस समय भारत में एक विकसित संस्कृति पल्‍्लवित हो 
चुकी थी । भारतोय संस्कृति की प्राचीनता इस बात से भी प्रमाणित होती है कि इसने लगभग चार- 
पाँच हजार वर्षों से >िश्व की अनेक ससस्‍्क्ृतियों को प्रभावित किया हुआ हे । 

(२) आध्यात्मिकता--भारतीय संस्क्रति की मान्यतानुसार आध्यात्मिक उत्पीड़न द्वारा ही 
मानव महान हो सकता है । “भारतीय संस्कृति मे सानव को ताकिक प्रवृत्ति से अधिक जोर आध्या- 
त्मिक प्रवृत्ति पर दिया गया है। ऋग्वेद के शब्दों मे जिस आत्मिक खोज, आध्यात्मिक अध्थिरता 
ओर बोद्धिक सन्देहवाद को अभिव्यक्ति 'हे--बह भारतीय सस्कृति की आध्यात्मिक विशेषता का 
आधार हे ।”' इम विशेषता के कारण भारतोय संस्कृति के प्रारम्भिक चरणो मे ही पुनर्ज॑न्म से मुक्ति 
पाना जीवन का सर्वेप्रमुख लक्ष्य माना गया है। आध्यात्मिक प्रगति एवं चेतना की पराक्ाष्ठा 
भारतीय सस्कृति की सबंतोमुखी विशेषता है । 

(३) दारानिकता--सिन्धु घाटी से प्राप्त योगिराज को ध्यानमग्न मूति भारतीय दार्शनिक 
प्रवृत्ति का सर्वप्रथम उदाहरण हे। प्रतीत होता है कि सिच्धु सभ्यता के प्रारम्भिक क्षणो में भारतीय 
संस्कृति मे दाशैनिकता के तत्वों का जन्म हो चुका था। सिन्धु सभ्यता के कालावतीत होने पर भारत 
भूमि पर जित अन्य सम्यताओ का विकास हुआ---उनकी आधारशिला सुविकसित तथा गुढ़ दाशंनिक 
सिद्धान्तो पर रखी गई। भारतीय दर्शन का सर्वोपरि सिद्धान्त यह है कि जो कुछ हे--वही सब कुछ 
नही है--उससे आगे भी बहुत कुछ है। चेतना और जिज्ञासा के आधार पर भारतीय दर्शन ने 
सस्कृति को वोद्धिक पराकाप्ठा प्रदाव की है। विभिन्‍न दाशंनिक मतो, प्रणालियों, सिद्धान्तो तथा 


परम्परानो का आश्रय लेकर भारतीय संस्कृति ने अभूतपूव॑ निरन्तरता तथा विकास « की क्षमता 
प्राप्त की । 


(४) धर्म प्रधानता--भारतीय जीवन का मूलाधार घम हे और क्योकि सस्कृति का सम्बन्ध 
मानवजीवन से हे--यथा भारतीय सस्क्ृति की विशेषता इसका धरम प्रधान होता है। भ ी 
संस्कृति के समस्त अग तथा उपाग--यथा शरीर और मन्त की शुद्धि तन. र 95 
चस्त्राभूपण, दैनिक चर्या, करने तथा न करने योग्य कार्य, व्यक्तित्व का बिका धि पा 
उद्योग, व्यवसाय, व्यापार, शिल्प, निर्माण, 35 व कन की 


कला, संगीत, साहित्य, विज्ञा 

व्यवस्थाएँ, कर्तव्य, अधिकार. सं हैं * > शान, अनुशासन, सामा 
सवस्थाएं, कर्तव्य, अधिकार, संस्कार, शिक्षा आदि धमम की परिधि मे जाते है । कल यही हे 
न ननन+ नीम मनन ननन-+++ «नमन 3५५>+ «नमन जकन«»+«े, हे ए्‌्‌ हे त्‌ रै 


१. डा० सर्वेफलली राधाकृष्णन पूर्व और पश्चिम” | 


संस्कृति की 'विशेपताएँ /१2 १३ 


भारतीय धर्मों में उन सिद्धान्तो को भी स्सम्मिलित कर लिया गया है जिनके द्वारा भौतिक प्रगति के 
साथ आध्यात्मिक प्रगति भी हो सके । इस प्रकार भारतीय संस्कृति 'काःविकास तथा पोषण धर्म की 
छत्रछाया मे हुआ है॥ धर्म प्रधातता भारतीय संस्कृति की अविच्छिन्न विशेषता है । 

(५) देवपरायणता-- धर्म प्रधान संस्कृति मे देवपरायणता की विशेषता होना अति स्वाभाविक 
है । भारतीय जनजीवन के प्रत्येक पहलुओं का प्रतिनिधित्व करने वाले अनेकानेक देवता हैं। भारतीय 
धघामिक जीवन की मान्यता है कि 'शुभ तथा अच्छे कार्य इसलिये करने चाहिये क्योंकि उनसे देवता 
प्रसन्‍त होते है । अशुभ कार्य पाप हैं 'तथा उनके'करने से देवता अग्रसन्त होते हैं। देवपरायणता का 
यह पक्ष भारतीय संस्कृति का ही प्रतिनिधित्व करता हे । 'सत्काय॑ करो, दुष्कायं नही! इस भावना 
के वशीभृत होकर भारतीयजन 'अपना-सर्व॑स्व देवताओं के लिये अपित कर देते थे । 'देवपरायणता की 
इस भावना ने भारतीय संस्कृति को उदारता तथा सहिष्णुता की विशेषयाओ से युक्त कर दिया । 

(६) बहुदेववाद तथा एकेश्वरवाद--भारतीय सामाजिक जीवन के समस्त भंगो तथा पहलुओ 
का सम्बन्ध किसी , न किसी देवता के-साथ सम्बन्धित है।ये देवता भौतिक जगत की लीलाओ 
तथा पारलौकिक कल्पना जगत का भी. प्रतिनिधित्व करते है । सारी सृष्टि को देवरूप स्वीकार करते 
हुए, भारतीय संस्कृति मे समस्त जड़ चेतना को उपास्य समभ्ा गया है तथा समस्त सृष्टि के रचयिता 
रूप मे ब्रह्मा को 'एकः ब्रह्म” स्वीकार करके बहुदेववाद को एक देवता के रूप मे केन्द्रिय सत्ताधारी 
माना गया हे । “बहुदेववाद तथा एकेश्वरवाद का यह भदुमुत समन्वय भारतीय संस्कृति की अपनी 
अनुपमेय विशेषत्रा है । 

(७) कर्म प्रधानता--आध्यात्मवाद तथा देवपरायणता के गुणों से अभिभूत भारतीय संस्कृति 
में कर्म को घ॒र्म माना गया है । गीता में कम मार्ग पर बल देते हुए, श्रीकृष्ण भगवान ने कहा हे+- 

“कर्मेरायेवाइधिकारस्ते मा फलेपु कदाचन । 
मा कमंफल हेतुभूर्मा ते संगोअ्स्त्वक्मणि/? 

गीता के इस उपदेश से प्रेरणा लेकर भारत का जनमानस अपने कर्म मे अद्ूूट विश्वास 
रखता चला आया है। कर्म परायणता की भावना से प्रेरित हो कर भारतीयजन अपना सब कुछ 
अपंण करने को तत्पर रहते चले आये हैं। परिणाम की चिन्ता 'अथवा अपेक्षा न करते हुए, कर्म 
किये जाना भारतीय संस्कृति की अद्वितीय विशेषता है । 

(5) एकीकरण तथा समन्वय--भारतीय मन्तीपी कभी भी हठधर्मी नहीं रहा है। उसने सब 
कुछ देख कर, सोच कर, परख कर ही श्रेष्ठता की प्राप्ति करने का 'प्रयास किया है। भारतीय 
संसक्ृति की वैचारिकता, दाशंनिक तत्व, आध्यात्म, धर्मं, आचार विचार तथा संस्कार आदि किसी 
पर थोपे नही गये हैं । भारतीय संस्क्ृति ने कभी भी शस्त्र अथवा -बल प्रयोग द्वारा अपना विस्तार 
या प्रभाव स्थापित करने का प्रयास नही किया है । अपनी एकीकरण तथा संम्न्‍्वयी प्रवृत्ति के 

कारण भारतीय संस्क्ृति ने इस भूमि पर आने वाली समस्त संस्क्ृतियों को स्वयभू कर लिया तथा 
स्वयं मन्यधर गति से प्रवाहित होती रही है । 





१ “भारतीय संस्कृति की कहानी, एकता तथा समाघानो के एकीकरण 'तथा प्राचीन भोरतीय' 
परम्पराओ के पूर्णत्व की कहानी है । सभी संस्कृतियाँ नष्ट हो गईं परन्तु भारतीय सस्क्ृति 'की एकता । 
तथा समन्वय सतत तथा अमर है ।” “डुमायूँ कबीर ' ' 
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मु च्तियों की क्रीढ़ा 

(६) सहिष्णुता--भारतीय भूमि अनेक घामिक े विचारों ये कल हल. 

$ | यहाँ पर अनेक विदेशी जातियाँ मी आई। इन घर्मा तथा 

भूमि हे को हर भारतीय भूमि में कुछ ऐसी चमत्कारिकता है कि यहाँ पर समस्त विरोधी 
परस्पर विर कि मु 

प्रवृत्तियाँ महिप्णु हो गई | भारतीय इतिहास में ऐमे अनेकानेक आम भरे पढ़े हैं जिनके हारा 

भारतीय संस्कृति की सहिंप्णुता को सहज ही समझा लक संस्कृति की घारा 

(१०) सत्य, अहिंसा, करुणा, अस्तेय, ब्रह्मचय तथा अपरिग्रह-- भारतीय स्क््ति हक 
को निश्चित रूप देंने वाले अनेकानेक महापुरुषो ने सत्य, अहिसा, करुणा, ब्रह्मचरय तथा भ बा 
मूल गुणो को भारतीय जनजीवन मे अनुप्राणित किया । भारतीय संस्कृति रे विकास में इन ग्रुणी ने 
अभूतपूर्व योग दिया । इन्ही गुणों से अभिभूत हो कर अशोक ने 'भेरिघोष” का परित्याग कर के 
'धम्म घोष! की दुन्दुभी बजाई। 
हि (११) दण व्यवस्था--वर्ण व्यवस्था के अन्तर्गत भारतीय समाज को चार विभागों में विभाजित 
करके समाज की चार प्रमुख आवश्यकताओं--यथा--रक्षा, घमं, अर्थ और सेवा क्रो पूर्ति के लिये 
कार्य विभाजन कर दिया गया । कार्य कुशलता के लिये इस विभाजत ने अभूतपूर्व योग दिया 
परन्तु पश्चातकाल में सामाजिक असन्तुलन भी उत्पन्न होने के कारण वर्ण व्यवस्था के विरुद्ध भावाजें 
उठाई गईं तथा आज के युग में वर्ण व्यवस्था के अनेक दोपो का निवारण किया जा चुका है । 

(१२) आश्रम व्यवस्था--व्यक्ति तथा सामाजिक प्रगति के 225 को दृष्टिगत करते 
हुए आश्रम व्यवस्था की स्थापना द्वारा भारतीय संस्क्ृति को एक महान विशिष्टता प्राप्त हुई | आश्रम 
व्यवस्था का लक्ष्य व्यक्ति के जीवन का सर्वागीण विकास करके सामाजिक आवदर्शों की प्राप्ति करना 
था। इस व्यवस्था ने भारतीय संस्कृति को अभूतपूर्व समर्थता प्रदान की । 

(१३) संस्कार-- भारतीय सस्क्ृति मे क्षति प्राचीनकाल से ही संस्कारों का विशेष महत्व 
रहा है | संस्कारो द्वारा साभाजिक प्रेरणा तथा व्यक्तिगत प्रयास का समन्वय करके व्यक्ति एवं समाज 
के मध्य श्रेप्ठ तथा मधुर सम्बन्धों की स्थापना की गई । 

(१४) सब जन सुखाय-सब जन हिताय--भारतीय संस्कृति मे मानव मात्र के कल्याण की 
कामना की उत्कट भावना है । सभी के सुख तथा वृद्धि की जितनी कामना भारतीय संस्कृति मे है 
उतना भन्य बिसी संस्कृति में नही है । भारतीय मन्दिरों तथा उपासना गुहों में प्रायः यह गूंज तथा 
उद्घोष सुनाई देता हे---/धर्म की विजय हो--विश्व का कल्याण हो । भारत का विश्वास "सर्वे 
सुखिनः सन्तु' में रहा है । 'सत्यं, शिव, सुन्दरम” समस्त विश्व के लिये है । 

(१५) असाम्प्रदाधिकता--सहिप्णुता, उदारता तथा ग्रहणणीलता के गुणो से युक्त भारतीय 
संम्क्ृति असाम्प्रदायिक है | सभी धर्मों का समान आदर करना, सभी जातियो को आत्मसात करके 
उन्हें भारतीय परिवेश में ढाल लेना तथा अपने द्वार सभी के लिगय्रे-खोले रखना भारतीय सस्क्ृति की 
आसाम्प्रदाधिक विभेषता के परिचायक हैं । 

अपनी सांस्कृतिक विशेषतानों के कारण ही भारत पूर्व से पश्चिम तथा उत्तर से दक्षिण तक 
एक नूत्र में बेचा हुआ हे । सम्यता के प्रारश्गिक युग से लेकर आज तक भारत के निवासियों ते 
एक संस्कृति का विकास किया है और उसे निरन्तर कायम रखा है। भारतीय संस्कृति कोई जड़ 


विचारघारा नहीं है वल्कि यह एक जीवित प्रक्रिया है। यह परिवर्तनशील परिस्थितियों के अनुसार 
स्वर्य को ढालते हुए अधिक से अधिक समृद्ध होतो मई है । इसने सभी विरोधियों को स्वीकार किया 
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है परन्तु उसकी आत्मा फिर भी अपरिवर्तित ही रहो | उसकी आत्मा के दीपक की लो काँप्री तो 
जरूर, परन्तु बुभी नही । ; 


भारतीय संस्कृति को भोगोलिफ पृष्ठभूमि' ' 


संस्कृति पर भूगोल का गहरा प्रभाव पड़ता है। संस्कृति का विकास मनुष्य की क्रिया- 
शीलता द्वारा होता है और मनुष्य की क्रियाशीलता उसके चरित्र के अनुमार होती है। चन्त्रि पर 
जलवायु तथा भौगोलिक संचरना का प्रभाव पडता है। उदाहरण के लिये हमारे देश मे जीवन का 
आधार कृषि है, कृषि वर्षा पर निर्भर है । वर्षा पर मनुप्य का कोई वश नही । आषाढ या जुन माह 
के आते ही कृषक ही क्या, भारत की सारी जनता आकाश पर टकटकी लगाये रहती हे । वर्षा के 
लिये प्रार्थनाएं की जाती हैं ओर अगर तब भी वर्षा न हो तो लाचारी से हाथ ही मलना पढता है। 
इसके विपरीत अगर अति वृष्टि हो जाये, तो सभी कुछ नष्ट हो जाता है। यही कारण कि भारत 
में लोग भाग्य को प्रवल मानते हैं और बहुदेववादी हैं। हिमालय की ऊँची चोटियाँ, हजारो मील 
लम्बे मैदान, भूपकूम कर वहने वाली लम्बी चौड़ी नदियाँ, मूसलाधार वर्षा मौर तृफान, आकाश 
में नक्षत्र मण्डलो के ढेर सारा ही प्राकृतिक कौतुक भारतवासियो की कल्पना को उत्तेजित 
करता हे । 


स्पष्ट है कि सम्यता तथा संस्कृति पर भौगोलिक दशा का केवल गहरा ही नहीं अपितु 
कअमिट प्रभाव पढ़ता है। मानव कार्यकलापो पर जितनी गहरी छाप उस देश की भौगोलिक 
दशा की पड़ती है उतनी गहरी छाप स्वयं उसके अपने चित्नन तथा विचारों की भो नहीं पडती। 
भौगोलिक दशा किसी भी देश की सस्क्ृति तथा सभ्यता को विशिष्ट्ताएँ एवं विणा प्रदान करती 
हैं । भोगोलिक वातावरण की पृष्ठभूमि मे ही मानव जीवन का विकास हुआ हे। सस्क्ृति तथा 
सभ्यता के चरित्र, कार्यंकलापो तथा उपलब्धियों की पृष्ठभूमि भीोगोलिक दणा ही होती है । इस 
सन्दर्भ में जब हम भारतीय ससस्‍्क्ृति तथा सभ्यता की भौगोलिक पृष्ठभूमि के विषय में विचार करते 
हैं तो हमे विदित होता है कि भारत की भौगोलिक विश्नि्नतात्रों ने इस देश को अनेकानेक विशिष्ट- 
ताएँ प्रदान की हैं । 


भारत की भोगोलिक स्थिति तथा विस्तार 


भारत उत्तरी गोलार्ढ के दक्षिणी एशिया में 5” और ३७१ बक्षाश तथा पूर्वी देशान्तर के 
६८" एवं ६७” के मध्य स्थित है । भारत के मध्य भाग से ग्रुजरती हुई कक रेखा ने भारत को 
दो भागो मे विभाजित किया हुआ है। भारत का दक्षिणी भाग ऊष्ण कटिवन्ध तथा उत्तरी भाग 
शीतोष्ण कटिवन्ध मे स्थित है। भोगोंलिक स्वहूप मे भारत एक त्रिकोण के आकार का प्रायद्वीप 
है । प्राचीन काल मे भारत का विस्तार पूरब से पश्चिम की ओर २५०० मील तथा उत्तर से दक्षिण 
की ओर २००० मील तक था । इसकी स्थल सीमा ६००० मील तथा जलसीमा ५००० सील 
लम्बी थी | भारत का क्षेत्रफल बीस लाख वर्ग मील था। स्वतन्त्रता प्राप्ति के उपरान्त पाकिस्तान 
तथा बंगला देश के निर्माण स्वरूप भारत का एक तिहाई भाग कम हो .गया। वत्तमान भारत का 





१. डा० वेनीप्रसाद 'हिन्दुग्तात की पुरानी सम्यता? | 
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विस्तार पूरव से पश्चिम की ओर १६७७ किलोमीटर तथा उत्तर से दक्षिण की और ३२२० 
किलोमीटर हे । 


भारत का भौगोलिक स्वरूप 


(१) उत्तर का परव॑तीय प्रदेश--भारत के उत्तरी भाग में वर्बतीय प्रदेश, तराई वाले भुभाग 
तथा वन खण्ड हैं। इतके अन्तगंत काश्मीर, कागडा, टेहरी, कुमायूँ, नैवाल, सिक्किम तथा भूदान 
भादि प्रदेशो की गणना की जाती है | इस प्रदेश मे हिमालय पर्वत की ऊँचो पर्वतीय शक्षनाएँ दूर 
दूर तक विस्तृत है। हिमालय को भारत को “उत्तरी दीवार' भी कहा जाता है। हिमालय के उस 
ओर तिब्बत तथा इस ओर प्िन्च, सतलज तथा ब्रह्मगुत नदियों का उद्गम है। हिमालय के दक्षिणी 
भाग को ओर भारतीय भुभाग मे गगा तथा अन्य सहायक नदियों का उद्गम स्थल है। हिमालय 
की अग॑ला क्रे पूर्वी कोने पर नाग, लुशाई तथा पठकोई पहाड़ियाँ तथा उत्तरी पश्चिमी क्षेत्र मे 
कुराकुरंम पर्वत है। इमी के निकट हिन्दुकुग ” । ।7मके उस पार सफेद कोह तथा दक्षिग मे सुनेमान 
पवेत है । हिमालय पर्वत की पूर्वी शुखलाएं भारत फो वर्मा से अलग करती है। 


(२) सिनन्‍्ध तथा गगा-पमुना का विस्तृत सैदान---इस क्षेत्र मे सिन्‍्ध, गंगा, यमुना, बह्मपुत् 
तथा अन्य सहायक नदियों का जाल सा विछा हुआ हे । इस क्षेत्र को दो भागों में विभाजित किया 
जा सकता है--(१) वह भूभाग-जिसे सिन्धु नदी तथा उसकी सहायक नदियाँ सीचती है । (२) बह 
सूभाग जिसे गगा-यमुन्ता तथा उनकी सहायक नदियाँ सीचती है। इन दोनों के बीच अरावली पर्वत 
श्खलएँ तथा राजस्थान का मरुस्यल है । अरावली पव॑त के उत्तर मे कुरुक्षेत्र के बांगर के स्प में 
वह तग मार्ग स्थित हे जिसके द्वारा पंजाब मे से होकर गंगा-यमुना के मैदान मे प्रवेश किया जा 
सकता है । यह मार्ग भारतीय इतिहास के अनेक दुखदायी प्रसगो का वारण भी रहा हैँ । अध्ययन 
की सुविधा के लिये स्िन्धु तथा गंगा-यमुना के विस्तृत मैदाल को पाँच प्रदेशो मे विभाजित किया जा 
सकता है--(१) पजाव, (२) सिन्‍्ध, (३ / राजस्थान, (४) गगा तथा यमुना द्वारा सीचा जाने वाला 
प्रदेश, तथा (५) गगा का मुहाना और जहापुत्र की घाटी वाला प्रदेश । 


(३) विन्ध्याचल पर्वत उिद्धलाएँ तथा दक्षिणी पठार--उत्तरी भारत के मैदान के दक्षिण 
की ओर विन्ध्याचल पवृत् खखलाएँ हैँ । थे शखलाएँ उत्तरी तथा दक्षिणी भारत के मध्य एक 
प्राकृतिक प्राचीर के रूप मे अवस्थित हूं जो पूर्व से पश्चिम की ओर विस्तृत हे । इन शूंखलाओो के 
उत्तर में स्थित प्रदेश मध्य प्रदेश तथा दक्षिण की ओर स्थित प्रदेश दक्षिण भारत कहलाता हे । 
अपने पूर्ण स्वरूप में यह भूभाग तीन ओर से पीगर द्वारा तथा उत्तर की ओर विश््याचल पव॑त 
/खलामो से घिरा हुआ है । इस प्रदेश में पूर्वी तथा पश्चिमी घाट तेथा उनके मध्यवर्ती पठार. 
सम्मिलित हैं। इसी ओर #प्णा नदी के नीचे वाले प्रदेश को 'धुर दक्षिण' कहा जाता है । दक्षिणी ' 
पठार के उत्तर में महाराष्ट्र तथा दक्षिण मे कर्ताठक प्रदेश है | सम्पूर्ण दक्षिणी भारत का प्राकृतिक 
देश्य बड़ा ही सुन्दर तथा मनोहा री है। विशिष्ट भौगोलिक पृथकता के फारण दक्षिण भारत की 
सभ्यता तथा सस्क्ृति बहुत कुछ भिन्न रही है । ह 


(४) पुर्वी तथा'पश्चिप्ती घाट एवं तटीय मैदान--भारत के 
काबेरी तथा कृष्णा नदियों की उर्वरा भूमि है। पश्चिमी घाट की 
अरब सागर तट के समानान्तर तटीय मैदान की लगभग 


इस भोगोलिक भाग से गोदावरी, 
पव॑त श्रेणियाँ वक्षिण भारत के 
४४ मील की पट्टी को छोड़ कर, उत्तर से 


संस्कृति की विशेयताएँ /#£ १७ 


घ 


दक्षिण की ओग लगभग ६५० मील तक विस्तृत है। इस मैदान का दक्षिणी भाग मलाबार अबवा 
केरल कहलाता हे । इसके उत्तर में कोकण स्थित हें । इस क्षेत्र मे मानसून अपेक्षाकृत अविक पहले 
भा जाता है फलत, यहाँ पर अच्छी उपज होती हे । | 
(५) जलवाएु--अनेक भूगोल वेत्ताओ ने यह सिद्ध किया हैं कि विश्व के थनेक देणों की 
जलवापु में कत्र काफी परिवतंन हो 'गया है| प्राचीत भारत के विषय में यह कहा जा सठता है कि 
उत्तर भारत की जलवायु तीन हजार वर्ष पूर्व इतती गरम नहीं थी जितनी कि आजकल हू । वेदिक 
साहित्य से पता चनता है कि ठण्डे क्षेत्र से आये हुए आयों को यहाँ गर्मी की कोई जिकायत नहीं 
थी। यही कावण है कि ऋखेद कालीन जैसे जाबन का उल्लारा थात्र इस क्षेत्र भे' नहींहे । 
हह्पा और मोहन जो दडो मे हाथी और गैडे के अस्तित्व के प्रमाण मिले हे परन्तु सिंह के नही । 
इससे स्प्ट हे कि उस समय यहाँ पर हरियाली आर नमी ही अधिक थी। यह भी सिद्ध हो चुका 
हैं कि सिन्‍्च मे उस समय सिन्‍्य नदी के अतिरिक्त एक बौर नदा भी प्रवाहित होती थी। जलवबागु 
के इन ग्वलते चरणों ने प्राचीच भारत की सस्क्ृति को ढालने मे महत्वपूर्ण प्रभाव डाला होगा । 


भारतीय सभ्यता तथा संस्कृति पर भोगोलिक प्रभाव 


रवय मात्व अपनी प्रतिभा तथा कार्य कौशल द्वारा सस्क्षति के बस में बहुत महत्वपूर्ण 
योगदान देता हे परन्तु भोगोलिक प्रभाव भी कमर महत्वपूर्ण नही होते । भारतीय सस्क्ृति बोर सम्पता 
पर भोगोलिक प्रभाव का स्पष्दीकरण निम्नलिखित हे । 

(१) नात्मनिर्भरता--भा-त के भोगोलिक पृथकत्व द्वा । इस देश को वे समस्त भीगोलिक 
उपादान प्राप्त है--जिनकी प्राप्ति विश्व के किसी एक देश में अप्राप्य है । दूसरे शब्दों में भारत को 
विश्व वा 'संक्षिप्त प्रतिरूप' कहा जा सकता हू । लिली के अनुसार 'सत्य तो बट हे कि भारतवर्ष 
की उपज में सभी मानवोपयोगी वस्तुएं प्राप्त हैं!” अपनी इस भौगोलिक उपलब्धि के परिणाम- 
स्वरूप भारतीय सभ्यता तथा सस्कृति का विकास स्वच्छन्द रूप से हुआ । भारतीया के बात्ननिर्भर 
होने के कारग यहाँ की प्रारम्भिक सश्यता तथा सस्क्ृृति का जो स्वरूप विकरित हुआ उसके समस्त 
गुण भौलिक तथा विशिष्ट हैं । 

(२) प्रृथफत्व--भारत की भौगोलिक परिरिथतियों ने इस देश का विः्व के अन्य देशों से 
भीगोलिक रूप से अलग रखा हे । हिमालय की दुर्गंस पवत श्ुखलाआओ ने उत्तर में तथा सागर की 
लम्बी सीमा ने दक्षिण मे, सागर की ही ऊबड़-खाबड़ उत्ताल तरंगो ने पश्चिम भे इस देश को प्राकृतिक 
पृषकता प्रदान की हुई है । इस प्रकार एक लस्बे समय तक भारत विदेशों के प्रभाव से मुक्त रहा 
तथा इस बीच इस देश की संस्कृति का विकार भारत के हो स्वत्तन्त्र वातायरप में होता रहा। 
अपना मूल रूप स्थापित होने के उप्रान्त जब्र अन्य संस्कृतियों ने भारत करे भीनोलिक अवरोधो को 
पार करके इस देश की सस्कृति रो सास्कृतिक टक्कर ली वो भारतीय संस्कृति से उच सभी को 
बात्मसात कर लिया तथा अपने मूल गुणों से वह तब भी अप्रभावित ही बनी रही । 

(३) सलागस--इस वात को सप्ठ रू से समक लेता चाहिये कि सांस्कृतिक क्षेद्र मे 
प्रभावित करना अथवा प्रभाव यटण करना कोई विश्वेष उपतब्धि या अनुवचब्बि नहीं है। श्रेप्ठ दा 
स्वागत करना तथा दोप का परित्याग करता सर्कृति का विशेष लक्षण €। इस सत्दर्भ गे हम कद्दू 

रे 


१८ एज प्राचीन भारतीय संस्कृति 


सकते हैं कि भारतीय सस्कृति ने भौगोलिक प्रभाव स्वत अपनी संरक्षोति का स्वच्छुन्द तथा रउ्तस्त 
विकास तो किया ही था साथ ही साथ उसने अन्य भागच्तुक सस्कृतियों के श्रेष्ठ गुणो के साथ रामागम 
भी किया | 


(४) विभिन्‍्तता अयवा विविधता--विन्ध्याचल पव॑त शंसलाओो ने उत्तर तथा दक्षिणी 
भारत की संस्कृति में अलयाव की स्थिति के रूप मे अपना भोवोलिक प्रभाव बनाये रखा हे। आज 
भी हमे उत्तर तथा दक्षिग भारत के जनजीवन, “हन-सहन, भाषा, वेश-भूषा आदि में पर्याप्त 
विभिन्‍नता इृष्ठिगोचर होनी हू । डा० वेवी प्रसाद फे अनुसार “उत्तर और दक्षिण की सम्पता के 
मूल सिद्धान्त एक ही थे, परन्तु उनके सास्कृतिक चक्र अलग-अलग घूमते रहे ।” भारतीय संस्कृति 
प्र भौगोलिक ग्रभाव केवल उत्तर तथा दक्षिणी भारत वा विभित्तता में ही चढी, वस्तु अन्य क्षेत्री में 
भी परिलक्षित होता है। कृषि, उद्योग धत्बों, ब्यवताय, व्यापार आदि, जातिगत मान्यनाओ, 
परम्परागत विचारों आदि, धामिक मान्यताओ, क्रिया-अनुप्ठानों आदि, भाषा, शिक्षा तथा ललित 
कलाओ आदि के क्षेत्र मे भी पर्याप्त विभिन्‍्नत का कारण बहुत कुछ सीमा तक भोगोलिक प्रभाव 


ही है। 


(५) एकता--उत्तर में हिमाच्छिदित हिमालय की पव॑त शद्भुलाओ से लेकर सुदूर दक्षिण 
मे सागर तटीय सीमाओ तक, पश्चिम के ऊबइ-खावड सागर दे. तदठ से लेकर पूर्व के गठन बन 
प्रदेशो तक भारत का मानचित्र एक है। यद्यपि इन सीमाओं के मध्य मे वसे भारत में अनेक 
भोगोलिक अवरोध हैं परन्तु वे उतने प्रभावशाली नही है कि इस समस्त भारत की संस्कृति को पूर्ण 
रूप से विभिन्‍न कर सके। फलस्वरूप भारत को सस्क्ृति में यत्र-तन्र विविधता के विपरीत एकता का 
सूत्र सदैव से ही बना रहा हें। भौगोलिक अलगाव होते हुए भी इस देश की सस्कृति मे अद्भुत 
एकता भी है । 


विवेचना 


सभ्यता तथा संस्कृति के विकास के कारण या साधन केवल यही नहीं होते है कि देश मे 
भौतिक सम्पत्ति या शक्ति का सचय हो | इससे भी अधिक मे हत्वपुर्ण बात यह है कि देश से अधिका- 
घिक तेजस, वोद्धिक शक्ति तथा आध्यात्मिक चेतनता हो ! साहस, गम्भीरता, सहकारिता तथा बैयय॑ 


आादि को उदात्त वृत्तियाँ भी सस्कृति को संवधित करती हैँ । इस हृ्टिकोण से भूगोल महत्वपूर्ण तो 
है परन्तु बह सब कुछ नही । 


भारतीय संस्कृति पर भौगोलिक प्रभाव के उपरोक्त वर्णन द्वारा हम इस निष्कर्ष प्र पहुँचते 
हैँ कि भारत की भौगोलिक परिस्थितियों हे भारतीय सस्क्ृति के विकास को पर्याप्त रूप से प्रभावित 
किया हैं है संस्कृति का भोगोलिक परिस्थितियों हारा प्रभावित होना स्वाभाविक ही हे । प्रत्येक देश 
को सरक्षति भोगोलिक चात्तावरण तथा भ्रभाव के भन्तगंत हो विकास करती है। जब कि भौगोलिक 


प्रभावों के कारण विश्व के विभिन्‍न देशो की संस्कृति समान नहीं है तो भारत इसका भपवाद कैसे 
हो सकता हे ? 


संसति की निशेषताएँ है? १६ 


सहुत्वपूर्ण प्रश्त 


हक] 


नया है ? सम्पता और संस्कृति से जाप जया जचें समझते है / इसके पारस्परिक 

सस्चन्धों की विवेचता कोजिये 

२. संस्कृति के तत्वों तथा उपकरणों की व्यास्या कीजिये । 

: आपके विचार में भारतीय संस्कृति की वे आधारजशत विशेषताएँ क्‍या है, जिगसे शारत 
के व्यक्तित्व वा तिर्माण हुआ हे । (पी० सी० एस० १६६२९) 

४. “राइनशीलता तथा व्यापक दृष्टिकोण प्राचीन भारतीय संस्कृति के आधार स्तम्ण हैं।' 
भारतोय संस्कृति की प्रमु् विशेषताओं के सन्दर्भ में हस कथन की' व्यास्या कीजिये । 

(पी० शी० एस० १६६१) 

प्‌ “जातीय संस्कृति को आधारभूत विशेषता अनेबाता गे एबाता की रघापना करता है ।!! 
विवेचना कीजिये । (पी० री० एस ० १६६५) 

६, प्राचीन भारतीय संस्कृति के विकास पर भौगोतिक तत्वों का प्रभाव विवेचित कीजिये । 

(पी० शी० एस० १९६७) 


७ “भारतीय सस्कृति उसके भुगोव का प्रत्युत्तर हे ।!” रपष्ट वीजिये । 


डे 
श्र 


अध्याय दो 


ध्प१८ 85३ ८टि दी ५5०५३८२७५६७१४२६ढ०७९८४५६<८३०९८७१६र ६९८ऐ१८८५०९८४०८८६००१८४५१८८९० ४) 690 


छल ससव्ाएत 


€्् 


९८५१८ ५१ ५८४४४८री३०५८११८३२७५८४३८८५०९८७ ३६५१ ९८७ १३६र३४ (ड5०८ब%०४८प०८९७०१८७ ०८८० कव० वीक) 


पर्वायास 

सिन्धु घाटी की सम्यता एक विशिष्ट वादावरण में मानव जीवन के एक सर्वाड्पूर्ण 
समायोजन का प्रतिनिधित्व करती है। यह सम्पतता काल की कसौटी पर खरी उतरी हे और 
आधुनिक भारतीय सम्कृति के लिये आधार प्रस्तुत करती हैं । सिन्धु सभ्यता ओर संस्क्ृति, केवल 
भारत की , वरन्‌ विश्व इतिहास की एक ऐसी कटी है जिसका जन्म सभ्यता के उपाकल में 
हुआ, चरमोत्कर्प का तक वह जीवित रही और किसी समय दैविक लीला के प्रह्मर स्वरछप भूमिस्थ 
हो गई । शेष बचे ऐसे खण्डहर, अवशेष और स्मृतिपाँ, जिल्‍्होंने भारत की संस्कृति की पिछली 
गिमाओ को और भी पीछे खींच लिया । “यह एक रोचक वात हैं कि हिन्दुस्तान की कहानी के 
इस उपाकात में हम उसे (भारत) एक नन्‍हें बच्चे के रूप में वही देखते है, बल्कि इस समय भी वह 
थनेक प्रकार से सयाना हो चुका है। वह जीवन के साथतों से अनजान नहीं हैं'"“बल्कि उसने जीवन 
की कला में, रहत सहत के साधनों भें काफी उन्तति कर ली हें ओर न केवल सुन्दर वस्तु की रचना 
की है, बल्कि आज की सम्यता के उपयोगी ओर विशेष चिन्हो--अच्छे हम्मामो और नालियो को 
भी तैयार किया है ।””” विश्व की प्राचीनतम सस्क्ृति किसको मात्ता जाये, यह विपय अभी भी 
विवादास्यद है । लगभग एक ही युग मे दजला फरात की घाटी में सुमेरियन, वेबीलोलियन, 
असी रियत आदि सम्पत्ताएँ फली फूली थी। नील नदी की घाटी में मिश्र की प्राचीन सभ्यत्ता उदित 
हुईं थी। इव सम्पताओ के लगभग समकालीन भारत में सिन्धु नदी की घाटी में शान्त, स्वच्छ, 
स्वस्थ्य सम्यता अपने यीौवन पर थी । इन प्राचीन सभ्यताओं का आपस मे क्या आदान-प्रदान था ? 
इनमें से किसने किसको प्रभात्रित किया ? आदि प्रश्नों पर प्रश्न चिह्न यद्यपि कुछ ध्ृमिन होता जा 

रहा है, परन्तु मिटा नहीं है । 
रेलवे 32 आस हे जज कक दल 5 १ 
ईंटो को आवश्यकता पडने पर उक्केदा रो 
सिन्‍्धु लदी के निक्रटवर्ती खण्डहरों को खोदना शुरू कर दिया | किन्तु इस बीच कुछ आश्चर्य- 
भावत्रा तथा भय को ध्यात्त मे रखते हुए 
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१. १० जवाहरलाल नेहरू 'डिसकवरी आफ इण्डिया! | 


सिन्धु संस्कृति (22 २१ 


अधिकारियों ने अव्यवस्थित खुदाई बन्द करवा दी और सारी वात्त यही समाप्त हो गई | 

सत्‌ १६२२९ ई० में रवर्गीय राखालदास बनर्जी बोद्ध स्तृप के उत्खनन के सिलसिले में 
हड़प्पा के क्षेत्र में कार्य कर रहे थे। यहाँ कुपाण काल का एक वौद्ध रतुप था। यहाँ पर उन्हें 
प्रागैतिहासिक काल की कतिपय मुद्राओ दी प्राप्ति हुईं। जिज्ञासावश बैनर्जी महोदय ने स्तूप के 
पास स्थित दो ठीलो को खुदवाया । वहाँ पर भूगर्भ मे पवकी नालियाँ तथा कमरे मिले। उन्होने 
पुरातत्व विभाग के पास प्रस्ताव भेजा कि इस क्षेत्र मे किसों सक्यता के भुमिस्थ होने का अनुमान 
है अतः यहाँ पर उत्खनन कार्य आपेक्षित है। पुरातत्व विभाग ने प्रस्ताव को योजना रूप दिया 
तथा दर्स दर्पो तक लगातार उत्खनत् कार्य होता रहा । इस कार्य में सर जान मार्शल, थर्नेस्ट मैके, 
दण्गराम साहनी, काशीनाथ दीक्षित, माधव रवरूप वत्स, एन० जी० मजुमदार, सर अरियल स्टीन, 
एच० हारग्रीकह्लजन, पिगट तथा व्हीलर महोदय एवं अन्य अमेक सम्बद्ध कर्मचारियों ने बडी निष्ठा 
तथा लगन से कार्य किया । क्योकि ये उत्लनन समस्त सिन्धु घाटी के क्षेत्र में किये गये थे अतः 
विभिन्‍त स्थानों पर प्राप्त इस सभ्यता का सामुहिक नाम 'सिन्धचु सम्ण्ता? है। इस प्रकार सिन्धु घाटी 
की सभ्यता की खोज करने की जित्रासा का अकुरण तो डा० राखाल दास बैनर्जी के मस्तिष्क में हुआ 
परन्तु इस सभ्यता के रहस्पोद्घाटन का श्रेय सर जॉन माशल को प्राप्त है। सन्‌ १६२४ ई० में 
मार्शल सहोठ्य ने घोषणा की कि सिन्धु घाटी से एक नवीन सभ्यता के प्रमाण प्राप्त हुए है । 


विस्तार 

पुरातात्विक विभाग द्वारा जिन स्थानों पर उत्खनन कार्य सम्पादित कराया गया तथा जिन 
स्थानों से इस सच्यता के प्रमाण एवं अवशेष प्राप्त हुए है वे इस प्रकार है--- 

(१) मोहनजोबड़ो--सिन्‍्ध के लरकाना जिले मे कराची से लगभग ४5० किलोमीटर उत्तर 
की ओर स्थित हे। 'मोहनजोदडो” का शाब्दिक अर्थ है--मुर्दों का टीना | प्रगाणो के आधार पर 
कहा जाता है कि लगभग ५००० वर्ष पूर्व यहाँ पर एक नगर था जिसका सात बार निर्माण तथा 
विनाश हुआ । अब तक इस क्षेत्र की सातो तहो का उत्खनन हो चुका हे, फिर भी कतिपय विद्वान 
जिनमे सर मोध्मिर छ्वीलर का नाम प्रमुख है--यह विश्वास करते है कि इसके तीचे भी सम्यता 
के अवशेष दबे पड़े हैँ। यह स्थान आधुनिक डोमरी रेलवे स्टेशन से लगभग १२ किलोमीटर तथा 
सिस्थ से लगभग पाँच किलोमीटर की दूरी पर स्थित है । 

(२) चन्दुदड़ो--मोहनजोदड़ी से लगभग १५० किलोमीठर दक्षिण पश्चिम तथा जमाल 
किरियो से लगभग एक किलोमीटर दक्षिण पश्चिम की ओर एक दूसरे से सम्बद्ध तीन टीले है--- 
ये चअन्दूदडो के नाम से प्रसिद्ध हैं। इस स्थात पर १६३१ ई० में उत्खनतः द्वारा मोहनदोजडो से 
मिलती-जुलती सामग्री प्राप्त हुई है । 

(३) नाल--वलूचिस्तान के कलात राज्य में स्थित यह प्रदेश अब पाकिस्तान में है। यहाँ 
पर भी सिन्धु सम्पता के अवशेष प्राप्त हुए है । 

(४) भूकरदडो तथा कास्छुृदड़ो--ये दोनो पंजाब में स्थित है । 

(५) हड़प्पा--सिन्धु सभ्यता का यह केन्द्र पश्चिमी पंजाब: (पाकिस्तान) में मास्टेगोमरी 
' जिले में लाहोर तथा मुलतान के बीच स्थित है। हडप्पा तथा मोहनजोदडो में लगभग ६०० 
किलोधोटर को दूरी हे परन्तु इन दोनो स्थानों पर प्राप्त होने वाली वस्तुओ को यदि मिला दिया 


२२ ए॥ प्राचीन भारतीय संस्कृति 


जाय तो यह भेद करना असम्भव होगा कि कौन सी वस्तु हृढप्पा से मिली है तथा कौन-सी 
मोहनजोदडो से । 

(६) अन्य केन्द्र--सिन्धु सभ्यता के उपरोक्त केन्द्रों के अलावा लोहमजोदडो, रूपड, । रंगपुर, 
लोयल, दबारकोट, घुण्डई, मेही, अमरी, पेरियानों, कुल्ली तथा सुत्कगेण्डोर आदि स्थानों से भी 
तत्मम्वन्धित सामग्री की प्राप्ति हुई है । 

सिन्धु सम्यता का विस्तार सिन्धु नदी की घाटी मे ही समभना एक भारी ऐतिहासिक 
भूल होगी। उत्तर पूर्व दिशा में इस सभ्यता के अवशेष झूपड (पजाव) से लेकर रावी 
नदी के पास हृढप्पा तक, फिर वहाँ से वीकानेर की मरुभूमि में फैले कांठे को पार करते हुए 
सिन्‍्च नदी के तट पर मोहनजोदडो तक तथा यहाँ से लेकर सौराष्ट्र प्रदेश मे स्थित नगर 
लोयल तथा रंगपुर तक प्राप्त हुए हैं। नमेंदा के उस पार भगतराव में भी ऐसे अवशेपों की 
प्राप्ति हुई है जो सिन्धु सभ्यता का विस्तार वहाँ तक प्रमाणित करते है। वतंधान समय मे 
राजस्थान में उदयपुर के निकट स्थित आहार नामक स्थान पर तथा उसके निकटवर्ती प्रदेश में भी 
सिन्धु सस्यता के अवशेपो का खोज काय॑ चल रहा है । उपरोक्त आधार पर निश्चयपूर्वक कहा जा 
सकता है कि सिन्धु सम्पता वां क्षेत्र अति विस्तृत था तथा इस सभ्यता के विशेष उल्लेखनीय केन्द्रों मे 
मोहनजोदडो, हडप्पा के अतिरिक्त दबारकोट, घुण्डई, पेरियानों, मेही, कुल्ली, अमरी, चन्दूदडो. 
लोहुमजोदडो, रूपड, अलोमुराद तथा रगपुर आदि प्रमुख है। इस प्रकार सिन्धु सभ्यता का देशगत 
विस्तार विश्व की उन प्राचीनतम सम्प्रताओं से कही अधिक था जो मिश्र मे नील नदी के तट पर 
तथा तिग्रा एवं इफ़्तू नामक घाटियों के उपकंठ प्रदेशों मे फैसी थी। आणा की जाती है कि सिन्धु 
सम्पता की लिपि के स्पष्ट हो जाने पर इस सभ्यता के विस्तार पर और प्रकाश पड़ेगा । 


सिन्धु सभ्यता का काल 


डा० राजवली पाडे के अनुसार इस सभ्यत्ता का काल चार हजार वर्ष ई० पृ० हे। उन्होने 

लिखा है--“यहाँ को खुदाई मे जल के धरातल तक प्राचीन नगरो के खण्डहरों के एक के ऊपर 
एक, सात स्तर प्राप्त हुए हैं। मोटे तौर पर यदि एक नगर के पनपने, बसने तथा ध्वस्त होने के 
के लिये ५०० व का समय लिया जाये, तो सात नगरो के बसने, पनपने तथा ध्वस्त होने के लिये 
तीन हजार पाँच सो व लगेंगे ' इस प्रकार सिन्धु सभ्यता कम से कम चार हजार वर्ष ई० पूर्व 
प्राचीन हैं ।!” डा० राधाकुमुद मुखर्जी के अनुसार---''मोहनजोदड़ो के अवशेपो के सात विभिन्‍न 
स्तरों मे प्रत्येक के लिये ४०० वर्षों का भी समय मात्रा जाये, क्योकि बार-बार बाढ़ो के आने से 
हाँ पुरानी वस्तुओं का ध्वंस और नई का निर्माण शीघ्रता से हुआ, तो सिन्धु सभ्यता का समय 
२२५०-२७५० ई० पु० मे उचित रूप से रखा जा सकना हे, यद्यपि उनका मूल विकास और पूर्व 
इतिहास ओर भी पहले ले जाना होगा ।” उपरोक्त दोनो विद्वानों ने जिन सात स्तरों की बात 
लिखी है इनमे से तीन स्तर पश्चातकालीन, तीन मध्यकालीन तथा एक प्राचीन है। अनुमान लगाया 
जाता हे कि इस सम्यता के और भी प्राचीनतम स्तर रहे होगे । मोहनजोदड़ी का अति विकसित 


रुप एवं जटिल होते हुए भी सुचाह प्रशासन निश्चय ही इस सम्यता की प्राचीनतम सीमाओ को 


गे छे ल्ले हि सर गो क्के नुस सिर ्ई से नप 
टप की है ञ 
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सिन्धु सभ्यता के निर्माता 


अतिप्राचीन सम्यता होने के कारण सिन्चु सभ्यता के निर्माताओं का परिचय देने 
चाले साक्ष्यो का अभाव हे। डा० राधाकुमुद मुखर्जी ने सिन्धु सभ्यता के निवासी या 
निर्माताओं के विषय मे लिखा हे “मोहनजोदडो से प्राप्त तर ककालो से चार नसलो का प्रमाण 
मिलता हे, अर्थात्‌ आद्यतिपाद, भूमध्य सागर से सम्बन्धित जन, मंगोल तथा अल्ाइन |! न 
इस प्रकार सिन्यु घाटी की जनता नाना दिग्रदेशगत थी ।!” इस विचार के विपरीत सर्व॑श्री 
रामचन्द्रन, शकरानन्द, पुसलेकर तथा दीक्षितार आदि त्रिद्ान वैदिक आर्यो को सिन्धु संरक्षति के 
निर्माता मानते है । कतिपय अन्य विद्वानों का अभिमत है कि इस सभ्यता एवं संस्कृति के निर्माता वे 
थे जो आर्यो के आगमन से पूर्व यहाँ पर निवास करते थे । एक अन्य मतानुसार ऋग्वेद मे वर्णित 
दास-<स्युः सिन्धु सभ्यता के निवासी तथा निर्माता थे। डा० सुनीत कुमार, फादर हेरास तथा 
हाल के अनुसार इस सम्यता के निर्माता द्रविड़ थे। ग्रार्डड चाइल्ड ने सुमेरियता को सिस्खु 
सभ्यता का निर्माता माना हे । 

सिन्धु सम्यता के निर्माताओं के विषय में जो कुछ भी प्रतिपादित किया हे--वह संभावनाओं 
ओर अनुमानो पर आवारित हे । सिन्त्रु सभ्यता के निर्माता चाहे जो रहे हो, साम्कृतिक दृष्टिकोण 
से उनकी उरपलब्वियाँ मद्नान थी। उन्होंने दत्कालीच ही नहीं वरतु आधुनिक समय के लिये भी 
अनुकरणीय मानदण्ड रथावित किय्रे । सिन्धु सभ्यता के निर्माता और निवासियों के निश्चितीकरण 
के विषय मे, अभी मौच धारण करना ही अधिक उचित होगा । 


सिन्धु सच्यता की छला 


गिन्बु राभ्यता के उदघाटन के फलरवच्प भारतीय कला का चमत्कारिक अध्याय प्रारम्भ 
होता हे । क्योर्ति यह सम्पता और संरक्षति विशुद्त भारतीय है, अत इस कला का उद्देश्य, रूप 
और प्रयोजन मौलिक एवं स्वदेशी है । यह अलग वात हे कि अपने चरमोत्कर्प काल से सिन्धु 
सब्यता ने अन्य समकालीन सश्यताओ से सम्पर्क स्थापित किया । इस सम्पर्क से मौलिकता पर कोई 
आँच नही आती । संरकृति के विकास में त्रिदेशो से सम्पर्क होना स्वाभाविक्र ही है। उत्खनन द्वारा 
जो पुरातात्विक सामग्री प्राप्त हुई हे उसके आधार पर तत्कालीन कला का जो जीवन्त रूप उभर 
कर सामने आता हे वह निम्नलिखित हे :--- 


नगर निर्माण 

सिन्‍्धु सभ्यता के प्रमुख नगर मोहन-जोदड़ो, लोहमजूदड़ो, चन्दृदड़ो तथा हडप्पा थे। मोहन- 
जोदडो तथा हडप्पा क्रमशः सिन्धु तथा रावी नदी के तठ पर अवस्थित थे । फलस्वरूप नगर के 
चारो ओर बाँध बनाया गया था। बाढ से बचाव के साथ जो दूसरी समस्या होती हे वह है अतिवृष्टि 
के समय तथा नगर को स्वच्छ रखने के लिये पानी की निकासी का प्रबन्ध करना । सिन्ध सभ्यता 
के अन्तर्गत नगर निर्माण की इस समस्या का पूरी तरह से नियोजन किया गया था। सारे नगर में 
छोटी नालियों तथा बडी चालियो का जाल सा बरिछा हुआ है । सड़क तथा गली के दोनो ओर पक्की 
तथा ऊपर से ढकी हुई न्ालियाँ वत्ती हुई मिली है। अनेक छोटी लालियाँ बड़े नालो से जाकर 
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मिलती थी तथा इस प्रकार नगर का सारा गन्दा पानी मगर सो बाहर मिकेत जाता था। कुछ 
स्थानों पर तालियो के बीच में कुछ गड़ढे भी बने हैं--इनमे कीचड़ तथा ऐसी गरदगों मर जाती 
थी जो पानी का वेग कम होने के कारण स्वत: नहीं वह सकती थी । 

नगर में बढी-बडी सडको का जाल सा बना हुआ था जो चारो दिशाओं से जाती शी । 
मोहन-जोदडो में यो सर्वाधिक चौठी सडक मिली है उसकी चीठाई ११ मोटर 24 झग सड़क के 
दोनो और समानास्तर रूप में उपभागं बने हुए थे । नगर की सभी सकें इसमें आकर मिलती थी । 
सड़कों का नियोजन सीधी रेव्शओ के समराय होने से सारा नगर कई खण्ठों से व्रिशामिय द्रो गया 
थो । यह प्रत्येक खण्ड--जों एक मोहल्ले जेसा था-- लगभग ३६६ मीटर लम्बा तथा २८४ मीद 
चौडा था। कूझ इत्यादि इगद्ढा करने के लिये सड़कों के एक ओर गटड़े बनाये जाते थे । मोटन- 
जोदडो में एक सडक के दोनो ओर कुछ चबूनरे बने हुए मिले 6। राम्भवत्त' इस चबूतरों पर दूकानें 
लगायी जानी थी । करिपय दो सड़कों के मिलन 7 7 पर भोजनालय बने होते थे । मोहुन-जोद 
से इसके अवशेष प्राप्त हुए है । 


गृह निर्माण 

नागरिकों के आवासीय गुह सडक के दोनों ओर एक सुनियोणित प्रणानी के आाधार पर 
बनाये जाते थे । घरों में प्रकाश तथा हवा के भावागमत का पुरा-पूरा ध्यान रखा जाता था । घर 
आवश्यकतानुसार छोटे तथा बडे होते थे । सबभे छोटा आवास गृट ३० फिठ सम्या तथा २७ फिट 
चौड़ा है । बडे आवास गुड़ २६ २८३० मीटर के भू-लेत मे बनाये थाते हैं। छोटे घरो में चार या 
पाँच कमरे तथा यडे घरो मे अधिकतम ३० कमरे होते थे। मोहन-जोदडों के भवन पकाई हुई ईडो 


रचने 
द्वारा बनाये गय॑ हैं। छोटी ईटे १०३०२ ४२८२२ इंच तथा बड़ी ईडें २०३ * १०३ २६ ३ इच 
की है। ईटे गहरे लाल रग की हैं। ईंटो को इतनी अच्छी तरह पकाया जाता था कि आज धक 
उनका रंग लाल है । कुछ रघानों पर चून के प्रयोग के प्रमाण मिले है । कुछ मकानों की दीबारें 
जज भी २५ से ३० फिट की ऊंनाई तक खटडोी हुई है। इससे स्पष्ट होता है कि मकान कई 
मजिलो के होते थे । मकानों की दीवार काफी गोटो है तथा उनसे बड़ियाँ पाटनसे फ्रे चिह्न 
प्राप्त हुए है। युरक्षा को हृष्टि से छतो के चारों ओर उरी हुई चहारदीवारी बनाई जाती थी । 
इन छठो से वरसाता पानी वि्णालने के लिये नालियाँ बनाई जानी थी। इन नालियो के मुख 
आकप्क होते थे। छत पर जाने फे लिये सीढियाँ बनाई जाती थी जो प्राय: मकान के अन्दर होती 
थी। ये सीढियाँ कुछ सकरीली है तथा इनका प्रत्येक पग लगभग गवा फिट चौडा हे 
सिन्धु नगरो के गृहो के अधिकतर द्वार तथा खिडकियाँ सठकों की ओर न होकर, गलियों 
में खुलते थे। दर्वाजों के सामने दीवार वना दी जाती थी जो कदाचित आवरण मात्र होती थी। 
घर के बीचोबीच रसोईघर बने होते थे । इन र्सोईघरो में कई चूल्हो के अवशेष मिले है । चुल 
ईंटो तथा मिट्टी द्वारा बताये जाते थे । रसोईघरों मे कई घडे के आकार के <तंन जमीन मे गड्ढे हुए 
मिले हैं। इनसे दो प्रकार के अनुमान लगाये जा सकते है--पहला सम्भवत* इनसे खाद्यान्न संचित 
किया जाता था, दूंसरा--यह भी हो सकता हे कि रसोईघर का गन्दा जन्न इनमे एकत्र होता था । 
अत्येक सकान में एक स्तानागार होता था। इसका फर्श पदकी तथा चिकनी ईटो द्वारा बनाया 
हन्त था। स्तानागार से गोलाकार या चोकोर बड़ा बतेंन रखा जाता था जिसमे नहाने के लिये 
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पानी एकत्र किया जाता था। स्नानागार के फर्ण पर धपेक्षाकृत अधिक चिक्नाहठ के प्रमाण मिले हैं--- 
इससे स्पप्ट होता है कि समान के पूर्व शरीर पर तेल इत्यादि का लेप लगाया जाता था। नालियों में 
ईटो को इस कुणलता के साथ विछाया जाता था क्वि इनके बीच मे न तो गड्ढे ही होते थे भौर न 
ही पानी बीच मे रिसता था। सभी मकानों मे कुएँ पाये गये हैं। सारे कुएँ अप्डाकार हैं तथा 
इनके अन्दर की दीवारों पर ईटों की चिताई की जाती थी। कतिपय कुओ के अन्दर की ओर 
सीढ़ियाँ हैं जिनका प्रयोग कुओ की सफाऊ के लिये किया जाता था। 
गढ़ी तथा विशाल गोदाम--मोहच-जोदडो, हडप्पा तथा चन्दृदड़ो के भग्नावशेपों में हमें 
कतिपय अतिविशाल भवनों को प्राप्ति हुई है । आकार प्रकार में ये भवन मध्यमवर्गीय निवास स्थानों 
से भिन्‍त तथा विशिष्ट है। ये भवन सार्वजनिक तया राजकीय भवन प्रतीत होते है। हडप्पा से 
समानान्तर चतुभुृंज के आकार की एक गढी मिली हे । इस गढी के भीतर चबूतरे पर भवव बनाये 
गये है। मोहनजोदडो मे भी ऐसी ही गढी मिली हे । यह १० मीटर से लेकर २० मीठर तक की 
एक क्षत्रिम पहाड़ी पर वनाई गई हे । बाढ से रक्षा के लिये इसके चारो ओर २१ मीटर चोड़ा बाँध 
बनाया गया था। इस गडढी में अनेक द्वार तथा मीनारें वनी हुई थी ॥ हडप्पा तथा मोहन-जोदड़ो को 
उपरोक्त दोनो गढी अपने याकार प्रदार के आधार पर दुर्ग प्रतीत होती हैं। मोहन-जोदड़ो की गढ़ी 
के भीतर बने एक विशाल भवन के अवशेष प्राप्त हुए है । गढी के इस तिगाल भवन की लम्बाई 
७० मीटर, चौडाई २४ मीटर, वाहर दीवार २ मीटर चौडी, भीतर का गॉगन १० »८ १० मीटर 
वर्गाकार है। भवन से अनेक कक्ष, रतानागार तथा वरामदे है । इसके अतिरिक्त एक अन्य विशाल 
भवन भी प्राप्त हुआ हे । इसकी लम्बाई ७० मीटर, चौडाई २४ मीटर है तथा इसकी दीवार डेढ़ 
मीटर चोडी हे । इसमे दो विशाल भॉँगन, अनेक कक्ष तथा भण्डारागार हैं। इस गढी का एक अन्य 
भवन दर्गाकार आक्ृति का है तथा इसका क्षेत्रफल ७१ > ७१ मीटर है। इस भवन में एक विशाल 
प्रांगण हे जो २० स्तम्भी प्र टिका हुआ था। इस प्रांगण के चारो ओर अनेक स्थानों पर कुसियों 
के आकार की चौोकियाँ बनी हुई हैँ। आकार प्रकार के आधार पर यह कोई सभा भवन प्रतीत 
होता हे । 
हडप्पा से एक विशाल गोदाम के भग्नाशेष प्राप्त हुए है। खेद की वात हे कि अवशेष को 
ईंटचोरो ने बडा नुकसान पहुँचाया हे । यह चोरी इस बात की प्रतीक है कि जाधुविक सस्यता से 
सिन्धु सभ्यता की ईंटो को काफी महत्व दिया गया हे । विगाल गोदाम गे बारह बारह दीवारों के 
दो समूह है, एक पूर्व की ओर तथा दूसरा पश्चिम की ओर। इन दोनो के वीच लगभग ५ मीटर 
का अन्तर हे। प्रत्येक भण्डारागार अथवा गोदाम का मुख नदी की ओर हे, इसका कारण यह हे 
कि इन गोदामो में नदी के मार्ग से सामान आता होगा । इन भण्डारागारों के निकट छोटे-छोटे 
मकान बने हैं। भण्डारागार से लगभग ८५ मीटर की दुरी पर दक्षिण दिश्ञा मे ईटो के बने हुए 
अनेक गोलाकार चवूतरे बने हुए हैँ तथा प्रत्येक चबूतरे का व्यास ३३ मीटर के लगभग हे । इस 
चबूतरे के बीच मे एक छेद बता हुआ हे--जिसका प्रयोग कदाचित अनाज पीसने के लिये किया 
जाता था । 
सार्वजनिक स्वानागार--विशाल स्तानागार! का क्षेत्र १६० फिठ लम्बा, १०२ फिट चीडा 
है। यह एक विशाल वर्गाकार प्रांगण में स्थित है तथा इसके चारो भोर गैलरी, कक्ष, कमरे इत्यादि 
बने हुए है। प्रागण के सध्य एक बड़े आँगन मे मुख्य स्तानकुण्ड है इसकी लम्बाई ३० फिट, चौड़ाई 
है. +े 
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२३ फिट तथा गहराई ८ फिट है । स्नानकुण्ड के तिकट ही कुरआ है जिसके हारा जल भ्राप्त करके 
स्‍्तानकुण्ड को भरा जाता था। स्तानागार के गन्‍दे जल को बाहर निकालने के लिये तथा उसमे 
उतरने के लिये सीढियो की व्यवस्था हे । स्तानहुण्ड के चारो ओर अनेक चबूतरे बने हुए हैं । 
स्तानकुण्ड के चारो ओर वरासदा बना हुआ हे तथा इन बरामदो में अतेक कक्ष बने हुए है। सीलन 
से बचाव तथा पानी न रिसने हेतु स्वानकुण्ड की दोवारों को मजबूत ईटो द्वारा बताकर उन पर 
प्लास्टर किया गया है। विशाल स्नानागार के निदाट ही ७६ छोटे छोटे रनानागार भी प्राप्त हुए 
है। इनमे गम तथा ठण्डा जल रखा जाता या। न्वारथ्य विज्ञान के अनुसार जल मिश्रण द्वारा 
साव॑जनिक स्तान की इतनी उत्कृष्ट व्यवस्था हमे आज भी अप्राप्य है। 


सिन्धु घाटी की वास्तुकला महान उपलब्धियों की परिचायक्र हैे। इम सभ्यता का नगर 
विन्यास तथा निर्माण शैली अद्भुत एवं आश्चयंजनप है । व्यप्रस्पित तथा सुनियोजित ढंग से बने 
विशाल भवन, स्तानागार, भण्डारागार, दुर्ग, बाँध आदि तत्कायोन स्थापत्य को श्रेष्ठतता के उदाहरण 
हैं। पुर विन्यास मे परिधि, वक़्ता, प्रकार आदि पर विशेष ध्यान दिया गया हे। तत्कालीन 
राजमार्ग, प्रासाद, कोप्ठागार, सभा भवन, स्तातागार तथा अर्ट्रा।काओं आदि की निर्माण विधि 
में तकनीकी गुणो का समावेश दृष्टिगोचर होता हे । 


मृतिकला--तत्कालीन मूर्ति कला के उदाहरणों को दो भागों में विभाजित किया जा सवता 
है--(१) धामिक रूप में उपारय मूर्तियाँ, (२) सामान्य आकृतियों की सूर्तियों । घूदियों के सामान्य 
निरीक्षण द्वारा हमे यह्‌ विदित होता हे कि इनके निर्माण में चार प्रकार की शैलियाँ प्रचलित थी--- 
(१) धातुओं को तपा कर उन्हें साँचो मे ढाल कर मूर्तियाँ बनाना, (२) ठप्पा लगा कर मूर्ति बनाना, 
(३) मिट्टी की मूर्तियाँ बना कर उन्हे भाग में तपा कर तैयार करना, तथा (४) छेती द्वारा पत्थर 
का तक्षण-लक्षण करके मूरतति बताना । तत्कालीन मूतियों मे भावाभिव्यंजना, हाव भाव प्रदर्शन तथा 
शरीर के विभिन्न अंगो की संतुलित अभिव्यक्ति हे । मोहनजोदडो से प्राप्त नर्तकियों की मूर्तियों मे 
तथा खड़िया मिट्टी की वतती ध्यानावस्थित योगी की मूरत मे अग विन्यास, अलंकरण तथा चिन्तन के 
यथार्थ गुण विद्यमान है। हड़प्पा से प्राप्त दो मूतियाँ तो इतनी उत्कृष्ट हैं कि मार्शल महोदय को 
कहना पडा हूं कि ई० पू० चौथी शताब्दी का कोई भी युनानों कलाफार इन मूर्तियों को स्वय द्वारा 
निर्मित कहने भे गौरव का अनुभव करेगा। 


घातु कृतियाँ--सिन्घु सभ्यता के कलाकार को विभिन्‍न घातुओ के प्रयोग तथा उपयोगिता 
का पूरा-पूरा ज्ञात था। सोना, चाँदी, ताँवा, वसा, पीतल, कली तथा सीसे के साथ-प्ताथ वे हड्डियों, 
घोधो, सीपो तथा हाथी दाँत आदि धातुओ से परिचित थे । उनका धातुकला ज्ञान इतना विकसित 
था कि वे विभिन्न धातुओं के मिश्रण गुणो की भी जानकारी रखते थे | विभिततन धातुओ को गलाने, 
ढालने, काटने, सोड़ने तथा चिकता एवं चमक पैदा करने की कला अब पर्याप्त विकसित हो चुकी थी । 
पीतल के बने हुए बकरी, बत्तख, नतंकियों के खिलोने, ताँवे के बने हुए कूबड़दार बैल, सीसे की 


तश्तरी तथा सोने, चाँदी, हाथी दाँत, सीप आदि के बने आभूषण तत्कालीन घातुकला की विशिष्ट्ता 
प्रमाणित करते है | 


है 


पाषाणकला--सिन्धु कलाकार को पापाण की उपयोगिता, भाकार, प्रकार, विविधता तथा 
रगा का पूरा-पूरा ज्ञान था। पापाण को काटने, छॉटने, तराशने तथा भावो के अंकत से सिन्धु 
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कलाकार कुशल हस्त था। सिन्धचु कलाकार को किसी ऐसे मिश्रित मसाले का भी ज्ञान था जो 
पाषाण को जोड देता था । 

गुरिया निर्माण कला--सिन्धु घाटी से पर्याप्त मात्रा में सोने, चाँदी, मिट्टी, पाषाण, हाथी 
दाँत, सीपो तथा घोघों द्वारा तिित गुरियाओ की प्राप्ति यह प्रमाणित करती है कि इस समय 
गुरिया निर्माण कला में विशेष प्रगति हुई थी । इन गुरियाओ पर विभिन्‍्त रंगो की पालिश तथा 
पच्चीकारी की गई है । 

चित्रकला---सिन्धु घाटी की सभ्यता की चित्रकला का विषय सामान्य जीवन से सम्बन्धित 
था। इस वाल के चित्नो को दो भागो मे विभाजित किया जा सकता है--- 

(१) ज्योमितीय अंकन--इसमे रेखाओ की सहायता से चित्र बनाये जाते थे | (२) दृश्यात्मक 
अंकन--इस प्रकार की चित्रकला में पशुपक्षियों, वेलबूटो, मानव आक्ृतियों, पत्रो-पुष्पों आदि का 
नित्रण हे । तत्कालीन चित्रकला की भावाभिव्यक्ति तथा स्वरूप इतना उनन्‍मत तथा विकसित है कि 
हमे प्रतीत होता हे कि इसके पीछे किसी परम्परागत अभ्यास का हाथ है । 

मुद्रा निर्माण कजा--सिन्धु घाटी से प्राप्त मुद्राओ की संख्या लगभग ५५० है। इन मुद्राओ 
के आकार-प्रवार, ग्वरूप तथा प्रतीक चिह्नो से विदित होता है कि यह कला पर्याप्त रूप से विकसित 
थी । सिन्धु बलावार मुद्राओ को ढालने, एकरूयता देने तथा उन पर विभिन्‍्तर आक्ृतियों को उत्कीर्ण 
करने मे पूर्णत दक्ष था । 

लेखन कला - सिन्धु निवासी लेखन कला से परिचित थे तथा उत्तकी लिपि सकेतात्मक एवं 
चित्र प्रधान थी । सिन्धचु घाटी से प्राप्त लगभग सभो मुद्राओ पर चित्रात्मक लिपि का प्रयोग किया- 
गया है । 

संगीत तथा नृत्य कला--हडप्पा से प्राप्त एक मुद्रा पर संगीत समारोह का अंकन, एक 
अन्य मुद्रा पर नर्तकी की नृत्य मुद्रा वा अंकन तथा अनेक मुद्राओं पर वीणा तथा ढोल का अंकन, 
कतिपय पक्षियों के खिलौनों की पूँछ में साटी तथा बाँसुरी का होना--आदि यह प्रमाणित करते है 
कि उस रामय नृत्य तथा संगीत कला भी पर्याप्त विकसित हो चुकी थी । प्रतीत होता है कि सिन्धु 
निवासी नृत्य कला के विभिन्‍न हावभावों से परिचित थे तथा इसकी शिक्षा का भी प्रबन्ध था । 

कलागत विशेषताएँ--विभिन्‍न कला शीपंको के अन्तगंत किये गये.उपरोक्त वर्णन के आधार 
पर सिन्धु घाटी सभ्यता की कला के निम्नलिखित ग्रुण प्राप्त होते है--- 

()) सिन्‍्धु घाटी की कला सहज, सरल होते हुए उपयोगितात्मक है । 

(४) सिन्धु घाटी की कला के रूप तथा ग्रुण मौलिक है तथा उसमे स्वदेशीपन है । 

(8) सिन्धु कला यथाथ्थंवादी ग्रुणो से ओत-प्रोत हे । 
(+९) इस कला भें सजीव, स्वाभाविक तथा सामान्य भावाभिव्यक्ति है । 
(५) सिन्धु कला से तकनीकी गुण हैं । 

(भ) इस सभ्यता की कला ने प्रभाव ग्रहण करने की अपेक्षा अन्य समकालीन सभ्यताओ 

की कला को प्रभावित किया था ।* 





१. सर जॉन माशंल वा स्ि९ ७08, ० खबहुवािएथा, हॉश्याप03, 8७४8 धाते 
0छगोौदाए 8०७ णिफापे प्र०श06 ढेछ8 म। पा6 ऋणतेत प्री छ० ०0076 ६0 फा6 286 ० 


२८ <॥ प्राचीन भारतीय संस्कृति 


सिन्धु सभ्यता में सामाजिक जीवन 


त्माज की रचना--प्राप्त प्रमाणों से रपट होता हैं कि सिस्धु सश्यटावालीन 
सामाजिव जीवन सरल, सादा, उन्नत ठथा सानवीय अभिरुचियों की परिक्षप्त अनुभूतियों ने भोत- 
प्रोत था। प्रत्येक परिवार का निवास पृथक गृह मे था। अतः परिवार छी इकाई परम्परागत 
परिवार था। प्रत्येक पारिवारिक इकाई के रूप मे अति निकट सम्बन्धी एक ही घर गे उड़ने थे । 
पारिवारिक परिभाषा के अन्तगत माता-पिता तथा सन्तान थे। वारियों को गू्तियाँ बहुतायत में 
प्राप्त होने के आधार पर यह कहा जा सकता है कि परिवार तथा समाज में नारी को प्रमुग स्थान 
प्राप्त था । विश्वास किया जाता है कि परिवार माह प्रधान था। यदि द्रविद सम्भवा तथा सिन्यु 
सम्पता मे कोई समानता हैं तो उसका आधार परिवार की मातृ प्रधावता ही है। 


सामाजिक वरकिरण तथा संगठत--स्िन्चु समाज के वर्गीकरण का आधार कार्यकुशदता 
प्रतीत होता है। समाज में जनेक वर्ग थे। ये वर्ग पदाधिकारी, पुरोहित, राजकीय कर्मचारी, 
चिकित्सक, व्यापारी, व्यवसायी, श्रमिक, स्वणेंकार, धातुकार, कुम्भकार, बुनकर, कृपक आदि के 
थे | इन वर्गों के आधार पर चार प्रमुख वर्गों का अनुमान लगाया जा सकता है--यवा ९१) विद्वान 
या बौद्धिक वर्ग--इसमें पुरोहित, वैद्य, ज्योतिषी भादि थे। (२) राजकीय पदाधिकारी, योद्धा तथा 
सुरक्षा कर्मचारी वर्ग---इसमे राज्य के उच्च पदाविकारी, कमंचारी, सैनिक तथा योद्दा थे। 
(३) व्यापारी तथा व्यवसायी वर्ग--इसमे समाज का व्यापारी, व्यवदायी, उद्योगपति तथा धनी बर्गं 
था। (४) श्रमिक तथा कारीगर आदि का वर्ग--इस वर्ग में वे लोग थे जो अपना जीविक्रोपा्जव 
शारीरिक श्रम तथा ह॒स्तक्रौशल आदि के माध्यम से प्राप्त करते थे । सिन्धु सभ्यता से जाति प्रथा 
अथवा वर्ग भेद के कोई प्रमाण प्राप्त नही हुए हैं। सिन्‍्धु सभ्यता के सन्दर्भ में उपरोक्त व्यय व्रिभाजन 
समाज के आवश्यक तत्वों के रूप में हो स्वीकार किया जा सकता हे। 


भोजन तथा खाद्य सामग्री---अनेक ऐसी मुद्राएं, जिन पर सछली पकड़ने, शिकार करने तथा 
बलि देने के वे रेखाकित चित्र है--यह सकेत देती हैं कि वे मांसाहारी थे। चित्रो द्वारा पता चलत्ता 
है कि उन्हें विभिन्‍्त उपयोगी फलो का ज्ञान था | इन फलों में अवतार, नारियल, खजुर, नीयू तथा 
तरबूज प्रमुख हैं। वे मुख्यतः गेहूँ, जो, राई, तिल, चावल तथा विभिन्‍त शाक सब्जियों का प्रयोग 
करते थे । कतिपय चित्र यह प्रमाणित करते हैं कि उन्हे मुर्गी पालन का भी ज्ञान था भतः संभव हे 
कि वे अण्डो का भी प्रयोग करते थे । 


घस्त्र तथा पहुनावा--अनेक भूर्तियों पर स्त्री पुरुष के वस्त्रहीन चित्र मिले है। वस्त्र है भी, 
तो मात्र बाधा शरीर ही ढका हुआ है परन्तु इस आधार पर यह बमनुमान लगाना कि वे वल्त्रों आदि 
के प्रति उदासीन थे अथवा नम्वताप्रिय थे--गलत होगा । विशाल स्तातागार में बने कमरो मे पर्दी 
तथा आवरणो का प्रवन्ध, मकानों की खिड़क्रियों तथा द्वारो की दिशा मुख्य मार्ग की ओर न होकर 
गलियों की ओर होता तथा मुख्य द्वार के सामने छोटी सी दोवार के रूप मे वेजदंगी से बचने की 
व्यवस्था--यह प्रमात्रित करते है कि उस समय पर्दे की प्रथा थी। जब वे अपने घरो को पर्दे की ऑट 
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मे रखते थे तो निश्चय ही वे अपने शरीर को भी आवरण में रखते ही होगे | मुद्राओं तथा चित्रों में 
नग्तता उनकी किसी विशिष्ट अभिरुचि का प्रमाण हो सकता है स्वयं उनके समस्त जीवन का नहीं । 
एक ऐसे पुरुष की मूर्ति प्राप्त हुई हे जिसमे वह एक शाल भोढे हुए है तथा यह बायें कंघे से होता हुआ 
दाहिनी काँख के नीचे की ओर वँधा हुआ है । शरीर को ढकने के लिये संभवतः दो प्रकार के बच्ध्रों 
का प्रयोग किया जाता था--पहला वूल्हो से नीचे के भाग को ढकने के लिये तथा दूसरा शरीर के 
ऊपरी भाग को ढकने के लिये । स्त्रियों तथा पुरुषी की वस्त्राभूषा मे कोई विशेष अन्तर नहीं था। 
पुरुष प्राय. एक उत्तरीय या दुष्ट दायें उन्‍्बे के नीचे से लेकर बा्यें कन्चें के ऊपर डाल लेते थे तथा 
बैठने पर इसी से पाँवों को भी ढक लेते थे । कमर के नीचे के भाग को ढकने के लिये पुरुष तथा 
स्त्रियाँ लुंगी जैसा वस्त्र भी घारण करतो थी । स्त्रियाँ सर पर एक विशेष प्रकार का “वस्त्र धारण 
करती थी जो सर के पीछे की ओर उड़ता रहता था ! 
शुगार--पमातू देवी की मूर्ति, अनेक रेखाकित चित्र तथा मुद्राओ पर उत्कीर्ण मानव मुद्राएँ 
इस विश्वास के प्रमाण हैं कि उनकी शशज्भार प्रियता में विविधता तथा मौलिक्ता थी। स्त्री पुरुषों 
को समान रूप से श्युद्भार में विशेष अभिरुचि थी। पुरुष दाढ़ी मूँछ रखते थे तथा कुछ लोग इन 
मुंडवाते भी थे। कुछ पुरुष लम्बे केश रतते थे तथा इन्हे सर के पीछे काढ कर जुड़ा भी बनाते 
थे। यहाँ से कंघे तथा शीशे की प्राप्ति इस बात का प्रमाण है कि वे वालो में तेलादि लगाकर उर 
काठते थे । मातृ देवी की पूर्तियों के गिरोभाग पर कुल्हाड़ी के आकार की अलंकझृत 
सिरोभूषा इस बात का प्रमाण हे कि सित्चु नारी को शिरोशूपा का विशिष्ट ज्ञान था। कुछ स्त्रियाँ 
एगडी भी धारण करती थी। अनेक स्त्री पुरुष सर पर नुकीली टोपो पहनते थे । हडप्पा से एक बोसल 
प्राप्त हुई हे जिसमे संभवत: काजल रखा जाता रहा होगा । सीपो के पात्र मे पाउडर जैसी चीज 
की प्राप्ति तथा शद्धार स्थानों से प्राप्त घोधे के पात्र इस बात के सूचक हैं कि इसमे अनेक प्रकार 
की प्रमांधन सामग्री रखी जाती रही होगी । 
आभूषण--कुछ आभूषण ऐसे थे जो स्त्री पुरुष समाव रूप से पहनते थे तथा कुछ ऐसे थे 
जो केवल स्त्रियाँ अथवा पुरुष ही पहनते थे । आभूषण की गाकृति आकर्षक तथा कलात्मक होती थी 
तथा वे साधारण एवं बहुमूल्य धातुओं द्वारा बनाये जाते थे । कन्दौरे, कान के इयरिंग तथा फून, 
पैरो की पायल तथा बालियाँ स्त्रियाँ ही पहनती थी । हार, भुजवन्धत, लौग, नाक की वालियाँ, 
अंगूठी, करघनी, वालो के पिन आदि अन्य प्रमुख आभूषण थे। आभूषणों के निर्माग में सोना 
चाँदी, हाधीदाँत, कीमती पत्थर, सीपी, मोती आदि का प्रयोग किया जाता था। निर्बंत तथा निम्न 
वर्ग के लोग अस्थियो, घोधो, सीपियो, ताम्र तथा पकाई हुई मिट्टी के गराभूषण पहनते थे । 
मनोर॑जन के साधन--अनेक मुद्राएँ मिली हैं जिन पर ढोल, वीणा, तुरही, तथा नततंकी के 
रेशाकित चित्र बने हुए हैं। एक मुद्रा पर दो लठते हुए मुर्गों का चित्र बना हुआ हे । ध्नेफ चित्रों मे 
सिंह तथा अन्य पणुओ के आखेट का »कन हें । नतेंकी, गुड़ियो तथा विचिध खिलौने की मृर्तियाँ 
प्राप्त हुई है। हडप्पा से प्राप्त एक मुद्रा पर शारीरिक व्यायाम करते हुए मनुष्य बग चित्र बना हआ 
है । मोहनजोदड़ो से अनेक प्रकार के ताँवे, पत्थर, मिट्टी हे खिलौने, सगगरणर, वन्य विविध पायाणों 
तथा सीपो की गोलियाँ मिली हैं साथ हो मिट्टी की गोलियाँ भी प्राप्त हुई हैं। उन्हे भतरंज से 
मिलते जुसने खेल का भी ज्ञान था। मुर्गे तथा जत्य पशुओं को लड़ा कर देखने में उन्हें विशेष 
आनन्द प्राप्त होता था। इसके अतिरिक्त मछनी पकड़ना, शिकार सेलना तथा तैराकों उनके प्रमोद 
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में रखते थे तो निश्चय ही वे अपने शरीर को भी आवरण मे रखते ही होगे । मुद्राओं तथा चित्रों में 
नग्तता उनकी किसी विशिष्ट अभिरुचि का प्रमाण हो सकता है स्वयं उनके समस्त जीवन का नहीं । 
एक ऐसे पुरुष की मृर्ति प्राप्त हुई है जिसमे वह एक शाल ओढे हुए हे तथा यह बाये कंधे से होता हुआ 
दाहिनोी काँख के नीचे की ओर वँवा हुआ है । शरीर को ढकने के लिये संभवत: दो प्रकार के वस्त्रीं 
का प्रयोग किया जाता था--पहला बूल्डों से नीचे के भाग को ढकते के लिये तथा दूसरा शरीर के 
ऊपरी भाग को ढकने के लिये । स्त्रियों तथा पुरुषों की वस्त्राभूषपा में कोई विशेष अन्तर नही था । 
पुरुष प्राय एक उत्तरीय या दुपट्टा दायें कन्बे के नीचे से लेकर बायें कन्धे के ऊपर डाल लेते थे तथा 
बैठने पर इसी से पाँवों को भी ढक लेते थे । कमर के नीचे के भाग को ढकने के लिये पुरुष तथा 
स्त्रियाँ लुंगी जैसा वस्त्र भी धारण करती थी। स्त्रियाँ सर पर एक विशेष प्रकार का “वस्त्र धारण 
करती थी जो सर के पीछे की ओर उड़ता रहता था 
शुगार--मातू देवी की मूर्ति, अनेक रेखाकित चित्र तथा मुद्राओं पर उत्कीर्ण मानव मुद्राएँ 
इस विश्वास के प्रमाण हैं कि उनकी श्युज्भार प्रियता में विविधता तथा समौलिकता थी। स्त्री पुरुषों 
को समान रूप से शज्भार मे विशेष अभिरुचि थी। पुरुष दाढी मूँछ रखते थे तथा कुछ लोग इन्हे 
मुँडवाते भी थे। कुछ पुरुष लम्बे केश रक्त थे तथा इन्हे सर के पीछे काढ़ कर जूडा भी बनाते 
थे। यहाँ पे कचे तथा शीशे की प्राप्ति इस बात का प्रमाण है कि वे बालों मे तेलादि लगाकर उन्हें 
काढते थे । मातृ देवी को मूर्तियों के शिरोभाग पर कुल्हाड़ी के आकार की अलंकृत 
सिरोभूपा इस बात का प्रम्माण है कि सिन्चु नारी को शिरोभूपा का विशिष्ट ज्ञान था। कुछ स्त्रियाँ 
पगडी भी धारण करती थी। अनेक स्त्री पुरुष सर पर नुकीली टोपो पहनते थे । हडणा से एक बोतल 
प्राप्त हुई हे जिसमे संभवत: काजल रखा जाता रहा होगा । सीपी के पान्न मे पाउडर जैसी चीज 
की प्राप्ति तथा शड्भार स्थानों से प्राप्त घोघे के पात्र इस बात के सूचक है कि इसमें अनेक प्रकार 
की प्रसाधन सामग्री रखी जाती रही होगी । 
आभूषण--कुछ आभूषण ऐसे थे जो स्त्री पुरुष समान रूप से पहनते थे तथा कुछ ऐसे थे 
जो केवल स्त्रियाँ अथवा पुरुष ही पहनते थे । आभूषण की आकृति आकपक तथा कलात्मक होती थी 
तथा वे साधारण एवं बहुमूल्य धातुओं द्वारा बनाये जाते थे । कन्दौरे, कान के इयरिंग तथा फूल, 
पैरों की पायल तथा बालियाँ स्त्रियाँ ही पहनती थी । हार, भुजबन्चन, लौग, नाक की वालियाँ, 
अंगूठी, करधनी, बालो के पिन आदि अन्य प्रमुख आभूषण थे। आभूषणों के निर्माग में सोना, 
चाँदी, हाथीदाँत, कीमती पत्थर, सीपी, मोती आदि का प्रयोग किया जाता था । निध॑न तथा निम्न 
वर्ग के लोग अस्थियो, घोधों, सीपियो, ताम्र तया पकाई हुई मिट्टी के आभूषण पहलते थे । 
मनोरंजन के साधन--अनेक मुद्राएँ मिली हैं जिन पर ढोल, वीणा, तुरुही, तयां नतंकी के 
रेखाकित चित्र बने हुए हैं। एक मुद्रा पर दो लडते हुए मुर्गों का चित्र बा हुआ ऐै। अनेक चित्रो मे 
सिंह तथा अन्य पशुओ के आखेट का अंकन है । नतंकी, गुड़ियो तथा विविध खिलौने की मूर्तियाँ 
प्राप्त हुई है। हडप्पा से प्राप्त एक मुद्रा पर शारीरिक व्यायाम करते हुए मनुष्य का चित्र बता हुआ 
हैं । मोहनजोदड़ो से अनेक प्रकार के त॑बे, पत्थर, मिट्टी के खिलौते, सगारगर, क्षत्य विनिध पापाणों 
तथा सीपो की गोलियाँ मिली है साथ ही मिट्टी की गोलियाँ भी प्राप्त हुई हैं । उन्हें शतरंज से 
मिलते जुतते खैल का भी ज्ञान था। मुर्गे तथा अन्य पशुओं को लडा कर देखने मे उन्हें विशेष 
आनुर्द प्राप्त होता था। इसके अतिरिक्त मछनी पकड़ना, शिकार खेलना तथा तैराफी उनके प्रमोद 


३० ए॥ प्राचीन भारतीय संस्कृति 


के सावन थे। वे स्वास्थ्यरक्षा की ओर विशेष ध्यान देते हुए शारीरिक व्यायाम भी करते थे । उन्हे 
नृत्य से विशेष लगाव था। सिच्धु निवासियों को चूत विद्या का पर्याप्त ज्ञान था तथा बह उनके 
मनोरंजन का प्रमुख साधन थी ।* 

बिविध गृहोपयोगी उपकरण तथा पततामग्रो--सिन्धुधाटी के उत्डनन से प्राप्त बस्तुओ में 
दैनिक जीवन मे प्रयुक्त होने वाले पकाई हुई मिद्ठे तया धातु के घडे, कटोरियाँ, थाली, चम्मच, 
गिलास, तश्तरियाँ, कलश आदि है। सामान रखने के लिये ठोकरियों का प्रयोग किया जाता था। 
जमीन पर विछाने के लिए चटाई, बैठने हे लिए तिपाई, कुर्सी आदि का प्रयोग होता था। लेटने 
तथा गयन करने के लिये पतग तथा खाट का प्रयोग होता था । इस सभी उपकरणों के चित्र विभिन्न 
मुद्राओं पर जकित है। रात्रि मे सादे और अलक्ृत दीपक प्रयोग मे लाये जाते थे। गृहोपयोगी 
बतेंनो की एक विशिष्ट वात यह थी कि मिट्टी के बर्तन काले, लाल, कत्यई तथा पीले रंगो द्वारा रंगे 
जाते थे तथा उत पर रेखाओं द्वारा बिन्दुओ के माध्यम से विभिन्‍न पशु पक्षों तथा वृक्ष आदि बनाये 
जाते थ । इन बत॑नो की पालिश इतनी चमकदार है कि वे आज भी चीनी के बत॑नों जैसी चमक 
लिये हुगे हैं। हडणा के वर्तनों पर अतेक लेख भी अंकित हे । गुहस्थ जीवल की सामग्री में घुत 
कांतने की तकई, सुई, हाथी दाँत या अस्थि के बने के, हँसिया, चाकू, कुल्हाड़ी, छेनी, छुरी, आरी, 
कात्ते, छात्र के उस्तरे तथा मछली पकड़ने के कॉटे आदि है। 

सिल्लुवात्तियों का जगेफ़ औपधियों का भी ज्ञान था। मोहनजोदडो से शि्ाजीत तथा 
समुद्रफेन को प्राप्ति हुई ह। यद्य सदा विक्ित्यफ़ औपधि के साथ-साथ जादू टोने द्वारा भी उपचार 
करते ये । स्वास्थ्य रक्ष। वे लिये अनेक प्रकार के दावीज पहनने की भी प्रथ। थी । इन तावीजो पर 
मातृदेवी, पशु त्था पक्षियों के चित्र अफित है । 

नारी की स्थिति--सिच्धु सन्थता के अवशिष्ट प्रमाण इरा बात को प्रमाणित करते है कि 
तत्कालीन परिवार मातृ प्रधान था। मातृ प्रधान परिवार मे नारी को सर्वोच्च स्थान प्राप्त था। 
मातृका देवी प्रभुख उपास्य थी--यह भी स्त्रियों की महत्वपूर्ण स्थिति का प्रमाण है। उत्बनन द्वारा 
जितनी मानव आक्ृतियों ऐ्रे चित्रों की उपलब्धि हुईं हे उनमे स्थ्रियो के चित्र ही बहुसरूयक है--अत, 
इससे प्रमाणित दोता हे कि जीवन के सभी क्षेत्रों से नारी को पुरुष के समान या उससे भी अधिक 


आदर प्राण्य था। स्त्री का मुख्य कत्तंव्य गृइ-सचालन तथा सस्तानोत्पत्ति करना था। सामाजिक तथा 
धामिक कार्यों में नारी को प्रमुखता प्राप्त थी । 


आथिक्ष फीवन 


जब हम सिन्धुघादी के आथिक जोवन के विपय में सोचते हैं तो हमारा ध्यान अनायास ह्ठी 
हनजोदडो तथा हडप्या जैसे नगरों के विलासमय तवा बैसवग़ाली तागरिक जीवन की ओर आक्षष्ट 
थे जाता है । ऐसे जीवन का भार संभालते के लिये निश्चित ही किसी सुसगढित, सुव्यवस्थित तथा 


सुचारु आर्थिक व्यवस्था का होना अवश्य बावी हू । 


/» 7, 


/3घ 
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कृषि--सिन्धु सम्यता में क्पि को प्रमुख स्थाव प्राप्त था। विशाल भण्डारागार इस बात का 
प्रमाण हे कि सिन्धयु निवासी खपृत के अतिरिक्त अकाल आदि दैत्री प्रकोपो को ध्यान में रखते हुये 
खाद्यात्त संचय भी करते थे | वे कृपि कम से भवी-भाति परिचित थे । वर्षा तथा जल की पर्याप्तता 
के कारण मारा प्रदेश उर्वरक तथा हरा-मरा था। गेहूँ, जो, तिल, कपास, चावल, आदि की खेती 
की जाती थी । क्योकि सिख्धु निवासियों को ऋतुओ का पर्ग्राप्त ज्ञान था अत. वे मौसम के अनुसार 
फसलें लगाते थे | शाक भाजी तया फलो से परिचित होने के कारण वे इसकी उपज भी करते थे । 
विविध आकार के बतंनों की प्राप्ति मे अनुमान लगाया जा सऊता हे कि वे विविध प्रकार का भोजन 
करते थे अतः उनके द्वारा विविध खाद्यान्न उपजाये जाते होगे । कपास के माध्यम से वे सूती वस्त्र 
बनाते थे तथा चारा अधिक होने के कारण वे पशुपालन भी करते थे । 

व्यापार तथा वाणिज्य--पसि-वु सभ्यता नगर प्रधान सभ्यता थी । तगर प्रधात सम्यता प्रायः 
व्यापार वाणिज्य फ ज्षैत्र में उन्तत होती हे । क्योंकि सिन्धचु सच्यता शान्ति एवं सुरक्षा पर आबारित 
थी अत. यहाँ का आतन्यरिक व्यापार वाणिज्य समुन्तत था। सगरी फऐ प्रमुख सार्गो के दोनों ओर बने 
अनेक चबूररों से पता चनता हें कि यहाँ पर विविध सामग्री का कय-विक्रय होता था। 

हढप्पा तथा मोहनजोंदडों से ऐसा अनेक सामग्रियाँ प्राप्त हुई है जिनका पुरातात्तिक विश्लेषण 
यह निश्चित करता है कि ये विदेशों से आयातित सामग्री रही होगो। यहाँ शे निवासों सोना, चाँदी, 
टित तथा सीसा आदि ईरान तया अफ तपिस्तान से आयात करते थे। आभूपणों भादि में श्रथुक्त होने 
वाले बहुपुल्य पत्वरा का आयात बदरुगों से होता था। सिन्यु घाटी से सीपी, जल, समुद्रफेत तथा 
मोती आदि की प्राप्यि से पता चलता हैँ कि इस सामग्री को काठियाबाड के गणुद्रों 'चन से मँगवाया 
जाता था। राजपूताने से तहँब्रे को माँ। पूरी होतो शा । गिनच्चु याटों से बडी पात्रा में देवदार की 
लकड़ी के बने अवशेप प्राप्त हुए ह-यरह तक सिल्चु प्रदेश में नढी होती वी अत यह पर्व॑त्तोय प्रदेश 
से मँगवायोी जाती रही होगी । सिच्चु घाटी से ऐसे ब्रमाणों की प्राप्यि भी हुई 8 जो यह इंगिन करते 
हैं कि यहाँ से अन्तर्देशीय व्यापार भी होता था। सुमेरियन सम्यता के क्षेत्रों से हड़प्पा को अनेक 
मुद्रा पर सूती वस्त का चित्रण हें जो सिन्तचरु घाटी में तेग्रार किय्रा जावा था। अत इस बात के 
निश्चित सकत उपलब्ध हे कि सिन्धु घाटों की रमश्यता तथा अन्य वैदेशिक सम्यताओं के मध्य 
व्यापारिक सम्बन्ध थे । 

यातायात के साधन-- सिन्धु घाटी सभ्यता के यातायात के साथनों मे विविधता थी । इक्के, 
बैलगाडी तथा मनुष्यों द्वारा खोचने वाती दो और चार पहियो की बनो हुईं सवारियों के अनेक 
खिलौने प्राप्त हुए हैं। गाड़ियों में हाथी, गये, बैल आदि का प्रयाग किया जाता था। ये स्वलमार्ग 
के यातायात साधन थे । एक मुद्रा तथा प्िट्टो के दतंतों पर जल मां मे प्रयुक्त होने वाले जहाज 
तथा नोका के चित्रों को प्राप्ति हुई हे । इप्से पता चलता हे क्ि स्थल मार्ग के अतिरिक्त जल मार्ग॑ 
से भी व्यापार होता था। 

बस्त्र निर्माग--कृषि शीर्षक के अन्तर्गत हम लिख चुक्ते हें क्रि सिन्चु निवामी कपास की खेली 
भी करते थे । कपास को बढ तथा कात कर सुत वत्ताया जाता था तथा इसके द्वारा वित्रिष सुती 
कपड़े बनाये जाते थे । उत्त समय ऊती तथा रेशगी वस्जों का भी प्रचतन था। वस्तों को अनेक 
आकपक रगो से रंगा जाता था। वल्लो के ऊपर विविध सुन्दर प्रकार के फूनो, पत्तियों तवा अन्य 
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आक्ृतियों को छापा तथा काढा जाता था। उत्खनन द्वारा श्राप्त सामग्री मे हडिडयों तथा सीपो के 

बटन तथा बातु की सुइयो के आवार पर वह कहा जा सकता है कि उन्हे वस्त्रों की सिलाई, कंढाई 
रस कप प्र फ्र जद हो हो 

का भी ज्ञान था । सिन्‍्यु घादी में निर्मित वस्त्रों का निर्यात सुदूर पश्चिमी देशो को होता था । 


अन्य विविध उद्योग--सिन्यु घाटी का जीवन सादगी की सीमाओ को लाॉँघ कर जटिल तथा 
विविव हो चुका था। जीवन की विविध आवश्यकताओं की पूर्ति विविध उद्योगों द्वारा की जाती थी। 
सिन्बु घाटी से कैची, कुल्हाड़ी, हँसिया, हथोडा, सुई, विविध खिलौने, कुरमियाँ, तिपाई, पलंग, विभिस्त 
बाकारप्रकार के वर्तन, यूर्तियाँ तथा मुद्राएँ आदि प्राप्त हुई हैं। इसके अतिरिक्त गृह निर्माण के 
विभिन्‍न उपहरण, जल निकास प्रणाली मे प्रयुक्त सामग्री, विविध प्रसावन सम्बन्धी चीजें आदि भी 
प्राप्त हुई हैं। वहाँ के नागरिकों को विभिन्‍न उद्यागों में कार्यगत कुशलता प्राप्त थी। बढईं, सुना र, 
ह॒टी, चिंकार, मूर्तिकार, रंगरेज आदि कुशल कारेगरों की कम्ती नही थी । 
मुद्रा प्रसार--विभिस्त मुद्राओ की 4 पी 5 अतिरिक्त हमे कोई ऐसा प्रमाण नहीं विला हे 
कि उस समय किसो साकेतिक मुद्रा का प्रचलन था अथवा नहीं । किन्तु भारी संख्या मे प्राप्त सिक्कों 
के आधार पर यह अनुमान लगाया जा सत्ता है कि क्रय-विक्रपय का माध्यम वस्तु विनिमय तथा 
साऊेतिक मुद्रा फे रूप में किया जाता होगा । 
धातुएँ तथा ख़निज पदार्थ--प्राप्त प्रभाणों से पता चलता हे कि सिन्धु तिवासी अनेक 
घातुओं तथा खनिज पदार्थों से परिचित थे। थातु तथा खनिज पदार्थों की उपलब्धता किसी भी 
सर की जआाथिक उल्त्ति की परिचायक होती है । सिन्वु सम्यता के आधिक जीवन में इत बहुमुल्प 
निधियों का प्रयोग व्यापार वाणिज्य की वृद्धि हेतु किया जाता था। हुडप्पा तथा भोहनजोंदडो के 
ब्वंस्तावशेप से अनेक ताँबे के ऊुल्हाड़े--जमितका वजन २ सेर तक हे-प्राप्त हुए हैं। ताँवे की ऐसी 
आरी भी प्राप्त हुई जिसमे लकड़ी का हत्या लगा हुआ हे। ताम्र तथा काँसप्ते के वतंत भी भारी 
मात्रा में प्राप्त हुए है । 
नाप तोल के साधन--सिन्वु घाटो को आाथिक दशा का सुनिश्चित प्रमाण देने वाली सामग्री 
में नाप तील के अनेक हूपो तथा विविवता का दर्शन होता हे । हडप्या के अवशेयों मे ताम्रनिर्यित 
एक शल्राका प्राप्त हुई है। इस पर एक ही आकार के अनेक छोटे-छोटे भाग बने हुए है । विद्वानों 
का मत है कि इस समय का फिद १३२ इच का होता था। सीपी का बला हुआ मापक यन्त्र भी 
प्राप्त हुआ है । कई तराजुएं भी मिली है । इनका प्रयोग विभिन्‍न वस्तुओं का वजन तोलने के लिये 
किया जाता था। बॉट, बटखरे प्राय पत्थर के होते थे तथा इनका आकार चीकोर होता था । बड़े 
भार के बटखरो से अनाज, लकडी, रुई आदि तोले जाते थे। छोटे बट्खरो का प्रयोग बहुमूल्य 
पत्वरो, बातुओ तथा छोटी साम्रग्रियो को वजन करने के लिये किया जाता या। बटखरो की 
इकाइयाँ १, २, ४, 5५, १६, ३२, ६४, १६०, २००, ३४० तथा ६८० थी | सबसे छोटे वाट की 
तोल १३-६४ ग्राम के बरावर हे । 
आवधिक वर्ग--यह तो एक सावंभौमिक सत्य है कि समाज के सभी लोग आधिक दृष्टि से 
पूणंत. त्म्मन्त नही होते है परन्तु मुझ्य वात यह होती हे क्लि आधिक ब्ग विभेद कितना हे? सिन्यु 
सब्पता के |तशेनों में गुही के आकार प्रकार में कुछ विभिन्‍नता हे । ऐसा प्रतीत होता है कि कुछ 
पर अपलाद्धत बड़े थे तथा कुछ एक या दो कमरे वाले हो थे। इससे यहू अनुमान लगाया जा 
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सकता हे कि छोटे घरो में आधिक दृष्टि से कमजोर वर्ग निवास करता रहा होगा । अत निष्कर्ष 
स्वहूप यह कहा जा सकता है कि उस समय आधिक वियपताएँ तो अवश्य ही रही होंगी परन्तु 


आध्िक भेद अधिक नहीं था । 
धाभमिक विश्वास तथा सान्यताएँ ह 


सिच्घुधाटी के उत्खनन से प्राप्त विविध सामग्री द्वारा यह प्रायः निश्चित हो चुका है कि 
इस सम्यता के बाभिक विश्वास एवं जीवन की पृप्ठभूमि में एक दीर्घकालीन परम्भ्रा थी। डा० 
राधाकुमुद मुखर्जी के अनुसार “यह धर्म कुछ वाहरी अंगो के होते हुये भी मुख्यतः इसी भूमि की 
उपज था और हिन्दू धर्म का पूर्च रूप था, जिसमे आज की कई विशेषताएँ पाई जाती है, जैसे शिव 
शक्ति की पूजा, नाग, पशु, वृक्ष और पाषाण की पूजा एवं लिंग और योति की पूजा तथा योग ।/” 
अनेकानेक प्रमाणो तथा उनके तथ्य निरूपण द्वारा हमे सिन्धुधाठी के धामिक जीवन एवं विश्वास का 
रूप प्राप्त होता है 
सातुदेवी की उपासना--मोहनजोदड़ो, चन्दूृदड़ी तथा हड्प्पा से प्रिट्टी की बत्ती हुई मातृदेवी 
की मूर्तियाँ, भाण्डो तथा मुद्राओ पर मातृदेवी के अंक्रित चित्र एवं इन सूलिया तथा चित्रों में अफ्ित 
मेखला, गले के हार, शीश पर कुल्हाडी की आक्ृति का शिरस्त्राण तथा थन्य बनेफ आाभुषण भादि 
मातृदेवी के विभिन्न छूपो तथा प्रतीकों के परिचायक है । मातृदेवी के इन अंकनों में उसके प्रतीक 
स्वरूपो यथा वनध्पति के रूप में उपास्य, जगत-जननी के रूप में पुज्य तथा पशुजगत को अधीश्वरी 
का आभास मिलता हे। विद्वानों का विचार हे कि मातृदेवी के ये अवेकानेक रूप उसको विभिन्‍न 
शक्तियों के परिचायक हैं। सिन्धुवांसियो की यह धारणा थी कि सृष्टि के आधार, संचालन तथा 
विनाश क्री शक्ति मातृदेवी मे ही निहित है। सर जॉन माशंल के अनुसार सिल्धु प्रदेश में मातृदेवी 
को भद्य शक्ति के रूप में पुजा जाता था। 
परमपुरुष अथवा शिवोपासना--सिन्धुघाटी से प्राप्त एक मुद्रा पर शित्र के प्रारम्भिक रूप 
यथा परमपुरुष की आकृति अंकित है । इस परमपुरुष के तीन मुख है तथा वह तिनेत्र आारी है। नीची 
चौकी पर अवस्थित इस परम पुरुष के दाहिनी ओर हाथी तथा बाघ एवं वाषी ओर गैडा तथा भैसा 
बना हुआ हे । चौकी के नीचे हिरण के समान दो सीगो वाला पशु अंकित हें । डा० रावाक्रुमुद मुखर्जी 
ने इस मूर्ति का निरूपण करते हुए लिखा हे---/उसकी सज्ञा ऋग्वैदिक रद या शिव के समान पशु- 
पति सिद्ध होती है ।” इस प्रति के ऊपरी भाग पर छः शब्द अकित है परन्तु इनका कर्य अभी भी 
बोधगम्य नही हो पाया है । चीनी मिट्टी की एक अन्य मुहर पर नागो से गिरे बोगास्लीन पुरुष की 
भाकृति तथा एक अन्य मुद्रा पर अकित धनुषधारी पुरुष का आख्ेटक रूप आदि के सक्ेतों तथा 
प्रतोको का निरूपण करने पर हम निश्चित रूप से बह कह सऊते हैं कि इस समय परम-प्रिता 
धरमेश्वर के पुरुष रूप तथा प्रतीक चिह्नो के रूप मे सिन्धु सम्यता में शिवोपासना प्रचलित थी। 
सर जॉन भाशन ने सिन्घुघादी को शैव धर्म का उत्तत्ति क्षेत्र मानकर उसे बिश्व फा प्राजीनतम धर्म 
माना है । ५ 
लिग पुजा--वैदिक आया द्वारा सिन्धुवासियों कौ अताय॑ कहा जाना तथा लिंग पूजा को 
भनाय॑ पूजा पद्धति मानना एवं स्वथसिन्धुधादी से प्राप्त अनेक लिंगाकारों की प्राप्ति होना आदि 
पह सिद्ध करते हैं कि सिन्धुधाठी के निवासी लिंगपुजा करते थे। उत्खनन द्वारा प्राप्त होने 
भर 
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वाले लिंग दो प्रकार के हैं (१) रक्षवीटिका लिग--ये शवों के शिव लिय तथा शालिग्राम की भाँति 
हैं। (२) अन्य लिग--इनमें कुछ नुकीलापन है । बढ़ लिंग चुगे तवा पत्थर के बने हुए हू नया छोटे 
लिंग प्राय; घोषे के बने हुए है । 

भोति पुजा-- लिंग पूजा तथा योनि पुता का घनिष्ठ सम्बस्ध दे । में दोनो सुध्टिहर्ता के 
सृजनात्मक रूप का प्रतिनिध्चिल्ल करते हे । सिच्युधादी में योनिपुजा प्रचलित थी। योनि स्न्नीलिंग 
का प्रतीक मानी जाती थी । सिस्खुवासी यह मानते थे कि स्तीलिय घारण करने से अनेक विपदाएँ 
समाप्त हो जाती हैं । 


वृक्ष पुजा--सिन्वुधाटी से अनेकानेक वृक्षों की मुर्तियाँ तथा जन प्राप्त दुए ४ । एड मुद्रा 
पर वस्त्रहीन नारी के निकट वृक्ष की टहनिर्या, हटप्या मे प्राप्य एक मुद्रा पर मानव आह्ति पीपल 
की पत्तियाँ पकड़े हुए, मोहगजोदडो से प्राप्प एक मुद्रा वर जुटत पशु के सिर पर पीवल की पत्तियों 
का अकत है । चित्रों में पीपल बृक्ष के अतिरिक्त नीम, वबूस, शीजम, सजुर आदि के वृद्ग प्रमुष्त हैं । 
इन समस्त प्रमाणी से यह पता चलता हे कि सिन्वु सब्यता के निवासी वुक्षोपासना करते थे । 

जल पुजा--मोहनजोदड़ो से प्राप्त विशाल स्वानागार जया अन्य अनेक छोटे रसानागारो का 
प्रबन्ध आदि के आधार पर यह अनुमान लगाया जाता है कि सिल्‍्पु निवासियों के जोन में स्तालादि 
तथा जल का विशेत्र महत्व था | कुछ विद्वानों करा विचार 2 कि मोहन वोद ट का विज्ञान सलानागार 
जलदेवता का मन्दिर था तथा नगर निवासी यहाँ पर बायधिक विश्वासों के पलरयध्व रसान 
करते थे । 

पशु-पक्षी एवं नाग पुजा--सिन्धुधादी के उत्खनन द्वारा बनेक पशुओं की पूर्तियाँ सवा उत्कोर्ण 
चित्रादि मिले हैं। इनमें बैल के चित प्रमुख हैँ । इसके जतिश्क्ति मैसा, बाय, शेड, बकरी, गेट, 
हिरन, ऊेंट, घड़ियाल, मछलो, बिल्ली, कुत्ता, मार, तोता तथा मुर्गे गदि के सिलोने भी मिले हैं । 
एक मुद्रा पर नाग की पुजा करते हुए व्यक्ति का चित मिला ८। एक तावीण पर नाग एक चबूतरे 
पर लेटा हुआ है । पशुपक्षियों के उपरोक्त चित्नों के आधार पर यह कहना तो गतस होगा कि 
उपरोक्त सभी पशुवरक्षी उनके उपास्य थे परन्तु इतना निए्चयपुर्वक कहा जा सड्ता हूं कि बेल 
तथा ताग का सम्बन्ध सिन्धुवासियों के थामिक विश्वास के साथ वा | 

देवी-देवताओं का सानवीयीकरण--सिन्बुधादी ते मनुप्य को आकृति युक्त अमेक मुद्राओं 
तथा चित्रों का मिलता तथा परम पुरुष एवं मातृदेवी के चियर यह प्रमाणित करते हैं कि एस फक्क 
देवताओं को मानवोय गुणों से युक्त मान कर उनकी उपासना की जाती थी। इस आधार पर बढ़ 
कहा जा सकता है कि तत्कालीन धामिक विश्वासों मे मानव तथा देवता के मध्य गहरा सम्बन्त था । 

सु तथा अग्नि फी पुजा--उत्खनन द्वारा प्राप्त कतिपय प्रतिगाओ पर ऐसा चक्र वना हुआ 
हे जिसके चारो ओर किरणें निकल रही है। यह सूर्यपासता का प्रचलन प्रमाणित करता हे । 
कतिपय ऐसी सामग्री भी मिली हे जिसके द्वारा यह पता चलता हु कि इस समय अनेक अग्निशालाएँ 
भी थी। हो सकता हे कि धामिक मान्यतानुसार उस समय अग्नि पूजा भी प्रचलित था । 

बलिपुजा--मोहनजोदडो से प्राप्त एक मुद्रा पर बकरे के समीप तेज धार वाले हथियार 
का क्षकन, हुड़प्पा में एक स्थान पर सामूहिक रूप में वेज, भेड़, तथा वकरो के अस्थि पंजरो का 


प्राप्त होता--इस बात को ओर संकेत करते है कि उपारय देवता की प्रसन्‍तता तथा अभीष्ट पूर्ति 
के लिये बलि पूजा का प्रचलन था । 
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मूति पुजा--सिन्चु सभ्यता के निर्माता चिन्तन की अपेक्षा साकार हृए्य देवी-देवताओं में 
आस्था रखते थे । विभिन्‍न देवी-देवताओं तथा वुक्ष, पशु पक्षी, नाग आदि मूर्तियों की प्राप्ति एवं 
अकित चित्रों से पता चलता हें कि वे साकार उपासना में विश्वास रखते हुए मूर्ति पुजा करते थे। 
अन्ध विश्वास--पिन्धु घाटी से वडी मात्रा मे ताबीजो की प्राप्ति इस वात की ओर इंग्रित 
करती है कि अतिप्ट निवारण के लिये चाँदी तथा ताँचे के ताबीज धारण किये जाते थे । पशु बलि 
तथा जादू टोने मे उनका अतिरेक विश्वास था । 
उपासना गृह अथवा सन्दिर--यह एक आश्चयंजनक, वात है “कि सिन्धु-निवासी मूर्ति 
पूजक थे परन्तु उनके निर्माणों में किसी उपासनागृह अथवा मन्दिर का स्वथा अभाव है। 
माशल महोदय का विश्वास हे कि उस समय लकडी के मन्दिर बनाये जाते थे। इस कथन से 
मत होते मे कह सकते है कि ज4 सभी निर्माण ईटो तथा पत्थरों के बनते थे तो मन्दिर 
ही लकड़ी के क्यों बताये जाते थे ? कतिपय विद्वांतों का विचार है क्लि मोहनजोदड़ोी मे जो कुपाण- 
बंधलीन *तूप प्राप्त हुआ हे उसी के नीचे मन्दिर स्थित हे जो अभी भी दबा हुआ है। इसी स्थान 
से सिन्धु संम्यता के स्तानागार, पुरोहित के कक्ष तबा सभा भवन के अवशेष प्राप्त हुए हैं। अतः 
यह संभावित हू कि यहाँ पर कोई मन्दिर हो । 
उपासना विधि--भिन्‍्धु निवासियों का धामिक जीवन शुद्ध, पवित्र तथा स्वच्छ था। प्रतीत 
होता है कि वे थानिक विश्यासानुसार स्तानादि करते थे। उत्खनन द्वारा अनेक अलंकृत दीपक प्राप्त 
हुए हैं। कुछ स्तम्भो के शीर्ष भाग में दीपक तथा नीचे अग्नि प्रज्वलित करते के प्रमाण भी मिले 
है। इनसे यह स्पप्ट होता हे कि उपासना विधि में वातावरण को पवित्रता तथा शुद्धता के लिये 
सुगन्धित सामग्री, घूपदीप आदि का प्रयोग त्रिया जाता था। नृत्य, संगीत तथा वादन आदि हश्यों से 
अकित मुद्राओं एवं मूर्तियों के आवार पर यह निष्कपं भी निकाला जा सकता है कि उपासना विधि 
में अनेक अनुपठानों, क्रियाओं तथा मनोरजनों की आयोजना की जाती थी | 
मृतर्क सस्कार--वैसे तो मृतक सस्क्रारों का सम्बन्ध सामाजिक संस्कारों के साथ होता हे 
परन्तु इसका आधार धामिक विश्वाम होता हे । प्रतीत होता हे कि सिनन्‍्धु निवासों शव को भूमि 
मे दफना कर, चिता मे जला कर तथा शव को जंगलों में फेक कर मृतक संस्कार करते थे । 
मोहनजोदड़ो से अनेक घड़ो की प्राण्ति हुई, हैं जिनमें मानव अस्थियाँ तथा भस्म मिली हे । सिन्धु 
निवासी मरणोत्तर जीवन में विश्वास रखते हुए, शव के साथ -जीवनोपयोगी उपकरण भी रख 
देते थे । 
धर्म दर्शन का अभाव---सित्धु घाठी के - निवासियों का धर्म! केवल विश्वास त्तथा आस्था पर 
निर्भर था। अभी तक जितने भी प्रमाण उपलब्ध हो पाये हैं उनके आधार प्रर हम यह प्रमाणित 
करने में सर्वया असफल रहे हैं कि सिन्धु निवासियों का कोई धर्म दर्शव था अथवा नहीं । इस विपय 
में तब तक मौन रहता ही श्रेयस्कर- होगा जब तक कि सिल्धु लिपि बोधगम्य न हो जाये । फिर भी 
हम इतना तो निरचय पूर्वक कह' हो सकते है कि सिन्‍्धु निवासी वहुदेववाद भें आस्था रखते के साथ-* 
साथ एकेश्वरवादी भी थे । इसी एकेश्वरबाद के आधार पर उन्होंने” परमः पुरुष तथा मातृदेवी के 
मध्य इन्द्वात्मक विचार को जन्म दिया। ; 
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सर जान मार्शल ने लिखा है कि 'यहाँ का साधारण नागरिक जिस मात्रा में सुविधा तथा विलास का 
उपभोग करता था--उसकी तलना तत्कालीन सभ्य ससार के अन्य भागों से 'नहीं की जा सकती । 
विशाल, सुनियोजित, साफ सुधरे, नियमवद्ध तथा उपयोगी आदि ऐसे विश्लेषण हैं जिनका प्रयोग 
सिन्धु सभ्यता के नगर जीवन के विषय में करने में इतिहासकार को तनिक भी हिचक नही होती । 
सिन्ध नागरिकों की परिष्कृत अभिरचि उनके श्रेष्ठ मानव स्वभाव की द्योतक हे । उनके उद्योग- 
धन्धे, व्यापार, वाणिज्य तथा वैदेशिक सम्बन्ध सिन्धु सम्यता की नियोजित आधिक व्यवस्था का 
परिणाम थे । 


(२) दृढ़ शासन व्यवस्था--किसी निश्चित साक्ष्य के अभाव में सिन्धचु शासन व्यवस्था के 
विपय में यह निर्णय कर पाना कठिन हें कि वहाँ राजतन्वात्मफ शासन अथवा जनतन्वात्मक शासन 
था। किन्तु स्वाभाविकता तथा अनुमान के आधार पर यह अवश्य ही कहा जा सकता हे कि वहाँ पर 
कोई हृढ केन्द्रीय सत्ता शासन करती थी तथा आवश्यकतानुसार उसका विकेचद्रीकरण कर दिया गया 
होगा । सिन्धु घाटी के नगर नियोजन तथा जनजीवन की सुब्यवस्था इस बात की ओर संकेत करती 
है कि नगरो का शासत करने के लिये नगरपालिका के समान कोई विशिष्ट संस्ण अवश्य ही रही 
होगी तथा उसके द्वारा निर्धारित तियमों का हृढतापूर्वक कडाई के साथ पाढदच किया जाता होगा । 
नापतौल आदि के विषय में नियमित कानूव थे । सुख सुविधाओं को प्रदान करने, शान्ति व्यवस्था को 
कायम रखने के लिये किसी न किसी रूप में व्यवस्थाविका, कार्यपालिका तथा न्यायपालिका जैसे 
संगठनों का होना भी अवश्यभावी है । 

(३) शान्तित्रिप्रता - सिन्धु सभ्यता शान्तिप्रिय थी तथा अस्व्रशस्त्रों का प्रयोग केवल रक्षा के 
लिये किया जाता था | 


(४) उद्योग, व्यापार वाणिज्य को प्रधानता--सिन्धु सब्यता व्यापार, वाणिज्य प्रधान 
सम्यता थी। सित्वु निवासियों के दैनिक जीवन की विविधता तथा उनके निर्माण कार्यों की प्रचुरता 
इस वात्त का प्रमाण हे कि वे उद्योग धन्धों को विशेष महत्व देते थे तथा इन साधनों से प्राप्त धन, 
सामग्री आदि को आमोद-प्रमोद, सुख सुविधा, विलासिता तथा ज़ीवन को रसमयथ बनाने में लगाते 
थे। ४ 


(५) कॉल्य काल को सर्वेत्कष्ट उपलब्धि--सिन्यु सभ्यता कॉस्थ काल की समाप्ति से 
प्रारंभ होती है फलस्वरूप इस सम्यता में कॉँस्य काल की सर्वोत्कष्ट'उपलब्धियाँ हृष्टिगोचर होती हैं । 


(६) धारमिक सान्‍्यताओं की सौलिक ता--सिन्धघ "सभ्यता के धामिक जीवन में अनेक 
मौलिकताओं के दर्शन होते है । वे द्विदिव मे विश्वास रखते थे। वे नारी तथा पुरुष को ईश्वर की 
सृष्टि का प्रतीक मानते थे । उनका घामिक जीवन स्वच्छ, पर्वित्र तथा निश्चित था । 


(७) कला विषयक मोलिकता---सिन्धु घाटी की कला भारतीय कला के इतिहास परे एक 
चमत्क[रिक अध्याय हे । सिन्चु कला का जन्म भारत में हुआ था और यह सव॑था स्वदेशी है। सिन्ध 


33 का सौन्दर्य, आकृषंण तथा अनुभूति प्िन्चु निवासियों की मौलिक रचना के प्रकाश से आलो- 
तहै 


पे 


यह सत्य हैं, कि किसी भी सम्धता को श्रेष्ठतर कहलाने का सौभाग्य ;तभी प्राप्त होता है 
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जब कि एक लम्बे समय तक वह आने वाले समय को अपने विचारों, उपलब्धियों तथा प्राप्तियों से 
प्रभावित करती रहे । सिन्धु सभ्यता में यह सब कुछ था ।* 


महत्वपूर्ण प्रइन 


१. सिन्धु घाटी की सभ्यता की प्रमुख विशेषताओं का विश्लेषण कीजिये । 
। (पी० सी० एस० १६६३) 
२. सिन्धु घाटी सम्पता के निवात्तियों की भौतिक संस्कृति का विवरण दीजिये । 
(पी० सी० एस० १६६२) 
३, प्राचीन भारत के धामिक जीवन के विकास में आर्येतर तत्वों के प्रभाव का निहपण 
कीजिये । (पी० सी० एस० १९६६) 
४. सिन्धु घाटी सम्यता के धार्मिक जीवव का आलोचनात्मक विवरण दीजिये । 
(पी० सी० एस० ११७६) 
५ सिन्धु घाटी के तिवासिय्रों को अ्रधुख सास्क्ृतिक देतो का निरूपण कौजिये । 
(पी० सी० एस० १६७७) 
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पूर्वाभास 

सिन्यु सम्यता के घ्वंसावशेपो से प्राप्त जिस सम्यता ओर संस्कृति का वर्णन पिच अध्याय 
में किया गया हे, उसके तुरन्त पश्चातु के इतिहास का अभी तक कोई पत्ता नहीं दम पाया है । 
अनुमान के आधार पर कहा जा सकता है कि अन्य सम्यताओं की भाँति, अनेक परिवतन का 
होगे, कुछ प्रगति या अवनति हुई होगी तथा दूसरी किसी मम्पता का अंकुरण भी हुआ हो । 

तत्पण्चात भारतीय इतिहास की गाथा, भारत में आरयों के आगमन से प्रारम्भ हुई। 
भारत का इतिशस एक प्रकार से इस देश में आय॑ जाति का इतिहास हे । ऋग्वेद स्वयं आर्य 
जाति की ही तही, वरन सम्पूर्ण मानव जाति की प्रथम ग्रन्य रचना प्रतीत होती है ।' आर्यों के 
भारत आयमन से भारतीय इतिहास का आ>म्भ होना तथा स्वय आयों की सभ्यता के विपय में 
प्रथम जानकारी ऋग्वेद से ही प्राप्त होना, इतना तो सुनिश्चित करते हैं कि ऋणेद भारतीय आये 
शाखा की पहली ओर प्राचीततम रचना हे। इससे पूर्व की उनकी किसी रचना का कोई प्रमाण 
प्राप्त नही हुआ हे भौर न ही ऋग्वेद में किसी पूर्व रचना का कोई सकेत है । 

ऋग्वेद की रचना कब हुई ? यह प्रश्न विवादग्रस्त हे । कई बविद्ानों भे इस विपय में 
गम्भीर प्रयास किये, परन्तु कोई ऐसी तिथि नहीं प्राप्त हुई जिस पर साभी सहमत हो सकें ।* मोटे 





१. हिन्दू सम्यता?, ३० राधाकुमुद मुखर्जी । 

२. पहला वेद, ऋग्ेद, शायद मनुष्य सान्न की पहली पुस्तक ह। इससे हमे मानवीय 
मास्तिष्क के सबसे पहले उदगार मिलते है, काव्य की छटा मिलती हे, भौर मिलती हे, प्रकृति की 
सुन्दरता तथा रहस्यमय आनन्द _की भावना ।” ( डिसकवरी ऑफ इण्डिया'---पं ० जवाहर लाल 
नेहरू । ) 

३. वैदिक मीटर'--आर्नाल्‍्ड, ऋगेद सहिता पर मैस्समुलर की लिखी भूमिका; फैम्प्रिज 
हिस्द्ी भाँक इण्डिया! कीय; “ओरियतः बाल गंगाधर तिलक, “हिस्द्ी ऑफ संस्कृत लिट्रेचर--- 
मैकडानेल; “कलकत्ता यूनिवर्सिटी रीडरशिप लैक्चस?---विष्टरनिज । 
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तौर पर ऋग्वेद का समय २५०० ई० पू० माना जाता है । इसका अर्थ यह नही समझना चाहिये 
कि ऋग्वेद के इस समय से हमारा तात्पर्य ऋगेद कालीन सभ्यता की तिथि निश्चित करने से है। 
यह निश्चय पुर्बंक कहा जा सकता है कि ऋग्वेद की रचना से पहले उसमें वर्णित सभ्यता का एक 
लम्बा समय बीत चुका था । ऋगेद से जिस सभ्यता का बोध होता है वह उसकी रचना से पहले ही 
फलफूल चुकी थी और अब प्रौढ़ावस्था को प्राप्त हो रही थी। ऋग्वेद में अपने पुर्वजों, ऋषियों, मार्गं 
प्रदर्को आदि के नाम पर अनेक समपंण यह स्पष्ट करते हैं कि इसमे वर्णित सभ्यता का स्वरूप 
पहले ही निर्धारित हो चुका था । 


ऋग्वेद का स्वरूप 


ऋग्वेद दस मण्डलो में विभक्त है। इसमें कुल १०९८ मन्त्र है। इन मन्‍्त्रों-की रचना 
विभिन्‍न ऋषियों ने विभिन्‍्त समयान्तरों पर अलग-अलग स्थानों में की थी। ऋग्वेद का रचनाक़म 
स्थिर करना कठित हैं, परन्तु दसवे मण्डल की रचना बाद में की गई थी। ऋग्वेद कालीन सभ्यता 
का निर्धारण प्रथम नौ मण्डलो के आयार पर ही किया जा सकता हे । इन नौ मण्डलो के विपय में 
अनुमान है कि सर्वप्रथम २-७ मण्डलो की रचता हुईं जो गुत्समद, विश्वमित्र, कामदेव, अन्रि, 
भारद्वाज और वशिष्ठ ऋषियों के नाम से हैं। इनके वाद सभवत वे मन्त्र रचे गये जिनकी संख्या 
पहले मण्डल में ५१ से १६१ तक है । इसके उपरान्त पहले मण्डल के एक से पचास मन्त्र तथा 
भाठवें मण्डल के मन्त्रो की रचना हुई । इसके उपरान्त सोम देवता से सम्बन्ध रखने वाले मन्त्र 
संभवत, इन आठ मण्डलो में से तिकाल कर नवें मण्डल में रखे गये । आर्यों के प्रसार, प्रारम्भिक 
सभ्यता, सामाजिक मान्यताओ आदि के ज्ञान के लिए हमे ऋग्वेद के प्रथम नौ मण्डलों से ही सामग्री 
प्राप्त होती हे । ऋग्वेद मे आयों के भारत आगमन का कोई सक्रेत नही हे परन्तु उसमें एक व्यवस्थित 
सप्ताज ओर उन्नत सभ्यता का वर्णन है । “हिन्दू अनुशुति का (श्वास हे कि ऋग्वेद में भारतीय 
संस्कृति के उषा काल के स्थान पर उसके मध्याक्षु काल के दर्शन होते है। यह संस्कृति झ्तरस्व॒ती 
देवी की उस मूर्ति के समान है जो पूर्ण युवती के छूप में एक समय मे प्रगठ हुई । भारतीय विचारों 
के महानु बट वृक्ष का मूल ऋग्वेद हे जिनसे अनेक मत, दशोंन और धर्मों की शाखा-प्रशाल्राएँ फूटी 
है। ऋग्वेद आज तक उस गायत्री मन्त्र का मुल स्रोत है जिसके कक्षरश: जप में श्रद्धा रखने वाले 
करोड़ो हिन्दू उसके प्रत्येक स्वर, वर्ण और शब्द को पवित्र मानते हैं और उसके स्वाच में मनुष्य 
विरचित किसी भी अनुवाद या अन्य जप को स्वीकार नही करते ।””* “'जोवन के अचरज और भय 
की तरफ, एक जन समाज की मिलीजुली प्रतिक्रिया का यह काव्यमय वसीयतनामा है। सभ्यता 
के आरम्भ मे ही एक जोरदार और अछूती कल्पना वालें लोग जीवन के अपार रहस्य भेदने के 
लिए उत्सुक हुए। अपने सरल विश्वास द्वारा उन्होंने हरेक तत्व मे, भ्रक्ृृति की प्रत्येक शक्ति में 
देवत्व देखा । उनका जीवन आनन्द्य और साहसी था और रहस्य की भावना ने उनके जीवन मे 
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२. 'हिन्दु सम्यता'--डा० राधाकुमुद मुखर्जी । 
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० 


एक जादू पैदा कर दिया था ।”” हमारे पास अन्य शब्द नही है जो अधिक जोर देकर कह सकें कि 
ऋग्वेद माय सभ्यता के निर्धारण में बेहद सहायक है । 


आयों का राजनेतिक उत्कर्प 

ऋग्ेद के माध्यम से जिस सभ्यता एवं संस्कृति का बोध होता है--उसके विकास के 
लिए एक ठोस राजनैतिक आधार की आवश्यकता थी। ऋग्ेद के वर्णनों से पता चलता दे कि 
ऋग्वेद-कालीन भारत में राजनैतिक एकता का विकास पूरे जोरों पर था। ऋगेद में दशराज 
अथवा दस राजाओ के सघपे का वर्णन हे )* यह संघर्ष उत्तर पश्चिम में बसे हुए पुर्वंकालीन 
जन और ब्रह्माव्त के उत्तर कालीत आर्यों के मध्य राज्याधिकार को प्राप्ति के लिए भरतों के 
राजा सुदास क साथ हुआ था । विदित होता हे कि ऋग्ेदकालीन सभी जातियों ने--जिनमे अनार्य 
भी शामिल थे--इस युद्ध मे भाग लिया । ऋशेद मे ज्ञात होता है कि इस युद्ध में भाग लेने वाले 
दलो मे भरत, अनुस, मत्स्य, द्रह्म, तुक्तूं, यदु, पुरु आदि प्रमुख थे । कहा गया हे कि विश्वामित्र की 
मन्त्रणा से 'दशराज' (दस राजाओं का एक संध) बनाया गया जिसका उद्देश्य भरतो के राजा सुदास 
पर आक्रमण करना था | सुदास ने 'दगराज' को पतजित कर दिया। इसऊे अतिरिक्त सुदास ने 
अत्रिनों, पक्‍्यों, शिवों, भलानसो तथा विपाणितों को भी पराजित कर दिया। भेद की अध्यक्षता में 
अज, शिग्रु तथा यक्षु ते भी खुदास के हाथो पराजय खायी । इस प्रकार सुदास ने प्रत्येक संघर्ष मे 
विजयश्री प्राप्त करके सारे ऋग्वैदिक भारत को अपने अबीन कर लिया | प्रभुत्व के लिए किये गये 
इस संघर्ष के फलस्वरूप राजनैतिक विकास हुआ तया ऋगैदिक भारत सामुहिक राजवेतिक सगठन 
की इकाई के रूप मे एक सावंभौम सम्राठ के शासनान्तर्गत आ गया । 


राजनेतिक संगठन तथा प्रशासन 


ऋगेद से पता चलता हे कि आरयों ने उत्तरी भारत के विशाल भूभाग में पर्याप्त विस्तार 
कर लिया था | ऋग्वेद के भौगोलिक विवरण से विदित होता हे कि आयें कुभा या काबुल, कुमु' या 
कुरु मं, गोमती या गोमल, सुवस्तु या स्वात, सिन्धु या सिन्ध, वितस्ता या भेलम, अश्किनि या 
चिताव, परष्ती या रावी, विपाश या व्यास, भुतुद्री या सतलज, सरस्वती, यमुना तथा गंगा नदियों 
एवं उनके भूभागों से पूर्णत: परिचित थे। बादलों की गड़गड़ाहट, विजली फटने तथा पर्वतों के 
हिमाच्छादित आदि उल्लेखो से प्रमाणित होता हे कि प्रारम्भिक आये हिमालय के प्रदेश में निवास 
करते थे । ऋगेदिक आये सरस्वती तथा यम्ुता के मध्य के भूभाग में रहते थे । इन्हें अपने आये 
प्रतिद्वन्द्रियों से पूर्व को ओर तथा अनाय॑ अतिद्विद्वियों से पश्चिम की ओर संघप॑ करना पडा था। 





१. रवीच्द्र नाथ टैगोर | 
२ ऋग्वेद ७3३३॥२, ५॥८३।८ 


२. “इस राजनैतिक विकास का महत्वपूर्ण परिणाम यह हुआ कि आये लोग बादिम' 
निवासी बनाये जातियो पर पूर्ण रूप से अपनी विजय स्थापित कर सके | बाये और अन्ाय॑ लोगो के 
मौलिक इन्द की भांकी ऋच्द मे प्रायः मिलती हे । इस संघप का कारण सास्क्ृृतिक भी था और 
राजनैतिक भी ।” “हिन्दू सम्यता'--डा० राधाकुमुद मुखर्जी । ह 


डा 


ऋग्वेद कालीन संस्कृति (22 ४३ 


दिवोदास तथा सुदास इस भारत” जाति के प्रमुख शासक थे। सरस्वती नदी के दानो तटो पर 
पुरुवंशी आये थे । कृविवंश सिन्‍्धु तथा चिनाव में, श्ज्जंयवश पाचाल प्रदेश मे, अणुवंश, दुच्य वंश, 
यदुवंश तथा तुवेषबंश पंजात्र के विभिन्न भागों मे, मत्स्यवंश वर्तमान जयपुर तथा अलवर प्रदेश में, 
चेदिवंश यमुता तथा विर्ूय पर्वत की शद्धुलाओ के प्रदेश मे, तथा उपीनर वंश सरस्वती नदी के 
निकट निवास करते थे । ऋग्वेद के अनुसार इत भागों में अनेक अनाये भी रहते थे जो लिंग पूजक 
तथा कटुवक्ता थे । वे गाय-बैलों का अपहरण करने वाज्ञो के रूप में क्रुब्यात थे । 


यद्यपि आायों के भारत आगमन पर इन्हे यहाँ पर किसी प्रमुख राजनैतिक सत्ता का सामना 
नही करना पडा, तथापि उन्हें दो प्रमुख संघ करने पढे थे । उन्हे उत्तरी भारत के प्रदेशों में अनार्यों 
से संघ करना पडा । ऋगेद में इन अनायों को दास” या “दस्यु' कहा गया हे । यक्षु, अज, किकठ, 
पिशाच तथा शिग्रु आदि अनार्य जातियों के राजाओं में मेद नामक राजा को आये राजा सुदास ने 
प्राजित किया। सम्बर, धुनि तथा चुमुरि नामक अन्य अनायें नरेश भी आर्यों द्वारा पराष्त कर 
दिये गये । आय इन भनारय॑ जातियो से घोर घुणा करते थे । क्षार्यों ने अनायों पर निर्णायक विनय 
प्राप्त करके उन्हें अपने अधीन कर लिया । 


ऋग्वेद से विदित होता हे कि अनायों को पराजित करने के कुछ सम्रय वाद आर्यों के 
विभिन्न वशो के बीच प्रतिद्वन्द्रिता उत्पन्न हो गई । प्रतीत होता है कि संघ का कारण विजित प्रदेशों 
के विभाजन से सम्बन्धित था। अनुमान है कि सुदास की विस्तृत विजयों है कारण उसक्रे अनेक 
प्रतिद्व्दी ईर्प्या करने लगे | सुदास के विछुद्ध दस राजाओं का नेतृत्व 'मेद” ने किया तथा सारा 
पड़यत्त्र विश्वामित्र ने रचा । सुदास की सहायता वशिष्ठ ने की । सुदास की विजय हुईं तथा समस्त 
ऋगैदिक भारत पर उसका अधिकार हो गया । इस युद्ध में अनायों सहिल समस्त ऋगैैदिक नरेशो 
ने भाग लिया था | यह समय भारत में आर्यों के राजनैतिक विस्तार का प्रारस्भिक्र काल था। आर्यों 
के पारस्परिक संघ का सुखद परिणाम यह हुआ कि आर्य सम्यता के उन प्रारग्भिक चरणो मे 
भारत में आये क्षेत्र को वह राजनैतिक सुरक्षा सुलभ हो गई जिसके आधार १२ राजनैतिक ,संगठन 


तथा संस्कृति का विकास होता प्रारम्भ हो गया । । 


राज्य की विभिन्न इकाइयाँ अथवा राजनेतिक संगठन 


(४) “गृह” 'कुल! या 'परिवार'--गुह-कुल या परिवार सामाजिक व्यवस्था के साथ-साथ 
राजनैतिक व्यवस्था की इकाई थी । परिवार के प्रमुख को 'कुनाप” या “गुह- पति” कहा जाता था । 
पितृतत्तात्मक परिवार में पिता के पश्चात माता को पर्याप्त सम्मान प्राप्त था । 'कुलाप” या “गृहपति! * 
का पद वंशानुगत था । 

(४) प्राध---कई “गृह” या कुल” या परिवार” के समुहो को मिलाकर ग्राम बनता था। 
इसका प्रधाच ग्रामणी' था। “ग्रामणी” के पद के विषय में यह जानकारों उपलब्ध नही हो पायी हैः 
कि उसकी नियुक्ति राजा द्वारा होती थी, या वह निर्वाचित किया जाता था अथवा उप्तका पद 
वंशानुगत था । आनुधानिक आधार पर हम इतना तो कह ही सकते है कि '“ग्रामणी” ' ग्राम के 
कुठुम्बो में सर्वाधिक सम्माननोय, वयोधुद्ध तथा अनुभवी व्यक्ति होता था। ग्रामो की संख्या सर्वाधिक 
थी | शासन की प्रमुख प्रशासनिक इकाई के रूप में ग्रामों की रक्षा, व्यवस्था तथा नियन्त्रण के लिये 


क्‍ 
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अनेक उपाय किये जाते थे । कतिपय ग्रापो में दुर्ग व्यवस्थ की जाती थी । वैप्ते तो ग्राम की भूमि का 
तामधारी स्वामी राजा था परन्तु उपभोग के आधार पर यह जनता की अथवा सार्वजनिक सम्पत्ति 
समभी जाती थी। 

() बिशः--प्राम के ऊपर “विश: थे। यह कहना कठिन हे कि ऋग्दिक काल में विशः! 
कोई प्रशासनिक इकाई था अथवा कबीले की भाँति था । प्रोफेसर आप्टे का विचार है कि 'विशः/, 
जन! तथा 'ग्राम? पर्यायवाची शब्द हैं । हमारा अनुमान है कि कई ग्रामों को मिलाकर पिश:ः का 
संगठन किया जाता था । विश: के प्रधान को 'विशपर्ति' कहा जाता था । 

() जन--साधारणतः यह कहा जाता है कि कई 4विशों' के समूह को जन कहा जाता 
था। परन्तु विश और जन! का सम्वन्ध स्पष्ट नही है । भरतवंशी केवल एक “जन के नाम से 
उल्लिखित किये गये हैं । प्रतीत होता है कि विश: का वहुब॒चन जन! था तथा जन! में विश: 
की कई इकाइयाँ होती थी। ऋणेद में 'पंचजनः”, यादवजन. तथा भरतजनः आदि के उल्लेख 
मिलते हैं । प्रो० आप्टे का विचार है कि 'विश.” 'जन! तथा ग्राम! संज्ञाओं को पर्यायवाची रूप में 
प्रयुक्त किया गया हैं । 


(५) राष्ट्र--सम्पूर्ण राज्य के लिए 'राष्ट्र! शब्द का प्रयोग किया जाता था। ऋग्वेद मे 
“राष्ट्र के पर्यायवाची रूप में गण' शब्द का भी उल्लेख मिलता हे । “राष्ट्र! तथा “गण” शब्दों द्वारा 
संघात्मक शासन प्रणाली का सकेत मिलता है | प्रतीत होत हे कि जन! प्रान्तीय. शासन जैसी 
संस्था थी तथा 'राष्ट्र' केन्द्रीय सत्ता के समान था । 


ऋग्वेदिक शासन व्यवस्था 


राजा-- ऋग्वेद मे राजा के लिये “राजन! शब्द प्रयुक्त किया गया है। “राजन! को गोप 
जनस्थ (प्रजा का रक्षक) तथा 'पुरन्‌ भेत्ता! (नगरों पर विजय पाने वाला) कहा गया है। ऋग्वेद 
मे उन जातियो की दीन स्थिति का उल्लेख किया गया है जो राजा के नायकत्व से विहीन थी । ये 
उल्लेख राजा के महत्व को प्रमाणित करते है । वस्तुतः आक्रमण करने और रक्षा करने में राजा का 
नेतृत्व विशेष उपयोगी समता जाता था। राजा का पद वशानुगत था, परच्तु ऐसे प्रमाण भी उपलब्ध 
हैं जबकि विशिष्ट परिस्थितियों में प्रजाजन, राजव्रश या उच्च पदाधिकारी किसी “ उपयुक्त व्यक्ति 
को राजा चुन लेते थे। प्रजा की रक्षा का भार धारण करके राजा को प्रजा से स्वामीनिष्ठा तथा 
आज्ञाकारिता प्राप्त होती थी। ऋग्वेद मे राजा को प्रजा की सहायता पर निर्भर रहने वाला कहा 
गया हे । इस समय में राजा भूमि का स्वामी नही था | वस्तुतः वह युद्ध का स्वामी था। ऋग्वेद 
के अनुसार राजा का वरण जन तथा विशः के प्रमुखों द्वारा होता था उन्हें “राजक्षतःः कहा जाता 
था। राजा “राजानः राजकृत.” का मुखिया समझा जाता था। यह समझा जाता था कि जनता तथा 
राजा के बीच एक समभझोता है जिसके अनुसार राजा प्रजा की रक्षा करेगा तथा प्रजा उसकी कषाज्ञा 
का पालन करेगी । राज्याभिषेक के समय राजा धर्म॑पूर्वक श्रजापालन की शपथ लेता था। भत्तिज्ञाच्युत 
होने पर राजा को पद से निलम्तित किया जा सकता था। ऋग्वेदकाल मे राजा के दैविक पद 
अथवा दैवी अधिकार का कोई संकेत नही मिलता । 


राजा फे फार्य---वैसे तो ऋग्वेद मे राजा के कत्तेव्यों का कोई क्रमानुसार उल्लेख नही किया 
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सभा एक शोभा युक्‍त संस्था थी तथा 'समिति” की अपेक्षा वहु कमर सार्वजनिक तथा 
राजवैतिक थी। 'सभा” तथा समिति! से सम्बन्धित अनेकानेक उल्लेखों के आधार पर यह कहा जा 
सकता है कि दोनों संस्थाएँ राजनैतिक महत्व की थी तथा राजा पर अंकुश रखती थी। 
शासकीय परद/धिकारी--कवेंद में सेनापति, पुरोहित तथा ग्रामणी नामक शासकौप 
पदाधिकारी का उल्लेख मितता है। पुरोहित के विपय में हम पहले हो प्रकाण डाल चुके हें। 
सेनापति सेना का नायक या अध्यक्ष था तथा सैनिक अभियात्रों मे वहु राजा की सहायता करता 
था ) सेनापति की नियुक्ति राजा द्वारा की जाती थी । ग्रामीण ग्राम का मुस्तिया तथा ग्राम का ही 
प्रमुख शासकीय पदाधिकारी था । वह ग्राम से राम्4न्धित विषयों के कार्यों की देखभाल करने के साथ- 
साथ ग्रामजनों के विपय में राजा तथा प्रशारान के अधिकारियों को परामणं एवं सूचना देता सा । 
राज्य के अन्य पदाधिकारियों में पुरुष", स्पर्श! तथा दुतः विशेष झूप से उल्लेपनीय है । पुरुष! 
दुर्गंपति होता था तथा वह सैनिक कार्य भी करता था। स्पर्श! गुप्तचर तथा दुत! राजनैतिक गति- 
विधियों पर दृष्टि रखते थे । ऋग्वेद मे सून, रथकार तथा कर्मार आदि पदों के नाम भी मिलते हैं । 
प्रतीत होता हे कि ये तीनों पद व्यावसाधिक तथा औद्योगिक वर्ग से सम्बन्धित थे । राज्याभिपेक से 
पूं राजा इनकी पूजा भी करता था । शासकीय पदाधिकारी राजा के प्रति उत्तरदायी थे । इनकी 
नियुक्ति तथा निलम्वन का अधिकार राजा फे हाथो मे था। एन पदाधिकारियों को वैतल स्वरूप 
स्वर्ण, चाँदी, वढत, अन्न आदि की प्राप्ति होनी थी । 
व्याय-व्यवस्था त्तथा दण्डनीति-- ऋगेद द्वारा तत्कालीन व्याय-ब्यवस्था के विपय में बहुत 
ही कम परिचय प्राप्त हो सका है । यव-लन्न उल्तेश्ो द्वारा विदित होता हे कि राजा तथा पुरीद्धित 
स्याय-व्यवरथा के प्रमुख वदाविकारी थे। स्थाय का उद्देश्य सुधारात्मक तथा आद्शात्मक था। ऋग्वेद 
में विधि तथा रीति-नियमो के लिये “वर्मन” शब्द प्रयुक्त किया गया हे । चोरी, डकेती, ठगी तथा 
लूटपाद के अपराधों का उल्लेख मिनता हू । रात के सगय गाय बेलो का अवहरण ऊिया जाना--- 
साधारण अपराध था। दण्ड व्यवस्था में प्रतिकार की नीति का त्याग किया जा चुद चा। हत्यारे 
द्वारा मृतक के सम्त्नन्बियों को क्षतिपूर्ति की जाती थी । एफ व्यक्ति को 'शतदम' कहा गया है--ब्यो- 
कि उसके जीवन का मूल्य सो मुद्राओं के बरावर था। अपराधी को सूली पर टांग देना सामान्य 
दण्ड था। दोर्घ व्यास की कथा के बाधार पर यह्‌ू कहा जा सकता हे कि अग्नि-परीक्षा, जल 
परीक्षा तथा गर्म परशु या कुल्हाडी द्वारा अपराधी की परीक्षा ली जाती थी। इन परीक्षाओं के 
प्रतीत भय से सस्तस्त होकर अपराधी अपना आयराव स्वॉफार कर लेता होगा। ऋणोी को 
उधार देने वाले की सेवा करने का दण्ड दिया जाता था । ऋग्वेद के 'मध्यमशो” शब्द से विदित 
होता है कि पंच निर्णय द्वारा भी न्याय किया जाता था । उम्र! एवं जीव-गुभ” को पुलिस कर्म- 
चारियों के पदों का नाम समझा गया हे । ऋखेद मे बन्दीगुह का भी उल्लेख मिलता है। अनेक 
अपराधो के लिये कारावास का दण्ड दिया जाता था। 
युद्ध प्रयाली--ऋणग्ेद मे अनेकानेक युद्धो का उल्लेख किया जाना यह प्रमाणित करता है कि 
इस काल के राजनैतिक जीवन मे युद्धों को पर्याप्त महत्व प्राप्त था । युद्धो का कारण आत्मरक्षा, 
विस्तारवादी प्रवृत्ति तथा भूमि की आवश्यकताओं की पति करता था। ऋग्वैदिक काल में 
नियमित मेना का संगठन नहीं किया गया था | युद्ध होने पर जनसाधारण को युद्ध मे भाग लेना 
पड़ता था। सैनिक अपनी रक्षा के लिये कवच, भिरस्त्राण तथा ढाल धारण करते तथा शस्त्रों के रूप 
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में बनुप-वाण, फरसा, कुल्हाडो, भाला, तलवार, हस्तधन, वरछी आदि का प्रयोग करते ये । 
4पुरचीरेष्णुः दुर्गों को भेदने वाला यन्त्र था। युद्ध प्रेरणा को जाग्रत करने के लिये ढोल, तुरही तथा 
रण वाद्यों का प्रयोग किया जाता था। ऋग्वेद के 'शर्ब!, न्रात! तथा गण? आदि शब्दों को सेनिक 
इकाइयाँ माना गया है । ; 
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ऋग्वैदिक काल में आरयों ने मारत में तीन मह॒त्वपुर्णं काबे किये - पहला--देश की विजय 
करके अनारयों को वनो और पर्व॑तो की ओर ढोल दिया और अनेक को दास बना लिया | दूसरा--- 
उन्होंने विजित प्रदेश के अतिरिक्त अन्य निकटवर्ती भागी का उपतनिवेशीकरण किया, और तोसरे, देश 
को एक सस्क्ृति प्रदान की । देश से वत्त जाने पर उन्होने आगे विगत कढ्ु अतुभवों और विय्रप् 
परित्थितियों को ध्यान भे रखते हुए, एक ऐसे समाज का संगठन फ़िया जो सुव्यवस्थित वेज्ञानिक 
ढाँचे पर अवस्थित था। परन्तु अभी इस सामाजिक संगठन को प्रारम्भावस्था ही था। “ऋणचेद के 
शलोफों मे व्यभिच्रार, सतीत्वहरण, वैवाहिक विश्वासबात, गर्भपात कराने, बोलें, चोरों आर डकैती 
के उल्लेख मिलते है । इसलिये ऋगैदिक लोगों को न तो हम भोले भाले चरवाहे मानव सकते हू और 
न ही अत्यधिक सभ्य । इसके इलोकी मे जिस संस्क्ृति का चित्रण किया गया हू, उससे ज्ञात होता हु 
कि आय॑ फुर्तलि, प्रसन्‍तचित्त तथा युद्धप्रिय लोग थे, जितकी रुचियाँ सरल ओर कुछ अम्नस्य थी ।!!' 
यह सब कुछ होते हुए भी ऋग्वेद के समय में जैसा उल्लास और सामाजिक रस्वातन्त्प था, वैसा 
हिन्दुस्तात मे फिर कभी नही देखा गया । * 
सामाजिक संगठन के आधार 


जिस समय समय आय॑ भारत आये उस समय वे पूर्ण रूप से एक जाति थे। उनमे कर्म 
तथा 'जन्मानुसार वर्ण की विभिर्नता की भावना मात्र भी तही थी। वे भेदभाव रहित हृष्टिकोण से 
मिलेजुल कर कृषिकर्म॑, व्यवसाय तथा घारमिक अनुष्ठान करते थे । परल्तु शीघ्र ही उनके शान्ति-प्रिय 
जीवन मे संवर्षो ने जन्म ले लिया। उनका मुकाबला ऋग्वेद में वणित 'दस्यु', दास”, 'अनाये! 
भादि से हुआ अत, उन्हें भव वर्ण, जाति भेद का अनुभव होने लगा ।* 

ऋग्वैदिक सम्यता में जाति प्रथा के विषय में ऋग्वेद के प्रारश्भिक नो धण्डल चुव हैं। दसवें 
मण्इल में वर्णित पुरुष सूक्त में विराट पुरुष” द्वारा चार वर्गों की उत्पत्ति का वर्णन मिलता है । 
मान्यता के अनुसार ऋगेद का दसवाँ मण्डल बाद में जोड़ा गया था तथा यह ऋग्वैदिक काल का 





१, डा० विण्टर निज । 

२. हिन्दुस्तान की पुराती सभ्यता'---डा० बेती प्रसाद । 

३. ऋगेद मन्त्र ११०४७-८ से इन संघर्षों की सूचना मिलती हैं। इसमें पृथ्वी को 
दासो की श्मशान भूमि कहा गया है। मन्त्र २०६७ में इस्ध को पुरूदर ओर कुण्ण योनि 
दासो की सेनाओ का नाश करने वाला कहा गया है । मन्त्र १०२२।८ मे इन्द्र से ध्रार्यता करते 
हुए कहा गया हे--'हमे सब ओर दस्यु घेरे हुए हैं। वे यज्ञ कमे नही करते, व किसी चीज को मानते 
है, उनके श्रत्त हमसे भिन्‍न हैं। वे मनुष्यों जैसा व्यवहार चही करते । हे शन्ुताशन, तू उनका वध 
कर और दासो का ताश कर |”! 
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नही हे । अतः ऋग्वैदिक भारत में जाति प्रथा की उपस्थित्ति के विपय में विद्वात सहमत नहीं हैं । 
म्योर, वेवार तथा गीगर आदि विद्वान ऋग्वैदिक काल में वर्ण व्यवस्था की प्रया के जन्म को स्वीकार 
नही करते । गोल्डेनवर्ग आदि के अनुसार इस समय वर्ण व्यवस्था जन्म ले चुकी थी। 

ऋग्वेद के दसवें मण्डल के कथन तथा विभिन्‍न विद्वानों की मान्यताओं के मध्य स्थिर तथ्यों 
के निरूपण से हम इस निष्कर्प पर पहुँचते है कि उस समय आये जाति में कोई न कोई जातिगत 
वैपम्य उत्पन्त हो चुका था । यह अंकुरण था तथा कालान्तर में इसने वृक्ष रूप घारण किया । 
हम ऋगेदकालीन सभ्यता में केवल दो ही बर्ग मार्नगे---आयय तथा अनाये । 

ऋग्वेद में अनायों को दास, दस्यु या असुर कहा गया है । ऋग्वेद में आये तथा अनायों का 
भेद भी वर्णित हे । बह भेद शारीरिक तथा सास्क्ृतिक भी है। आयों ते अनायों को वनों और पव॑तो 
की ओर ढऊेल दिया या उन्हें दास बना लिया । ऋगेद की अनेक ऋचाओं से यह स्पष्ठ हो जाता है 
कि धर्म, शाषा, रीति-रिवाज तथा सामाजिक जीवन के क्षेत्रों मे आयों तथा अनायों में काफी भेद 
था। कार्यों की अपेक्षा अनारयों का रंग गहरा काला था। संस्कृत मे रंग को वर्ण कहते हैं। वर्ण के 
भेद से वर्ण-व्यवस्था का नाम पडा तथा उसका प्रादुर्भाव हुआ। ऋग्वेद २॥२०।६-७ में कहा गया 
है “इन्द्र काले दासो की सेनाओं का नाश करता है ।” ऋगेद ६॥४१॥१ में काले चमड़े वाले को 
दूर भगा” का उल्लेख है। 

इस प्रकार वर्ण व्यवस्था का अंकुरण तथा आये-अनार्य सम्बन्ध ऋगेदिक सामाजिक ढाँचे के 


दो प्रमुख आधार थे । वस्तुतः तत्कालीन सापाजिक जीवन की विशेषताओं का विफ्रास उपरोक्त दो 
प्रकरणों से हुआ है । 


सामाजिक जीवन 


परिवार--भआाये समाज पितृसत्तात्मक था परन्तु नारी को मातृरूप में पर्याप्त सम्मान प्राप्त 
था । पिता अथवा पिताम्नह परिवार का प्रवान होता था तथा उसे “गृह पति' और “कुलाप' कहा 
जाता था। परिवार के सभी सदस्य उसके जाज्ञाकारी होते थे । यह पद वशानुगत होता था तथा 
पिता को मृत्यु के उपरान्त उसका ज्येष्ठ पुत्र अथवा पिता का छोटा भाई “गृहपतिः अथवा "कुलाप' 
का स्थान ग्रहण करता था। पुत्र पिता की सम्पति का उत्तराधिकारी होता था । कृतिपय परिस्थि- 
तियो में पैतृक सम्पत्ति का विभाजन भी होता था |" पिता की सम्पत्ति पर पुत्री को अधिकार नही 
था। सयुक्त-परिवार प्रणाली होते से उत्तरदायित्व भी समान तया साप्ुहिक था।* परिवार के 
सम्मान, पारिवारिक परम्पराओ रीति-रिवाजों तथा मान्यताओं के पालन में समस्त कुदुम्ब तत्पर 
रहता था । इसके अतिरिक्त कोठुम्बिक प्रेम तथा पारस्परिक सदुभावना एवं सहानुभूति ने पारिवारिक 
जीवन को सुख समृद्धता श्रदान की हुई थी। पत्नी अपने पति के साथ धार्मिक अनुष्ठानों मे प्रमुख 
भाग लेती थी। ऋणग्वेद के मन्त्रो मे कहा गया हे--“पत्नी हो गृह हे, वही गुहस्थी है तथा उसमे 
आनन्द है ।”* परिवार की सम्पन्तता का सापदण्ड परिवार की वुहृदता था। “हमारे घर सन्तान से 
भरे रहें हमे बोर पुत्रों की कमी न हो ।!!४ 
32. अल नि की जर क 

२. ऋरेद १॥७०।४ २. ऋग्वेद ३॥५३।६; २।४२॥३ 

३. ऋग्वेद ३३५३॥४ ४. ऋग्वेद ७)१।१ १-१२-१६ 
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भोजन---दूघ तथा उप्तसे बने हुए पदार्थ आर्यों को विशेष प्रिय थे। दुध के साथ वे 
चावल पकाते थे । चावल और जौ को घी में मिलाकर खाया जाता था। एक प्रकार का 
हलवा दूध तथा 'यव के मिश्रण से बनाया जाता था। कीथ महोदय ने लिखा हैं “समृचे भारतीय 
इतिहास मे तरकारियों तथा फलो के हो भोजन उपादान रहे है, परन्तु वैदिक भारतीय मासाहारी 
था |” ऋग्वेद कालीन आये भोजन के विवय में अभिव्यक्त इस नत से हमें पूर्ण सहमति नही है । 
जिन पशुओ के मास का प्रयोग इस समय किया जाता था वे भेड़ तथा बकरी थे। ऋग्वेद मे मछली 
का नाम नही हे तया गाय पवित्र तवा माता समान मात्री जाती थी अतः इनके मांस का भक्षण 
करने का प्रश्व ही नही उठता ।" जहाँ तक ऋग्वेद फ्रे वर्णनों का प्रश्व हे--हम इतना ही कह सकते 
हैं कि आायों को शाकाहारी भोजन प्रिय था तथा केवल विशेष अवसरों पर ही मास का प्रयोग किया 
जाता था। खाद्यान्‍्नो मे गेहूँ, जी, धान, उड़द, मूँग तथा अन्य दालो का विशेष प्रयोग क्रिया जाता 
था | ऋग्वेद मे रोटी तया तवे का उल्लेख वहीं मिलता हे अत हम यह नहीं कह सकते कि वे बाटे 
का उपयोग किस रूप में करते थे । मोदे तौर पर आरयों का भोजन सादा, सन्तुलित तथा शक्ति 
वद्धंक था 
पुरापान--सुरा निन्दित समझी जाती थ्री। “पीतासो युथ्यन्ते दुर्मदासों न सुरायाम ।!”* 
सुरा पीकर लोग, दुमुंद हो जाते थे तथा सभा समितियों मे आपस में लड़कर उपद्रव करते 
थे । इससे स्पष्ट होता हे कि आर्य सुरापान के दोषो से परिवित थे । परन्तु यह परिचय--सु रापान 
का निषेध रूप नही था। सुरापान किया जाता था | ऋग्वेद के नवें मण्डल तथा छहो अन्य सूक्तो मे 
सोम की प्रशसा की गई हे । सोमवल्ली मूजवन्त पव॑त पर अथवा कीकठो के देश में उत्पन्न होती 
थी । सोम की मादकता तथा आलननन्‍्ददायित्ती विशेषताओं का वर्णन भी मिलता है। सुरापान विशेष 
रूप से यज्ञादि के अवसर पर किया जाता था। यह वेवताओ को भी अपित की जाती थी । 
वस्त्र-वेशभुबा--आय॑ प्रमुखतः तीव प्रकार के वस्त्र घारण करते थे--(१) अवोवस्त्र; 
(२) उत्तरोय, तथा (३) अधिवास । ऋग्ेद में 'उष्णीय' णर्यात्‌ु सर पर धारण की जाने 
वाली पगडी का भी उल्लेख हे । उनके वस्त्र सूत, ऊन तथा म्रुग-चर्म द्वारा बलते पे । थे सिलाई से 
परिचित थे तथा उनके वस्त्र नाना प्रकार के होते थे । धनी तथा बिलासी ग्पक्ति जरी तथा अनेक 
रगों के वस्त्र धारण करते थे । उत्सवो के अवप्तरो पर नये तथा विशेष आकार-प्रक्रार के वस्त्र पढनने 
की प्रथा थी। पेशस्क्वारी नामक स्त्रियाँ सुई द्वारा कढ़ाई करके वस्त्र बनातो थी । 
श्रुद्धार--श्वज़ार मे स्त्रियों की विशेष रुचि थी। वे अपने केशों को अनेक प्रकार से गूँवती 
थी। वेणी स्त्री की सुन्दरता का प्रतीक मानी जाती थी। श्वज्भार जिविव प्रकार के फूनों तथा 
आभूषणो द्वारा किया जाता था। काजल, तिलक, विभिन्‍न तेलों, सुगन्वियों तया रगो के श्वद्धार 
प्रयोग से उन्हें परिचय था । आयें पुरुष भी लम्बे बाल रखते ये। दाढ़ी को 'श्मश्रुर कहा जाता था 





१. मांस प्रायः यज्ञीय पशुओं का, जैसे भेड़न्वकरी (अजावय:) का होता था। गाव को 
भ्षष्त्या अर्थात बच के अयोग्य कहा गया है--(ऋग्वेद 5१०॥१-५०१६) 
२, ऋग्वेद ६२।१२ । 
३. ऋचेद १॥६३।६; ३।५३।४ । 
पे 
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परन्तु क्षोर कराने की प्रथा थी। नाई को वप्ता कहा जाता था । १ सिल्‍्ली पर उस्तरा तेज करने का 
उल्लेख मिलता है। अनेक स्त्रियाँ अपने सौन्दर्य तथा शद्भार पर फूली नही समाती थी तथा प्रेमियों 
का चित्तहदरण करने भें कुशल थी।* 

क्षाभूषण--स्त्री तथा पुरुष समान रूप से आभूषण प्रिय ये। वें कानों में कर्णशोभन, गले में 
निष्क, हाथो मे कड़े और पैरो मे खड़ुवे, छाती पर सुनहले पदक, गले में मणियाँ पहनते थे । इनके 
अतिरिक्त 'क्रम्व' (माथे का टीका) भुजबन्ध, केयुर, नुपुर, कंकण, मुद्रिका तथा खादि आदि आशभूषणों 
का उल्नेख ऋग्वेद की अनेक ऋचाओं में मिलता हे । आभूषणों का निर्माण करने वालो को स्वर्णंकार 
कहा जाता था । आशभृषणो मे प्रयुक्त होने वाली सामग्री स्वर्ण, चाँदी, कीमती पत्थर, हाथीदाँत तथा 
मोती मुँगे आदि थे । 

सनोर॑जन- ऋग्वेद मे मनोरंजन की अनेक विधियों, साधनों तथा प्रणालियो का उल्लेख 
मिलता है | आमोद-प्रमोद के लिये विभिन्न उत्सवों तथा समतो” का आयोजन किया जाता था। 
संगीत मनोरंजन का मुख्य साधन था--इसके तीन अंग थे--नृत्य, गायन तथा वाद्य । वाद्यो में वीणा, 
शंख, फाँफ, मृदग तथा दुन्दुनि भादि प्रमुख थे । आाखेट, घुडदौड, मल्लयुद्ध तथा रथों की दौड़ का 
आयोजन किया जाता था। प्रेम ओर प्रसन्नता के भाव मे आर्य लोग जानन्द से जीवन तिताते थे, 
परलोक की बहुत अधिक चिन्ता नही थी ।"****''*जमंतो की तरह हिन्दू भारय॑ भी जुआ बहुत खेलते 
थे ।'***"'खुले मैदान में स्त्री ओर पुरुष बडे चाव से नाचा करते थे ।******सब लोगो को खास तोर 
से स्त्रियों को नदियों और तालाबो में नहाने का बहुत शौक्र था । ऋग्वेद के समय में जैसा उल्लास 
ओर सामाजिक स्वातन्त्य था वैसा हिन्दुस्तान मे फिर कभी नहीं देखा गया ॥!रै 


स्त्रियों का पद तथा दशा--सामाजिक परम्पराओ की मान्यतानुसार स्त्रियों का पद बहुत 
ऊँचा था। समाज के मानसिक तथा धार्मिक नेतृत्व में स्त्रियों का पर्याप्त सहयोग आपेक्षित रहता 
था । पर्दे की प्रथा नही थी। शिक्षा के द्वार स्त्रियों के लिये भी छुले हुए ये। धार्मिक साहित्य मे 
रुचि रखने वाली स्त्रियों को अपनी प्रवुत्ति के पालन मे कोई रोक-ठोंक नही थो | कई ऋषि स्त्रियों 
की रचनाएँ ऋशरेद संहिता में हैं।?” साहस और वोरता में स्त्रियाँ काफी भागे थी । उदाहरणाए॑ 
विप्पला नामक स्त्री लड़ाई मे गई थी तथा वह घायल हो गई तो अश्विनों ने उसकी चिकित्सा की 
थी ।* प्रत्येक माता पिता को अभिलापा पुत्री को अपेक्षा पुत्र प्राप्त करने की होती थी | पुत्र अपने 
पिता के कार्यों मे सहायक हं।ता था तथा जनवन की रक्षा जे साथ पूर्वजों का तपंण करता था | 
परन्तु इसका तात्पर्य यह नही है कि पुत्री हेय तथा घुणा की वस्तु थो | ऋग्वेद के अमतेक स्थानों पर 
पुत्र तथा पुत्रियों को दर्चाशु के लिये कामना करने का वर्णत मिलता है। पुत्र के अभाव मे पुत्री को 
ही पुत्र महग माता जाता था। क्योकि वाल विवाह की प्रथा नही थी अतः विवाह होने से पहले 
कन्याओ को शिक्षा प्राप्त करने का समय मिल जाता था | गरुहकाय॑, कताई, बुनाई, नाना प्रकार के 





१. ऋग्वेद १०११४२।४ ) २. ऋग्वेद १॥१२३॥१० | 
३. हिन्दुस्तान की पुरानी सम्पता--डा० बेसी प्रसाद । 

४. ऋचवेंद ११११७॥१, ५॥२५।६; २।८।६१ | 

५. कऋगेद १११२१०; १११६१५। 
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व्यंजन बनाने की शिक्षा, नृत्य, गायन, संग्रीत, वाद्य वुन्दादि स्त्री शिक्षा के प्रमुख अंग थे । कन्याओं 
को वैदिक शिक्षा दी जाती थी । पुत्री का भी उपत्यन संस्क्रार किया जाता या। ऋग्वेद मे लोपामुद्रा, 
घोषा, सिक्‍ता, निवावरी तथा विश्ववारा जैसी पारंगत तथा विदुपी स्त्रियों का उल्लेख किया गया 
है। स्त्रियों को यज्ञ करने का भी अधिकार था। 
विवाह--लौकिक तथा पारलौकिक शान्ति के लिये पुत्रों की कामना की जाती थी। यज्ञादि 
के अवसरो पर सपत्नीक उपस्थिति आवश्यक थी । इन उद्देश्यों की प्राप्ति के लिये विवाह आवश्यक 
था। विवाह व्यक्तिगत तथा सामाजिक जीवन का प्रमुख अंग था। वर की ओर से बारात वध के घर 
जाती थी तथा वहाँ पर सापुहिक भोज के पश्चात्‌ यज्ञार्ति के चारों ओर परिक्रमा करके वर-वचू का 
विवाह 'होता था । इसके पश्चात्‌ दोनो दाम्पत्य जीवन मे प्रवेश करते थे । यह गरृहस्थाश्रम में प्रविष्ट 
होने का अनुष्ठान भी माना जाता था । विवाह होने से पहले वर-वध्च के गुण दोपो को आंक लिया 
जाता या । विवाह के उपरान्त स्त्री--पति के नियन्त्रण में रहती थी । 
प्रेत विवाह--विवाह के मामलो में त्लियो को बडी स्वतन्त्रता थी। यौवनावस्था में स्त्री-पुरुष 
परस्पर मिला जुला करते थे । अपनी रुचि के अनुसार प्रेम क्रिया करते थे तथा प्रेम के कारण विवाह 
कर लिया करते थे । युवक-युवतियाँ छिप कर मिलने का प्रयत्न करते थे। एक स्थान पर युवक 
द्वारा मन्त्र का प्रयोग करके अपनी प्रेमिका के घर वालों को सुलाने का वर्णन मिलता है ।* _ 
बाल विवाह--प्रेम विवाह तथा विवाह प्रणाली के आधार पर यह कहा जा सकता 
हे कि बाल विवाह की प्रथा नहीं थी। ऋग्वेद मे कही पर भी बाल विवाह का प्रत्यक्ष या परोक्ष 
उल्लेख नही है । इसके विपरीत ऋग्वेद मे कहा गया है कि घोषा नामक स्त्री प्रोढावस्था तक 
अविवाहित रही थी। अनेक स्त्रियाँ ऐसी भी थी जो विवाह नहीं करती थी। एक ऐसी स्त्री का 
उल्लेख है जो अपने माँ बाप के घर फर ही अविवाहिन होते हुए वुद्धा होती जा रही थी ।* 
बहुविवाह--कुछ गिने-चुने तथा समर्थ पुरप ही बहुविवाह करते थे ।। आधथिक कारणों तथा 
साधारण कोटुम्बिक सुख के कारणों से वहुविवाह करना जीवन को दुखमय बनाना था । ऋग्वेद में 
कहा गया है कि अनेक महापुरुष बहुविवाह करके घरेलू चिन्ताओ तथा पारिवारिक मनमुठाव के 
कारण बेहद परेशान रहते थे ।४ 
,. विधवा विवाह---ऋगवेद में विधवा विवाह का निषेघ नहीं था। ऋग्वेद की एक ऋचा में 
उस स्त्री से जो अपने पति के शव के साथ लेटी हुई है, कहा गया हे--स्त्री, उठो । तुम उसके 
पास लेटी हो जिसकी इहलीला समाप्त हो गया हे। अपने पति से दूर हट कर जीवितो के संसार मे 
भाओ और उसकी पत्ती बनो जो तुम्हारा हाथ पकड़ता हे और तुमसे विवाह करने को इच्छुक है ४ 
इस आधार पर हम यह निष्कर्ष तिकाल सकते हे कि विववा विवाह की प्रया प्रचलित थी । 
गोद लेने फी प्रथा--पैतृक सत्ता के कारण संतानहीनता बड़ा भारी दोप मान्रा जाता था। 
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संतानहीन दूसरे के पुत्री को गोद लिया करते ये । गोद ली हुईं सच्तान बढ़े स्नेह से पानी जाती थी 
परन्तु गोद ली हुई संतान वास्तविक संत, के सम$क्ष नही माच्री जाती यी | 


दास प्रया--ऋग्वेद मे एक ऋषि उषा से पुत्रों के साथ-साथ दासों की प्रार्थना करता हें ।* 
राजा त्रसदस्यु ने पचास दासियाँ दान में दी थी । एक प्रार्थता में कहा गया हे कि 'हे अग्ति | 
अभ्यावर्तिनि चायमान ने मुझे वीस बेल इत्यादि के साथ-साथ बहुत सी लड़कियाँ भी दी |!” इन 
उल्लेखो से यह प्रभाणित होता है कि समाज में दास भ्रथा का प्रचलन था परल्तु इस श्रया का प्रचलन 
प्राचीन यूनान या रोम की भाँति नहीं था| 


आत्तिथ्य सत्कार--ऋग्द मे अग्निदिव को अतिथि के नागर से पुकारा गया हे ।* राजा 
दिवोदास को अतिथियों का विशेष स्वागत करने के कारण “अतिथिग्व! को उपाधि दी गई थी ।९ 
आये समाज में अतिथि सत्कार को गुण समझा जाता था । 


नह 


नैतिक आदर्श--अनेक मच्त्रों में असत्य की बडी निन्‍दा की गई है। असत्य तथा कुठा 
अपराध लगाने वाले को शाप दिया गया है ।” ऋषि अनेक मन्‍्त्रो द्वारा सत्मार्ग तथा सत्कर्मे के 
लिये देवताओं से याचना करते थे। ऋग्वेद के अनुसार देवता इन्द्र के नियमों का उल्लंघन नहीं 
करते थे ।* सत्य के लिये 'ऋत' शब्द प्रयुक्त किया जाता था । विश्व मे जो कुछ है उसे 'ऋत” कहा 
गया है। दिवता मित्र वरुण अनृत को जीत फर ऋत का पालन करते हैं। वरुण तो अनृत से 
स्वश्नावतः घुणा करता है तथा ऋत को वढाता है ।!५ ऋग्वेद के इन कथनों से स्पष्ट होता है कि 
ऋग्वैदिक आर्य नैतिक आदर्शों मे आस्था रखते थे। 


शिक्षा 


ऋग्वेद द्वारा तत्कालीन शिक्षा तथा शिक्षा विधान के विषय मे पर्याप्त जानकारी प्राप्त 
होती हे। आचार्य का घर विद्यालय था। यहाँ पर वह अपने शिष्यो, जितमें उसके पुत्र, सम्बन्धी 
आदि भी होते थे, वैदिक शास्रीय शिक्षा देता था। ये ग्रन्थ कण्ठस्थ किये जाते थे । प्रवचन तथा 
उच्चारण का विशेष ध्यान रखा जाता था। शिक्षा का मोखिक विधान तप! था। इसके प्रभाव से 
ही विशिष्ट विद्वानों का बौद्धिक विकास होता था। विद्यार्थी के नैतिक, शारीरिक तथा मानप्तिक 
उन्नति तथा विकास का पूरा ष्यात रखा जाता था। शिक्षा मोखिक अभ्यास द्वारा दी जाती थी। 
ऋग्वेद में लेखन सामग्री या लेखन कला का कोई उल्लेख नही है। एक मन्त्र में शिक्षा पाने वाले 
विद्यार्थी की तुलवा बरसात में बोलने वाले मेढक से की गई है। प्रवचन तथा उच्चारण का बहुत 
महत्व था । उच्चारण के सात प्रकार ओर वाक की चार अवस्थाओं का वर्णन मिलता है। ऋग्वेद 
के एक मन्त्र मे मानसिक चिन्तन तथा ध्यान का उल्लेख मिलता है जिसके फलस्वरूप ज्ञान की 
पूर्णता प्राप्त होती है तथा शिष्य स्वयं प्रवक्ता या आचाय॑ बन जाता है ।) ९ 
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शिक्षा का उदृं श्य आध्यात्मिक एवं मानवीय गुणों के मध्य सन्तुलन बताये रखना था। 
शिक्षा अनिवार्य नहीं थी । प्राय. गुरु के समीप रह कर शिष्य गुरु के दैनिक जीवन तथा कर्मों में 
जो सहायता करता था उसी के द्वारा उसे जीवन विषयक ज्ञान हो जाता था। सामूहिक शिक्षा की 
अपेक्षा व्यक्तिगत शिक्षा पर विशेष जोर दिया जाता था ।" 


आशथिक जीवन 


कृषि--ऋग्वैदिक सभ्यता ग्राम प्रधान थी। सामाजिक तथा राजनैतिक दृष्टिकोण के 
अतिरिक्त आथिक दृष्टिकोण से भी ग्राम की प्रमुख विशेषता थी। आर्यों ने साफ (थरी क्ृपि योग्य 
उवंरा भूमि को प्राप्त करने के लिये वन प्रदेशों का सफाया कर दिया था। इस प्रकार सम्पूर्ण पंजाब 
ओर सिन्धु प्रदेश और उसके बाद शेष उत्तरी भारत में बहुसंख्यक ग्रामों की स्थापना हो गई थी। 
ऋग्ेद मे कही भी नगरों का उल्लेख नही मिलता । 

ग्रामो में गायों के गृह होते थे । ये,मिट्टी तथा लकड़ी के होते थे । ग्राम निवासियों के खेत 
उनके घर के मिकट ही होते थे । घर की भाँति खेत भी व्यक्तिगत सम्पत्ति थे। राजा अपनी प्रजा 
से कर के रूप मे उपज का कुछ भाग लेता था। राजा भूमि का स्वामी नहीं समका जाता था। 
आर्यो की जीविका तथा समृद्धि का मुख्य खोत कृषि कर्म था। इसका ज्ञान उन्हे भारत आने से 
पूवं ही हो चुका था । ऋग्वेद मे 'क्ृषि' अनेक वार प्रयुक्त हुआ हैं इससे क्रपि प्रियता का बोध होता 
है | कृषि एवं तत्सम्बन्धी उपकरणों के उल्लेखो से भी प्रकट होता है कि ऋग्वैदिक काज्न में कृषि 
की प्रतिष्ठा स्थापित हो चुकी थी और यह मनुष्य की समृद्धि का कारण बन गई थी । ऋग्वैदिक 
देवता क्रपि कर्म में भाग लेते अथवा सहायता करते दिखाये गये हैं। उस समय उत्पन्त किये जाने 
वाले अन्‍्तों मे गेहूँ तथा जौ प्रमुख थे । इसके अतिरिक्त विभिन्ष फलो, तरकारियों एवं दालो की भी 
लेती होती थी । हल-बैल से जोतने के बाद भूमि में बीज बोये जाते थ्रे । पकने के बाद खेती को 
काटा जाता था तथा कूट-पीट कर संग्रहालयो में सुरक्षित रखा जाता था ।* वे लोग खाद का भी 
प्रयोग करता जानते थे । पानी की कमी पडने पर सिंचाई को भी व्यत्रस्था थी और इसके लिए कुओ 
का फ्रधोग होता था ।? खेत,यद्यपि व्यक्तिगत सम्पत्ति थे, परन्तु चरागाह्‌ सामूहिक सम्पत्ति माने 
जाते थे । ऋग्वेद में अनेक स्थानों पर अच्छी खेती के लिए प्रार्थवा की गईं हे ।१ क्ृपि को क्षति 
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पहुँचाने वाले कीडे-मकोडो का, पक्षियों का । भी उल्लेख ऋग्वेद में किया। गा है । कभी-कभी अता- 
वुष्टि तथा अतिवृष्टि से भी कृषि को क्षति पहुँच जाती थी। ऋग्वेद में स्थान-स्थान पर समय पर 
वर्षा के लिए प्रार्थतायें की गई हैं ।" 

पशु .पालन--क्ृपि-कर्म के साथ-साथ पशु-पालन भी ऋग्वैदिक आर्यों का प्रमुख उद्यम था। 
ऋग्वेद मे स्थान-स्थान पर पशु-घन वुद्धि के लिए देवताओं से प्रार्थनायें की गयी हैं । वास्तव मे 
आयों की आधिक स्थिति का मूलाघार पशु था। यह कृषि में सहायक होने के साय-साथ अन्य खाद्य- 
पदाथ्थ॑ प्राप्त करते का भी माध्यम था। धन के रूप में 'पशु-चन” शब्द का प्रयोग होता था। गाय 
मुद्रा की भाँति समभी जाती थी। मुख्यत, ये लोग गाय, बैल, साँड, घोडे, भेड़, बकरी, गधे तया कुत्ते 
हाथी, ऊँट भादि पालते थे । ग्राय से दूध, दही, मवंखन, गोबर आदि प्राप्त होता था। बैल तथा 
साँड हल जोतने मे प्रयुक्त होते ये । साँड तथा बैल खाद्यान्‍्त ढोने का तथा अन्य सामान ढोने, 
गाडी खीचने के काम में भी लाये जाते थे। ऋग्वेद मे प्राप्त उल्लेखों से यह भली-माँति स्पष्ट हो 
जाता है कि गाय बाये जीवन में महत्वपूर्ण स्थान रखती थी। उसका दूध आर्यों के भोजन का 
प्रमुख भंग था । 'दुहिता” शब्द से प्रकट होता है कि दूध दृहने का काय॑ प्राय: घर की पुत्रियाँ करती 
थी। उसका गोबर उपली बनाने के काम में आता था। गाय-बैल की खाल से थैले, आच्छादन 
आदि बनाये जाते थे । 

गाय के अतिरिक्त अन्य पशुओं का उपयोग भी आये जानते थे। ऋग्वेद मे अबि भेड) और 
अजा (बकरी) का उल्लेख अनेक स्थानों पर हुआ है । ये दोनो पशु अपने दूध, माँस तथा ऊन के लिए 
उपयोगी समभे जाते थे । घोडा भी आये समाज में अति उपयोगी पशु था। घोडे की उपयोगिता 
युद्ध मे प्रयुक्त होने के कारण थी । ऋग्वैदिक आरयों की सेना मे अश्वारोही भी होते थे। घोडा रथो 
और गाडियो को भी खीचता था । घुडसवारी एवं घुडदौड आरयों के मनोरंजन का भी साधन था | 
घोड़ा दान-दक्षिणा मे भी दिया जाता था। धोडे की हो भाँति हाथी का भी सामरिक उपयोग होता 
था | उनकी सेना में गजारोही भी होते थे। ऋग्वेद मे अनेक स्थानों पर ऊँट का उललेब भी मिलता 
हैं ।* भारतवर्ष के पश्चिमी मरुस्थलीय प्रदेश में ऊँट की विशेष उपयोगिता थी | वह भी सवारी एवं 
बोभ ढोने के कार्य मे लाया जाता था । बैल एवं घोड़े की भाँति ऊँट भी गाडी खीचते थे ।' 

गृह-उद्योग तथा अन्य व्यवसाय--विभिन्न प्रकार की कलाएं एवं दस्तकारी भी उस समय 
होती थी । आर्य लोग कला-कौशल में दक्ष थे। हर ग्राम मे बढई, लुहार तथा कुम्हार होता था । 
बढ़ई हल, रथ, नाव, घरो के लिए दरवाजे, खिडकियाँ आदि बनाताश्तथा लकडी पर सुन्दर नवकाशी 
भी करता ण। लुहार हलो के फल, घुरे, तलवार तथा दैनिक जोवन में काम आने वाली अन्य चीजें 
बनाता था। ऋखेद में जुलाहो एवं हिरण्यकार (सुनार) का भी उल्लेख मिलता हे । जुलाहे कपड़ा 
बुनते थे तथा र॒गकार कपड़े रगते थे । हिरण्यकार अथवा सुनार सोते से विभिन्‍त कलात्मक आभूषण 
चनाते थे । कुम्हार विभिन्‍न प्रकार के उपयोगी बतन एवं खिलौने बनाते ये। चर्मकार पशुओ की 
खाल निकालने तथा उससे विभिन्‍न आवश्यक उपकरणो को तैयार करते थे । उन्हें चमड़ा पकाने की 
कला का भी भली प्रकार ज्ञान था। शिल्पकारो, दस्तकारो तथा कारीगरो को महत्व प्राप्त था। 
उस समय कर्म के आधार पर कोई भी हीन नही समक्का जाता था । अतः आये बिना किसी लज्जा 


आल बा 2 जद अत कल 


१. ऋग्वेद ४॥५७१ २. ऋगेद ८५; २॥४६ 


ऋग्ेद कालीन संस्कृति (22 ५५ 


के अपनी रुचि के अनुसार व्यवसाय करते थे । स्त्रियाँ गुह-उद्योगो मे पर्याप्त सहायता देती थी । 
क॒ताई बुनाई का काये स्त्रियाँ ही करती थीं। चिकित्सा भी व्यवसाय था। ऋग्वेद मे अनेक बार 
वैद्य का उल्लेख आया है ।' स्वर्णकार को भी विशेष महत्व प्राप्त था। उसके द्वारा निर्मित वस्तुएँ 
ऐश्वयं एवं समृद्धता की प्रतीक थी । विभिन्‍न प्रकार के उद्योग-धन्धों के करने की स्वतन्त्रता प्रत्येक 
व्यक्ति को थी। 

व्यापार-- ऋग्वेद मे पाणि शब्द मिलता है यह व्यापारियों से सम्बन्धित है। ऋग्वेद में 
व्यापारियों को वणिक भी कहा ग़या है। ये लोग विभिन्‍न प्रकार की सामग्रियों का बड़े पैमाने पर 
क्रय करके उसे अधिक लाभ पर बेच देते थे। इसके अतिरिक्त ये ब्याज पर ऋण भी देते थे । व्यापार 
के प्रयोजन मे चावो, रथो तथा अन्य उपयोगी पशुओ का प्रयोग भी होता या। ऋग्वेद में हमे गण! 
एवं ब्रात' शब्द मिलते हैं--संभवत: ये व्यापारिक संघो के नाम रहे होगे परन्तु यह निश्चित नहीं 
है । व्यापार की वल्तुओं में वस्त्र, आभूषण तथा मुल्यवान धातुएँ प्रमुख थी। इस समय तक सम्भवतः 
विदेशों से व्यापारिक सम्बन्ध स्थापित हो पाया था अथवा नहीं, इस वियय में अनेक विद्वानों में 
मतभेद है । 

विनिमय के सावन---उस ऋग्वैदिक युग मे भारतीय ब्ायों ने व्यापार के क्षेत्र में अपार 
उन्नति की, जो उनके सीमित साधनो को देखते हुए पर्याप्त थी। आयों ने सिकको का निर्माण नहीं 
किया था। गाय तथा बैलो को धन का माप तथा वित्तिमय का साधन माना जाता था।* 
ऋग्वेद में हमें निष्क' शब्द मिलता है, कुछ विद्वान “'निष्कः को मुद्रा मानते हैं तो कुछ अन्य 
विद्वान इसे किसी प्रकार का आभूषण स्वीकार करते है । मुद्राशात्लरियों मे निष्क के अर्थ पर प्रचुर 
मतभेद हे । क्योकि निष्क का भार निश्चित होता था अतः संभव है कि इसका प्रयोग मुद्रा के रूप 
में किया जाता रहा हो । ऋग्वेद के एक उल्लेखानुसार एक राजा पुरोहित को दस “*हिरण्यपिण्ड? 
दान में देता था । दस 'हिरण्यपिण्ड' की संख्या के आधार पर हम यह निष्कप॑ निकाल सकते हैं कि 
ये सभी एक तोल के रहे होगे | डा० भण्डारकर का मत है कि “निष्का निश्चित साप को चित्रित 
तथा अंकपूर्ण मुद्रा थी तथा 'हिरण्यपिण्ड' पिटे हुए स्वर्ण का निश्चित ठुकडा था। इस आधार पर 
हम यह कह सकते है कि इस समय निश्चित मावतील का ज्ञान था तथा वन्तु वितिमय के अलावा 
लेनदेन के कार्यों मे मुद्रा का भी प्रयोग किया जाता था। 


सामान्य आर्थिक दशा--ऋग्वेद की ऋचाओ से जिस सामाजिक जीवन का शाब्दिक चित्र 
हमारे सामने उभरता हे उससे प्रतीत होता है कि अ्रजा का सामान्य जीवन सुख समृद्धिपुर्ण था । 
प्रश्न उठता है कि ऋग्वैदिक जन के इस सुख एवं समृद्धि के क्‍या कारण थे ? इस प्रश्त का उत्तर हमे 
तत्कालीन आर्थिक दशा के समुन्तत तथा विकसित होने मे मिलता हे । ऋग्वैदिक समाज में आर्थिक 
विपमता नही थी। कम प्रधान होने के कारण सभी आथिक कम समानरूप से आदरणीय थे। 
उदारता, दानशीलता एवं सहानुभूति के कारण ऋग्वैदिक काल मे न तो आर्थिक विपमता थी और 
ने ही आधिक अध्षमानता । यूँ, थोड़ा बहुत भाधिक अन्तर होना तो स्वाभाविक ही हे । 
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में सोचता है । क्योकि आये स्वयं मानव थे अतः उन्होने अपने धामिक विश्वासों की कल्पना सर्वप्रयम 
मनुष्य तथा विभिन्‍त शक्तियों के मानवीय रूप के सन्दर्भ में की। उसका विष्रवास था कि विभिन्‍न 
देवता केवल प्रकृति के प्रतीक ही नही है वरन्‌ उतका मानवीय रूप भी हे तथा वे शरीरधारी हैं । 
मानव तथा देवता मे केवल इतता ही अन्तर हें कि शरीरधारी मनुष्य दुबंल, अमृत्वहीन, पराधीन, 
संकोची तथा कतिपय अवगुणो से युक्त हैं तथा मानवरूपधारी देवता अमर, स्वशक्तिमान, विजयी, 
स्व॒तन्त्र तथा सर्वंगुणसम्पन्त है । े 
श्रेष्ठ देवता की कल्पना --पृथ्वी, आकाश और अन्‍्तरिक्ष वर्गीय देवी देवताओं की संख्या 
इतनी अधिक थी कि ऋग्वैदिक आर्यों के मत में अतिस्वाभाविक प्रश्नों का जन्म हुआ कि इन असंख्य 
देवी देवताओ मे श्रेष्ठ कौन हैं? इन समस्त देवी देवताओं को किसने बनाया तथा उनकी शक्ति का 
स्रोत क्या है ? समस्त देवता शक्तिशाली, पूज्य तथा सम्मानित थे अतः यह प्रश्न जटिल था। 
ऋग्वेद की कतिपय कथाओं में इस प्रश्त का उत्तर देने का प्रयत्त करते हुए कहा गया हे कि प्रमुख 
देवत्व की प्राप्ति के लिए देवताओं मे होड लग गई तथा अन्त में एक दूसरे को इस पद से अपदस्थ 
करते हुये इन्द्र देवादिदेव के पद पर भासीन हो गये । 
एकेश्वरघाद-- इन्द्र देवादिदेव के पद पर अधिक समय स्थिर नहीं रह सके। आाय॑ 
कल्पना का उत्तरोत्तर विकास होता जा रहा था । बौद्धिक वर्ग श्रेष्ठतर की खोज में और आगे वढा 
तथा उन्होने अब एफक्रेश्वरवाद की कल्पना करके सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड में केवल एक परम सत्ते की मान्यता 
को जन्म दिया । ऋशेद से इस परम सत्ता के अनेक नाम--प्रजापति, विश्वकर्मा, हिरण्पगर्भ॑ 
आादि--मिलते हैं । | 
परप्त तत्व--एफरेश्वरवाद की कल्पना से बहुसंख़्यक आये ठेवी देवताओं के काय॑ क्षेत्र 
सीमित हो गये तथा अब वे सभी एक प्रमुख स्रोत से उत्पन्न माने जाने लगे। इस कल्पता के 
निरन्तर विकास द्वारा आरयो से परमतत्व के ज्ञान से साक्षातकार किया। परमतत्व न तो देवी था 
मोर न देवता । वह रूप विहीन था तथा सम्पूर्ण विश्व उसी के विशाल रूप की अभिव्यक्ति था। 
सृष्टि की अभिव्यक्ति तो अनेक रूपो में होती है परन्तु उसका सारतत्व एक हे । इस सारतत्व अबवा 
परम तत्व का ज्ञान ही सर्वश्रेष्ठ ज्ञान माना गया हे । 
आशावादिता--ऋग्ैदिक दशशन की मान्यता थी कि धमे के अनुसार आचरण द्वारा मावव 
परमतत्व को प्राप्त कर सकता हे अतः स्वयं अपने प्रयास द्वारा आशावादी मनुष्य अमृत्व को प्राप्त 
कर सकता हे । यहाँ निराशावाद के लिए कोई स्थान नही था । 
नेतिकता--शुद्ध आवरण द्वारा परमतत्व की प्राप्ति को जा सकती हे--इस मान्यता के 
अनुसार नैतिकता पर विशेष वल दिया जाने लगा । नैतिकता शुद्ध आचरण का आधार तथा साधन 
थी। ऋगेद में एक उपाप्नक प्रार्थता करता है कि “हे देव, यदि हमने अपने किसी सुहृद के प्रति 
पाप किया हो अथवा किसी का अहित किया हो तो हमे इस पास से मुक्त कर।” इससे सिद्ध 
होता है कि धामिक जीवन का आधारभूत गुण नैतिकता थी । यह नैतिकता केवल कल्पनाजगत की 
वस्तु नहीं अपितु चारित्रिक, व्यवहारिक एवं अनुकरणीय थी । 
बात्मा तथा पुनर्जन्म--ऋगेदकालीन जाये आत्मा मे विश्वास रखते थे। इसका सम्बन्ध 
परमतत्व तथा परम रुंत्ता से था। ऋगेद के प्रथम नी मण्डलो मे पुन्जन्म का कोई संकेत नही है । 
डा० बेनी प्रसाद के अनुसार “ऋग्वेद के आयों को परलोक की उतनो चिंता नहीं थी जितनी कि 
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उनके वंशजों को चार पाँच सौ बरस पीछे हो गई थी,।......उस समय आर्यों की दृष्टि मुख्यतः 
इसी जीवन पर रहती: थी, यही वे आनन्द प्रमोद करना चाहते थे, जीवन का उभाड़ जैसा यहाँ है, 
वैसा किसी आगामी युग में नहीं मिलता ।/” 

सवा ओर नके--ऋग्वेद मे जहाँ पर पाप और पुण्य का उल्लेख है वही पर नक॑ ओर स्वर्ग 
को भी कल्पना है। ऋः॑ैदिक आर्यो की मान्यता यह थी कि सत्कम द्वारा मनुष्य मृत्योपरान्त स्व 
प्राप्त करता है तथा दुष्कर्म और पाप करने वाला दण्ड स्वरूप नके मे जाता हे। ऋग्वेद मे अमरत्व 
का भी उल्लेख है परन्तु मोक्ष का वर्णन नही है । 

स्तुति तथा उपासना--ऋग्नेद की अनेक ऋचाओं में विभिव्व वरदानो की प्राप्ति के लिये 
स्तुतिर्यां की गई है । स्तुतियाँ देवताओं के नाम लेकर तथा उनकी प्रशंसा एवं शक्ति को सम्बोधित 
करके की जाती थी । इन स्नुतियों द्वारा बायंजन शतायु, पुत्र प्राप्ति, घन प्राप्ति, विजय, मंग्रल, 
कल्याण एवं शान्ति के लिये याचना करते थे । इनमे देवताओं के प्रति अनुराग एवं अभ्यर्थेना यी। 
स्तुतियाँ सरल तथा कर्मंकाण्ड विहीन थी । 

यज्ञ--सभी आरयंजनो का कत्तंव्य था कि वे देवताओं की उपासना में मन्‍्त्रो का उच्चारण 
करें तथा घी, अन्न, सोम तथा मास द्वारा यज्ञ करके उन्हे तृप्ति सामग्रो का अर्पंण करें। अतः 
देवता को स्तुति तथा वरदान प्राप्ति के लिये यज्ञ किया जाता था। साधारण गुहस्थ ब्राह्मणों तथा 
पुरोहितो द्वारा यज्ञ सम्पन्न कराते थे । राजा तथा घनी वर्ग विराट यज्ञों का आयोजन करते थे । 

कर्मंकाण्ड--ऋग्वेदकाल में यज्ञीय कर्मकाण्ड की इतती वृद्धि हो गई थी कि उसके विधान 
तथा सम्पादन के लिये विराट आयोज़न किये जाने लगे । डा० राधाकुमुद मुखर्जी के अनुसार “कुछ 
यज्ञ बहुत विस्तारयुक्त तथा व्ययसाध्य होते थे, जिन्हे केवल राजा या घनी वर्ग (म्वन्‌) ही कर 
सकते थे । ऋग्वेद का दृष्ठिकोण धनिक वर्ग के लिये हे, जिसमें सावंजनिक धर्म, जो जनसाधारण के 
लिये उपयुक्त हो, कम ही मिलता हे ।”” अकेले सोम-यज्ञ के लिये ही कई पुरोहितों की आवश्यकता 
होती थी । एक ऋचा में इनकी गणना इस श्रकार है--होतू, पोतू, नेष्ट्र, अग्नधि, प्रगारतृ, अध्वयु 
तथा ब्रह्मन्‌ । यज्ञ का सारा काये इतना पेचीदा हो गया था कि उसके सम्पादन के लिये एक पुरोहित- 
वर्ग बनने लगा जो ब्राह्मण के नाम से विख्यात है । 

ऋग्वैदिक धर्म की उपरोक्त विविध मान्यताओं, विकास की अनेक अवस्थाओ वादों 
एवं विशेषताओं का अध्ययत् करने पर हम पाते हैं कि ऋग्वैदिक धर्म तथा दर्शन अपने आरम्भिक 
चरणो मे ही बड़ा प्रौढ था तथा आगे भाने वाली पीढियो के सम्मुख अनेक आदर्श तथा मापदण्ड का 
स्रोत बना रहा ।* 


मर ७] न 
ऋष्वदिक सभ्यता का सुल्यांकन 
“ऋगेद की ऋचाओ के समय से हम जीवन और विचार की दोनो घाराओ का विकास 
बराबर देखते हैं। आरम्भ की ऋचाओ मे बाहरी दुनिया की बातें भरी पड़ी है, प्रकृति की सुन्दरता 
ओर रहस्य और जीवन के आनन्द का वर्णन हे और जीवन वल भरपूर देखने को मिलता है ।...... 
ै४४+-+----+-+ 
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६० एक प्राचीन भारतीय संस्कृति 


इसके बाद विचार भाता है और खोज की भावना उपजती हे, भीर इस लोक से परे जो लोक है--- 
उसका रहस्य गहराई पकड़ता हे।'”) ऋग्वेदिक काल की भाय॑ सम्यता विश्व की महानतम सम्यताओं 
की विकासावस्था के दृष्टिकोण से हो नही, अपितु अपने सभ्य समाज के सारतत्वों के परिवेश में उन 
सभ्यताओ की पूर्ण विकसित अवस्था से भी श्रेष्ठ प्रमाणित होती हे । इतिहास की उस प्रारम्भिक 
अवस्था में ही हमारा समाज उन्नति के शिखर पर जा पहुँचा था।” आरम्भिक कान्न मे हो भारत 
में ऐसी राजनैतिक संस्थाएँ तथा विधान विकसित हो चुके थे जिनके आधार पर न केवल कातान्तर 
मे विशाल साम्राज्यों का ही निर्माण हुआ वरनु आज तक उस राजनैतिक दर्शेन की सम्मान की 
दृष्टि से देखा जाता है । आर्थिक दृष्टि से ऋग्वेदिक सभ्यता की समृद्धता दिनोदित बढती जा रही 
थो । किन्तु इस सभ्यता की महान्‌ एवं अविस्मरणीय देन धार्मिक एवं दार्शनिक क्षेत्र मे है। धर्म 
ओर दर्शन का जितना भी विकास हुआ--उसका आधार ऋग्दिक धम॑ तथा दर्शन ही रहा हे । 
वृक्ष की हरी भरी पत्तियों से उसकी जडो के शक्तिशाली तथा पोपक होने का अनुमान लगाया जाता 
है । यही बात भारतीय संस्कृति एवं सम्यता ऊे सन्दर्भ में देखी जाय॑ तो हमारी वर्तमान सभ्यता एवं 
संस्क्ृति के अटुटपन तथा निरन्तरता के मूल गुणो की प्राप्ति ऋगैदिक मम्यता में ही प्राप्त दोती है ॥* 

ऋग्वेद के सृष्ट्रा सत्य और सोन्दय को पृथ्वी पर उतार लाये और उन्हें शब्दों में व्यक्त 
किया । उनका मस्तिष्क निश्चय ही आत्मा का वाहन था) यद्यपि उनकी व्याल्या के कुछेक निष्कर् 
अब पुराने पड गये है, किन्तु उनकी कार्यविधि, उनकी आत्मिक और बीद्धिक ईमानदारी तथा वर्म॑ं 
दर्शन के बारे में उनके विचारों का स्थायी महत्व हे । 


महत्वपुर्ण प्रहत 
१. ऋग्वैदिक संसक्ृति की प्रमुख विशेषताओं का चर्णव कीजिये । 
२, ऋग्वेद सुब्यवस्थित जनसंस्या, सुसंगठित समाज तथा सुविकसित सभ्यता की भर संकेत 
करता है ।” (डा० वी० ए० स्मिथ) विवेचना कीजिये । 
३. पूर्व॑वैदिक धर्म का सक्षिप्त निरूपण कीजिये । (पी० सी० एस० १६६७) 


४. ऋग्वेद के आधार पर वैदिक समाज का सक्षिप्त विवरण दीजिये । 
(पी० सी० एस० १६७२ तथा १६७६) 


अल कत5 





१. 'डिसकृवरी आफ इण्डिया?--पं० नेहरू । 
२. ऋगेद मे जिस समाज का चित्र है, वह सम्राज अत्यन्त सुखी ओर सम्पन्न था और 
कही भी यह संकेत नही मिलता कि उस समाज के लोग तनिक भी असन्तुष्ठ थे। यह संसार दु ख 
का आगार है अथवा जीवन नश्वर एवं क्लेशपुर्ण है, इस भावना पर ऋग्वेद ने कही भी जोर नही 
दिया ४! --संस्‍्क्रति के चार अध्याय--डा० रामधघारी सिंह 'दिनकर” 
३. “अनेक महान्‌ आत्माओं के प्रयत्नो से भारतीय संस्कृति का निर्माण हुआ हे--उसकी 
पीड़ाओ से ढाँचा ऊपर उठा ओर रक्त से निर्मित हुआ है । शताब्दियाँ बीतने के साथ-साथ उससे 
मिट्टी का रंग मिल गया हे । अपनी लम्बी वृद्धि के सारे घाव और धब्बे उस पर मौजूद है। यह 
आकर्षक भी है और विकपंक भी । यह अपने विरोधाभासों से हमे चौका देती हे और अविनाशी 
जीवनी शक्ति से हमे मोह लेती हे ।”” “डा० राधाकृष्णन 


अध्याय चार 
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उत्तरबवेदिक कालोन संस्कृति 
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पर्वाभास 

ऋणेद कालीन संस्कृति के उपरान्त भारतीय संस्कृति के विक्रास क्रम में जिस नवीन युग 
का प्रारम्भ हुआ, उस्ते उत्तर वैदिक काल कहा जाता हे । मूल रूव से इन दोनो युगों के बीच कोई 
निश्चित सीमा रेखा खीचना न तो सभत्र है और न ही उचित । ससक्षति की बति निरन्तर तथा 
भवाघ होती है । पुराना बिल्कुल समाप्त नही होता और नया बिलकुल नया नहीं होता । हाँ, एक 
सक्रमण काल अवश्य होता है--जिसमें दोनो धाराएँ मिलो-जुली रहती है। किर भी इस नवीन 
आगन्तुक युग की दो बातें विशेष महत्वपूर्ण घी--पहली तो यह कि उत्तर वैदिक काल की संधकृति 
अपेक्षाकृत अधिक विस्तृत तथा समृद्ध थी, तथा दूसरी यह कि ऋग्वैदिक युगीत संस्कृति को अपेक्षा 
अब सिद्धान्त और व्यवहार में और अधिक परिपक्‍्वता आ गई थी । 

उत्तर वैदिक कान की सम्यता और संस्कृति का काल निर्णय नहीं किया जा सकता | फिर 
भी जिस समय से ऋग्वैदिक काल की सम्यता से कुछ भिन्नता परिलक्षित हाती प्रारम्भ हुईं, वह काल 
१००० ईं० पु० से ५०० ई० पू० तक, (ऋग्वेद के अन्तिम चरणों से लेकर महात्मावुद्ध के आविर्भाव 
तक) माना जाता है। .कुछ समय पूर्व पुरातत्व वेत्ताओं ने हस्तिनापुर ('आसन्दीवत')' नगर का 
उत्खनन किया । यहाँ से विशेष प्रकार के मिट्टी के बतंन, ताँबि के उपकरण तथा कच्ची ईंटो के बने 
मकानों के ध्वंसावशेप मिले हैं । इस प्रकार की सामग्री पश्चिम मे सरस्वती से लेकर पूव में 
बहिच्छत्॒ तक भी यत्र तत्र मिली है। इस सामग्रीकाल भी १००० ई० पु० से ७०० ई० पू० तक 
निर्धारित किया गया है । 


जानकारी के स्नोत 


ऋग्वेद के प्रथम नो मण्डलो के उपरान्‍्त दसवें मण्डल की रचना हुई । यह भाषा, शैलों और 





१ शतपय ब्राह्मण १३॥१५॥४२--आसनन्‍्दीवत” कुछ राज्य की राजधानी थी तया यहाँ के 
अन्तिम शासक निचक्ष के समय यह नगर बाढ द्वारा नष्ठ प्रायः हो गया था और कुछ राज्य को 
राजवातों अब कोशास्त्रों (प्रयाग के निकट) में आ गई थी । 


६२ ए*ह प्राचीत भारतीय संस्कृति 


विपय में भिन्न है) लगभग इसी समय में ऋणेद के मन्‍्त्रों को चुन कर दुसरे वेद का पी हुआ 
जिसे सामवेद कहा गया इसमे मौलिक मन्त्र मात्र ७५ हैं। ऋखेद के ही कुछ मच्तो को चुन कर 
तीसरे वेद की रचना हुई--यह्‌ यजुर्वेद था । यज्ञों के समय अब्वर्यू इसका पाठ करते थे | इसके दो 
संस्करण हें कृष्ण और शुबल । कृष्ण की तीन पूर्ण ओर एक अधूरी संहिता हे--तैत्तिरीय, काठक, 
सैत्राथिणी और कपिष्ठल संहिता | शुक्ल यजुर्वेंद की वाजसनेधि संहिता है । इसी समय में अथर्वेवेद 
की रचना हुई । यह चोया वेद हे । इसके बीस भागों में ७३० मन्त्र जिनमे से कुछ खह़खेद से लिये 
गये है । कुछ विद्वानों का मत हे कि अथव॑वेद में आयों पर अनार्य प्रभाव हष्टिगोचर होता हैं 

चैदिक सहिताओ के बाद बाह्यणों की रचना हुईं । ये भारत-योरोपीय गद्य साहित्य के स्वे- 
प्राचीन ग्रन्थ माने जाते हैं। इनमे वैदिक कर्मकाण्ड का सूक्ष्मष्तर विवेचन किया गया है। प्रत्येक 
ब्राह्मण का सम्बन्ध प्रत्येक वेद से हे--यथा ऐतलरेय ब्राह्मण का ऋणघेद से, पंचविश ब्राह्मण का 
सामवेद से, शतपथ ब्राह्मण का यजुर्वेद से तथा गोपथ ब्राह्मण का अथवेबेद से । तत्मश्चात ब्राह्मणों फे 
उपसंहार प्रतीत होने वाले आरण्यको की रचता हुई। उपलब्ध आरण्पकों में ऐतरेब, कोयीतिकी 
तथा तैत्तिरीय आरण्यक प्रमुख हैं। ये इन नामो के ब्राह्मगों के ही भाग है। इस काल के विशद 
साहित्य भे उपतिषदों को विशेष महत्व प्राप्त है। इनमें दर्शन की व्याख्या की गई हे । प्रमुख उप 
निपदो में वुहृद्रण्यक, छात्दोग्य, ईश, फैन, प्रश्य, कठ, मुण्डक, साण्डस्य, ऐतरेय, तवेत्तिरीय आदि 
की गणना को जाती हैं। उत्तर वेदिक काल को जानकारी का अन्य स्लोत वेदाग है। ये 
क्रमानुसार शिक्षा, कल्प, व्याकरण, छुत्द ओर ज्योतिष फहुलते हू। यद्यवि उपरोक्त ग्रस्यो का उद्देश्य 
इतिहास का बखान करना नहीं था, तथापि उनमे श्रतिपाद्य विकयों से तत्कालीन सम्यता और संस्कृति 
का इतिहास निस्सन्देह आालोकित हो उठता हे । 


उत्तर घेदिक भारत में आर्यो का विस्तार 


उत्तर वैदिक काल में आये सस्यता ने विस्तार क्रम को और आगे बढ़ाया । इस झुग को 
सम्पता का केन्द्र कुरुक्षेत्र था। आधुनिक दिल्‍ली, उत्तर प्रदेश, त्रिहार की गणना मध्यदेश के झूप में 
होती थी। यहाँ पर कुर, पाचाल, वश तथा उशोवर आदि आर्य राज्य थे। उत्तर त्रिहार में विदेह 
तथा पूर्वी बिहार में भंग, यधुत्ा के किनारे पारावत, हिमालय तक कुदओ के निकट उत्तरमद्र आदि 
राज्य थे। इन आये राज्यो के अतिरिक्त शिवि, बैत, मत्स्य, हृव्य, विदर्म आदि आयें समूहों के 
अन्तर्गत अनेक प्रदेश थे। इस प्रकार लगभग सम्पुर्ण उत्तर भारत, मब्य प्रदेश (मुख्यतः पूर्वी भाग) 
तथा कतिपय दक्षिण प्रदेशों में आये फैल चुके थे । इस काल के ग्रन्थों में आत्म्र जाति, पुन्ड, मुतिव, 
पुलिन्द तथा शवर आदि का भी उल्लेख मिलता हे परन्तु ये सभी अनाये सपुह थे। सम्भव हे कि ये 
अनाय समूह आयों हारा राजनैतिक रूप से प्रभावित थे । 

संस्कृति के विकास और सभ्यता का हंढोकरण होने के उपरान्तः भव भार्यों को भण्कि भूमि 


१. “पर वास्तव में अथवंवेद भी उतना ही बाय हे जितवा कि ऋग्वेद । भेद यह हे कि 
ऋगेद मे आय॑ जीवन का एक अंग है, अथर्ववेद मे दुसरा । अथर्ववेद के कुछ अगर शायद ऋग्वेद के 


वराबर ही पुराने हे पर कुछ अग अवश्य ही बाद के है ।” डा० बेनी प्रसाद--- हिन्दुस्तान की 
पुरानी सम्यता | 
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की आवश्यकता पड़ी । राजनैतिक संगठन भी अब पहले से अधिक सुसंगठित था। इन अनुकूल 
परित्यितियों और समय की आवश्यकता के कारण अव बाय॑ जाति ने विस्तारवादी नीति का अनुसरण 
करता प्रारम्भ कर दिया था। आारयों की सस्क्ृति एवं सम्यता का केन्द्र उत्तरी पंजाब से बढ़ कर 
कुरुक्षेत्र में भा गया तथा वे गंगा की उत्तरी तथा मध्य घाटी में अच्छी तरह जम गये । अपनी 
महत्वाकाक्षी प्रेरणा द्वारा उन्होंने दक्षिण की ओर प्रसार किण तथा गया यमुना के विस्तृत क्षेत्र में 
अपने अनेक राज्यों को स्थापना करके अपने सैन्यवल तथा शासन को सुदृढ़ कर लिया। 

आयों के राजनैतिक विस्तार के इस आधार पर यह निष्कपं निकलता हे कि उत्तर वैदिक 
काल की राजनैतिक परिस्थितियाँ तेजी से एक सुसंगठित साम्राज्य निर्माण की ओर प्रवृत्त हो रही 
थी । यह कहना अतिशयोक्ति न होगा कि इसी राजनैतिक हृष्टिकोग के आधार पर कालान्‍्तर में 
भारतभूमि पर विशाल साम्राज्यों का निर्माण हुआ तथा केवल भारत में हा नही अपितु विदेशो- 
विशेषकर सुदूर पूर्व की ओर भारतीय संस्कृति ने अपने चरण बढ़ाये । 


५ 


राजनैतिक संगठन तथा प्रशास्तत 


वस्तुत. जिस राजनीतिक इप्टिकोण का जन्म ऋग्वैदिक काल में हो चुका था इस काल में 
उसी के आधार पर क्रमिक विकास दृष्टिगोचर होता है । उत्तर-वैदिक काल में राजनैतिक परिस्थिति 
भी पहिले की अपेक्षा बदल गयी थी। राजनीतिक संगठनों एवं संस्थाओं के अन्तर्गत हमें 
उत्तर-वैदिक कात की निम्नलिखित विशेषताओ की प्राप्ति होती हे :--- 

राज्यतन्त्रात्मक प्रणाली--राज्यतन्त्रात्मक प्रणाली शासन का सामान्य रूप धारण कर चुकी 
थी। उत्तर-बैदिक काल के सम्पूर्ण साहित्य में हम राजाओों, सम्नाटों तथा राजतन्त्रात्मक राज्यों 
का ही वर्णन पाते हैं। गणराज्यो का भी उल्लेख मिलता हे परन्तु यह व्यवस्था अपनी अति 
प्रारम्भिक अवस्था में ही थी । राज्यतन्त्र के अन्तर्गत कई प्रजातस्त्रीय प्रथाएँ थी--जैसे राजा के 
वरण मे जनता की सम्मति, राजा के अधिकारों पर लगाई गईं मर्यादाएँ, सभा--स्मिति वामक 
जन संस्याएँ तथा राज्यकाय॑ के लिये मन्त्रि परिपद आदि। इस काल में हमे राज्यतन्त्र के विभिन्‍न 
रूप मिलते हैं। ऐतरेय ब्राह्मण मे राज्य”, 'स्व॒राज्य', “ैराज्य”, 'महाराज्य”, आधिपत्य', तथा 
साम्राज्य शब्द भिलते हैं ।! साम्राज्य का शासक सम्राट कहलाता था। बहुत से प्रथो में अधिराज 
शब्द आया हे। पंचविशन्नाह्मण में आधिपत्य शब्द का प्रयोग किया गया है । साम्राज्य 'का निर्माण 
छोटे-छोटे राज्यों को विजित कर उनके शासको को शासन अधिकार लौठा कर तथा अधीनता 
स्वीकृत करने के रूप मे कुछ उपहार आदि लेकर, एक सत्ताघारी राज्य की स्थापना द्वारा होता 
था। संभवतः सामन्त-प्रणाली का जन्म हो चुका था। तत्कालीन राजतन्त्रात्मक शासन-प्रणाली की 
अन्य विशेषता यह थी कि ऋणग्वैदिक काल की अपेक्षा अब राज्यो की सीमायें तथा क्षेत्र निश्चित 
हो गये थे तथा आये दिन छोटे-छोटे राज्यों में सधर्ष को आशंका कम हो गई थी। इसका कारण 
यह था कि अपनी अन्‍्तंराज्यीय नीति, युद्ध और विराम सधियों के लिए ये. छोटे राज्य सम्राट के 


प्रति उत्तरदायी हो गये थे । 
राजा की स्थिति--अरक्षा, असंगठन, पराजय एवं अशान्ति को दूर करने के लिए “राजा! 


हि 
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का भाविर्भाव ऋग्वैदिक कात में ही हो चुका था। यह पद सबसे अधिक योग्य, सवत एवं प्रतिप्डिव 
व्यक्ति को मिलता था। अतः अपने ग्रुणो के कारण राजपद क्रमिक निकाल द्वारा अब उस्तति के 
शिखर पर जा पहुँचा था । राज-प्रतिष्ठा के पीछे जनमत का भी महत्व था। अवबंबद के जनुधार 
नये राजा के आरोहण के लिए जनता की स्वीकृति भावश्यक थी ।” वैदिक साहित्य ने श्रकठ होता 
हे कि राजा की दैविक उत्पत्ति का भी सिद्धान्त प्रचलित था।* अवबंषद में परीक्षित राजा को 
देवता कहा गया है । ऋग्वेद मे राजा स्वयं कहता हें---/'मैं इच्ध हूँ, में वदण हूँ ॥/! रे 

राजा पूर्णतः निरंकुश नही था । जनमत का विशेष महत्व था । राजा पर बम का अंकुज 
था उसे सदैव घर्मानुकुल व्यवहार करना पडता था। राजा का पद अब आअविकाग्तः बगानुगत 
होता था। ज्येप्ठ पुत्र को उत्तराधिकारी होने में प्राथमिकता थो परन्तु ऐसे भी उदाडरण मिलते है 
कि राज्याभिपेक होने के पूर्व प्रणा की अनुमति को भी व्यवस्था थो। अथवंयद के अनुसार तथे 
राजा के भारोहण के लिए जनता की स्वीकृति आवश्यक थो। कुछ विद्वानों का मत है कि राजा 
का निर्वाचन चुनाव द्वारा होता था । अथर्ववेद में एक स्थान पर विश्व द्रारा राजा के चुवाव का 
वर्णन है, एक अन्य स्थान पर कहा गया है, “तुके राज्य के जिए बरण करें, तुके ये पचों प्रकाशमानत 
दिशायें चुनें ।” शतपथ ब्राह्मण में एक कथनानुसार राजा वही होता हूँ जिसे प्रजा का अनुमोदन 
प्रात हो । शतपथ ब्राह्मण में एक राजा का उल्लेख हें जिराके पुवंज दस पीढ़ियों से राज्य कर रहे थे । 
अतः प्रतीत होता हे कि राजा का पद वशानुगत रहा होगा तथा प्रजा का अनुमोदत आवश्यक शर्त 
रही होगी । 

राज्याधिपेक--प्रजा की स्वीकृति के वाद अभिपेक होता था जिसके लिए दुर-दुर से तरह- 
दरह के जल मंगाये जाते थे । अभिषेक से पहिले राजा चमकीले कपड़े पहन कर शेर के पर्‌ 
चढ़ कर सभी दिशाओं की ओर जाता था जो प्रनुता का एक पित्नू था। अवबेबेद के अनुसार इसा 
तरह की ओर रघ्मे भी होती थी ।४ अयवँग्रेद एवं वाजसनेयिसहिता के उल्लेखानुसार इसके बाद 
शक्ति, प्रमुता और प्रधानता की प्रार्थता के मन्त्र पढ़ते-पढ़ते पुरोहित जजों से राजा का 
अभिपेक करते थे । इस प्रथा के कई ग्रुण थे । प्रथम तो यह कि राजा को अभिपेक से पूर्व रानियों 
का अनुमोदन प्राप्त करता होता था। शत्तपथ ब्राह्मण में इनके नाम दिये गए हैं। दूसरे, 
राज्याभिपेक से पूर्व पुराहित राजा को उसके कत्तंब्यो, पद्र की मर्यादा तथा महत्व का गुण 
बताता था | इसका वैधानिक महत्व था। पुरोहित के कहे हुए वचतो के उत्तर में राजा अपने 
कत्त व्यों एवं प्रजा के हिंत की शपथ लेता था। इस श्रकार का प्रतिज्ञा करने के पश्चात्‌ राजा 
लकड़ी की चौकी पर बैठता था । पुरोहित सौ छेद वाली सोने की छलनी मे गगाजल डाल कर उसका 
पुन; अभिपेक करता था तथा इन शब्दों को कहता बा--हे राजनु यह राज्य तुम्हे इसलिए प्रदान 
किया गया है कि तुम इसे समृद्धिशाली वत्ताओं ।! इसके उत्तर में राजा कहता या, “यदि मैं 
राजनियमो के श्रति निष्ठावान न रहूँ, ब्राह्मणों तथा धर्म की रक्षा न कहे, तो मेरा जन्म से मृत्यु 
पय॑त्त तक का संचित पुण्य, स्वर्गलोक, सन्‍्तान तथा जीवन नष्ठ हो जायें ।”” इससे स्पष्ट होता 
है कि राजा के पास राज्य-सत्ता एक धरोहर के रूप मे रहती थी । परन्तु इस काल के राजाओं 
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के प्रभाव और उनकी शक्ति मे भारी वृद्धि हो गयी थी । वह राज्य के किसी भी व्यक्ति को दण्ड दे 
सकता था| प्रजा से कर वसूल कर सकता था तथा विसी भी कमंचारी को अपदत्थ कर सकता 
था। वह साम्राज्य का विस्तार, यश और कीर्ति का प्रसार, दिग्विजय करने के लिए राजसूय, 
अपवमेघ तथा संवमेथ यज्ञ एवं नाता प्रकार की उपाधियाँ धारण करने के लिये पूर्ण स्वतन्त्र था। 
इस प्रकार राजा को स्वेच्छाचारिता प्राप्त होती जा रही थी। वह असत्त होने पर भूमि देता तथा 
रुष्ट होने पर छीत लेता था | वह न्यायकर्ता, सेनापति और स्वामी जैसे सर्वोच्च पदों पर भी काये 


करता था। 


समिति---अथर्व॑वेद में राजा प्रार्थना करता हे कि (प्रजापति की पुत्रियाँ, सभा और समिति 
मेरे ऊपर कृपा करें।'! एक मन्त्र मे राजा के लिये बहुत से अनुग्रहो की प्रार्थना की गई हे---इनमे से 
एक अनुग्रह यह हे क्रि समिति अनुकूल रहे । अथवं॑वेट में अनेक ऐसे जादू ठोनो का भी उल्लेख हे 
जिनसे समिति राजा के वश मे रहे। इसमे समिति को “अरिष्टाः भो कहा गया हे ।* प्रतीत होता 
है कि समिति जनता का प्रतिनिधित्व करती थी और महत्वपूर्ण निर्णयों मे भाग लेती थी । इसके 
विषयो में युद्ध, सम्धि, आय-व्यय तथा साव॑जनिक कार्य थे ।९ यह न्याय के विपय में भूमि, झृतक़रीडा, 
ऋण, दायभाग, चोरी, चोद तथा ह॒त्या के मामलों का निर्णय करती थी ।४ प्रतीत होता हू कि 
समिति छोटे-छोटे राज्यो में ही प्रभावशाली थी । जैसे-जैते राज्य बडे होते गये, वैत्ते-त्रेत्त समिति 
को प्रथा भी समाप्त होती गई । 

राज्य के पदाधिकारी--पाणिनी के अनुसार राज्य के प्रमुख पदाधिकारी रक्षित कहलाते 
थे, अथर्ववेद के अनुसार राजकतृ कहलाते थे । मन्त्री पद पुरोहित का होता था, वह प्रत्येक मामले 
मे राजा को परामर्श देता, नियुक्ति तथा पदच्युति, राज्य के न्यायिक, सधिविग्रह, युद्ध, विस्तार, 
आधिक नीति आदि अच्यान्य विपयो में राजा की सहायता करता था। इसके क्तिरिक्त 
धामिक कृत्यो मे, यज्ञ हवतादि के बायोजन, समाज अयवा अनुष्ठान के अवसर पर उसका 
विशेष महत्व होता था । कालान्तर में मल्त्रियों की सख्या में वृद्धि होने लगी तथा महत्वपूर्ण 
कार्यों के पदो पर अन्य पदाधिक्रारियो के बदले सहायक मन्त्रियों की वियुक्ति होने लगी । सम्भवत, ये 
मन्‍्त्री पुरोहित के तायकत्व मे ही कार्य करते थे। उपरोक्त पदों के पश्चात्‌ सेनापति, संग्रह्मणी 
(कोयाध्यक्ष); ग्रामणी; कर वसूल करने वाले, सृत अथवा भार, प्रतिहारी, भाक्षावाय (आय, व्यय 
का विवरण रखने वाला), पालागरव (दूत या सद्देश वाहक), राजस्‌ (राज घराने का सदत्य) 
तथा युवराज आदि थे ।* 

उपरोक्त पदाधिकारियों के अतिरिक्त अंगरक्षक, धर्माध्यक्ष, दीवारिक (राजमह॒ल द्वार का 
प्रमुख प्रहरी) परिचारक, वुन्दाध्यक्ष, अश्वाब्यक्ष आदि पदाविहारियों के नाम भी मिलते 
है। इन पदाधिकारियों के नीचे छोटे पदाधिकारी थे । ये सहायक करे रूप में काय॑ करते थे । पुलिस 
अधिकारी उम्र था। इनके अलावा ग्रुप्तचर तथा राजदूत के पद भो थे। गाँव में ग्रामणी राज का 
काम करते ये । न्यायपालिका का सर्वोच्च अधिकारी तो राजा स्वयं ही था परन्तु स्थानीय तौर 
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पर ग्रामो में न्याय पंचायतें थी। बड़े न्यायालय का त्ाम 'सभा' था। उपरीक्त अवस्था से ऐसा 
भनुप्तान होता है कि राजा के पद के अतिरिक्त राज्य में एक उच्चपदाधिकारी वर्ग भी पनप रहा था | 
राज्य की आय के स्रोत--ऋग्वैदिक काल की मपेक्षा उत्तर-वैदिक काल में राज्य के विस्तार 
एवं व्यवस्था मे प्रचुर विकास हो चुका था । ऋग्वैदिक काल में राज्य को प्रजा से नियमित कर 
नहीं प्राप्त होते थे परन्तु उत्तर-वैदिक काल में राज्य के कायों का दिनोदित विस्तार होता जा रहा 
था अतः व्यय मे वृद्धि होना स्वाभाविक ही है | इस व्यय के लिए आय होना अत्यावश्यक है। इसके 
लिए कर ही आय का मुख्य साधन होते हैं। अब कर-संग्रह करने के लिए 'भागधुक' नामक अधि- 
कारी की नियुक्ति हुई। राज-कर का अधिकांश भाग अन्न तथा पशुओ के रूप में प्राप्त होता था | 
भाय का सोलह॒वाँ भाग कर में दिया जाता था। उस समय राज्य-कर न तो संख्या मे ही अधिक 
थे और न ही मात्रा मे । राज्य की आमदनी राजा की प्राप्त उपहारो के रूप भें भी होती थी । 
न्याप-- न्याय-व्यवस्था ऋग्वैदिक कालीन न्याय व्यवस्था की अपेक्षा अधिक परिष्कृत थी। 
स्थाय करना राजा के मुख्य कत्त॑व्यों मे था।" विशेष मामले में न्याय के लिए पुरी जाति का 
आयोजन होता था। 'ग्राम्यवादिन' गाँवो मे साधारण मामलो का फैसला करती थी।* ब्राह्मण की 
हत्या सबरें वडा अपराध था। न्याय के सम्बन्ध में त्राह्मणो को विशेषाधिकार प्राप्त थे। राजद्रोह 
भीपण अपराध माना जाता था तया उसके लिये पुरोहित भी प्राण दण्ड का भागी हो सकता था ।३ 


सामाजिक जीवन 


यह युग सामाजिक जीवन के उत्तरोत्तर विकास का युग था। इस बात के प्रचुर प्रमाण 
उपलब्ध हैँ कि अब सामाजिक जीवन स्थिरता प्राप्त करने लगा था। 

कुठुम्ब--कौटुम्विक जीवत लगभग ऋग्वेद काल के समान था पितृ सत्तात्मक परिवार का 
कर्तावर्ता, पालक तथा स्वामी पिता था। परिवार का प्रमुख होने के कारण सभी सदस्य उसकी 
आज्ञा का पालन करते थे तथा उसमे निष्ठा रखते थे । परिवार का प्रधान होने के नाते पिता आ्राम- 
परिषद तथा पचायत में परिवार का प्रतिनिधित्व करता था। भाता का भी बहुत आदर था।९ 
पैतृक सम्पत्ति संयुक्त परिवार की निधि होती थी तथा इसकी बढ़ोत्तरी के लिये परिवार के सदस्य 
सयुक्त प्रयास करते थे । अपने जीवनकाल में ही पित्ता अपने पुत्रों के मध्य सम्पत्ति का विभाजन कर 
देता था। विता को पुत्रो से विशेष प्रेम होता था । प्रमाणो से पता चलता हे कि पुत्र के दृष्चरित्र 
तथा व्यसनी होने पर पिता द्वारा दण्ड दिया जाता था। ऐतरेय ब्राह्मण के अनुसार विश्वामित्र मे 
अपने परिवार के पचास सदस्यो को आज्ञापालन न करने के कारण दण्डकारण्प वन में निर्वासित 
कर दिया था । ऋगेद में उल्लेख है कि ऋजरास्व को भाँखे उसके पिता ने फोड दी थी क्योकि वह 
झूत का व्यसनी था | परिवार के सभी सदस्य एक ही घर में साथ-साथ रहते थे पर सम्मिलित 
परिवार में अन्न कलह का डर रहने लगा था । कलह क्रे कारण कई स्त्रियाँ ससुराल छोड़ कर मायके 
जाने लगी थी ।* पति-पत्नी के सम्बन्ध बड़े सुखद थे । अनेक मन्त्रो में इनके प्रेम के बड़े सुन्दर वर्णन 
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मिलते हैं। ऋग्वेद के अनुसार पत्नी घर की देखभाल करती थी तथा सास-ससुर, देवर, तनद 
आदि , उसका बड़ा आदर करते थे।" कुटुम्ब सत्य, धर्म तथा शाति की पवित्र संस्था मानी 
जाती थी ।* हु ह 

नगर जीवन--ऋग्वेद युग में हमें किसी नगर का उल्लेख अथवा प्रमाण नहीं मिलता है 
परन्तु उत्तर वैदिक काल में हमें अनेक नगरों की स्थिति तथा महत्व के प्रचुर प्रमाण मिलते हैं। 
यह विकासक्रम के परिणाम थे । आये विस्तार के कारण जंगलो की सफाई होने, जनसंख्या की 
बुद्धि होने तथा उद्योग धन्धों का विकास होने के कारण विशिष्ट ग्राम नगरो के रूप में खिल उठे। 
गज़ा यमुना के मध्यवर्ती प्रदेशों मे आयों के अनेक तगर थे जो घार्मिक, सांस्कृतिक, राजमैतिक तथा 
साम्राजिक गतिविधियों के प्रमुख केन्द्र थे । 

खानपान--भोजन साधारण, रुचिकर, पौष्टिकर तथा विविधतापूर्ण था । वे गेहूँ, जो के आटे 
की रोटी खाते थे तथा शाक-शब्जियों एवं फलो का प्रयोग भी करते थे | गोवंध का निपेध था परच्तु 
भेड़-बकरे का मांस खाया जाता था ।ह 

विशेष अवसरो पर सोमरस का पान किया जाता था। जोौ द्वारा विशेष प्रकार की शराब 
बनाई जाती थी | सामाजिक दृष्टि में मच्मयपान निन्‍्दनीय तथा घुणित था। शहद का प्रयोग किया 
जाता था। बाजरा तंथा सत्तू की रोटियाँ बचाने का उल्लेख मिलता है। गन्ने के रस द्वारा गुड़ बताया 
जाता था। खाद्य व्यंजनों मे 'क्षीरौदन”ः ( खीर ), 'तिलोदन”, 'मुदगोदन” (लड्डू) 'घुतीदन”, 'पक्ति', 
'क्रम्भ', 'पुरोपाप', यवगु” 'लाज” तथा 'सकतु” आदि नामो की प्राप्ति विभिन्‍न ग्रंथों द्वारा होती हे । 

वस्त्राभूषण---ऋग्वैदिक काल मे प्रयुक्त तीन प्रकार के वस्त्रो के अतिरिक्त अब चीर, चेवर 
तथा चेल नामक वस्त्रो का प्रचलन हो गया था। अब वे कई प्रकार की नीची घोतियों, गमछे, 
कम्बलो तथा शालों का प्रयोग करने लगे थे । स्त्रियो की साडियाँ किनारेदार, वहुरंगी तथा कढ़ी हुई 
होती थी.। ऋषि तथा ब्रह्मचारी पशुचमे का प्रयोग करते थे। पुरुप प्राय लम्बे बाल रखते थे। 
दाढी मूँछ मुडाने तथा रखने की प्रथा समान रूप से थी । टघ्लत्रियाँ पुष्पो द्वारा वेणियों का अलंकरण 
करती थी। अंगों का सौन्दय बढ़ाने के लिये विभिन्न लेपो का प्रयोग किया जाता था। सिर॑ में तेल 
डालता, आँखों मे काजल लगाता सौन्दर्य सूचक तथा स्वच्छता का प्रतीक माना जाता था ! सुअर के 
चमड़े के जूते पहने जाते थे। सुगन्धित द्रव्यो का प्रयोग किया जाता था। स्वर्ण, चाँदी, मोती, 
माणिक्य तथा शंखो द्वारा विभिन्न आभूषण बनाये जाते थे। निष्क, प्रवन॑, प्रकाश, विमुक्ता आदि 
स्त्रियों के प्रिय भाभूषण थे । 

सनोरंजन--सभ्यता के विकास के साथ-साथ मानव अभिरुचियों मे विविधता आना स्वा- 
भाविक है। उत्तर वैदिक काल इसका अपवाद नही था | यद्यपि रथों की दौड़, आखेट, चूत, चोपड़ 
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३. यज्ञ के लिये दीक्षित पुरुप मास न खार्येट---ऋग्वेद १०१२७॥२, १०।८६।१४, । 'तपस्वी 
को मास नही खाना चाहिप्े---शतपथ ब्राह्मण १४॥१।१।२६, । “यज्ञायज्ञीय साम सुक्त जानने वाला 
जीवन भर कम से कम एक वर्ष तक मास न खाये'--छन्दोग्य--२।१६॥२, (इन निपेधों से यह सिद्ध 
होता है कि एक वर्ग ऐसा था जो मांस भक्षण को प्रतिकूल मानता था ॥) 


६८ प्राचीन भारतीय संस्कृति 


आदि अभी भी मनोरंजन के प्रमुख साधन थे तथापि इन विपयो में अब अधिक उत्सुकता एवं 
प्रवीणता उत्पन्न हो गई थी । उत्सवो, पर्वो यज्ञों, तथा सामाजिक भनुष्ठानों के आयोजनो पर संगीत 
तथा नृत्य के कार्यक्रम होते थे । स्त्री पुरुष समान रूप से इनमें भाग लेते थे । वाजपेय यज्ञ के अवसर 
पर रथो की दौड़ होती थी । सामाजिक उत्सवो मे वीणावादन तथा अन्य संगीत वाद्यो के लयताल 
पर गाथा तथा गीत गाये जाते थे । सामवेद तो स्वयं मे ही एक गीति काव्य की भाँति है। विभिन्न 
स्थानों पर 'शैलूप” ( अभिनेता ) शब्द के प्रयोग से अनुमाव लगाया जाता हे कि इस समय संगीत 
प्रधान नाटकों का अभिनय होने लगा था । वाच्ययन्त्रो के कतिपय नाम मिले हैं जिनमे वीणा, भाधादि, 
शंख तथा मृदज्भ आदि है । जुआ खेलने के तो ऐसे नियम वन गये थे कि उन्हें तोडने पर प्रायश्चित 
करना पड़ता था ।! कभी कभी जुआरी अपना सव कुछ हार कर अपमान के थात्र बनते थे।* 
प्रतिद्वन्द्रियों को नीचा दिखाने की भी अनेक प्रार्थताएँ मिलती हैं । 

स्प्रियों को दशा--ब्राह्मणों मे स्त्रियों की परतन्जता तथा निन्‍्दा के अनेक उल्लेख मिलते है। 
साथ ही साथ ज्लियो के पद-सम्मान में वुद्धि के भी विवरण मिलते है । वृह॒दारण्पक उपनिपद में तो 
शिक्षिकाओ का भी उल्लेख है। ऋग्वेद मे पुत्री के जन्म पर खिन्‍्नता व्यक्त करने का उल्लेख हैं । 
ऐतरेय ब्राह्मण मे उसे 'कृपण” कहा गया हैं ।” इससे प्रतीत होता हे कि पुत्र प्राप्ति पर विशेष सुख 
तथा पुत्री के जन्म पर उदासीनता का अनुभव किया जाता था। पुत्र का जन्म होने पर आय॑ उसे 
गोद में उठा लेते थे परन्तु पुत्री का जन्म होने पर उसे भूमि पर रख देते ये । इसके विपरीत इस' 
बात के प्रमाण उपलब्ध है जिनके अनुसार पुत्री-जन्म के लिए कामना की गई है। पुत्री भी सौभाग्य 
तथा समृद्धता की सूचक मानी जाती थी । 

नारी की स्थिति के विपय में हमे परस्पर विरोधी वर्णनों की प्राप्ति होती है। वैदिक 
सहिताओ तथा ब्राह्मणो के अनेफ कथनों से पत्ता चलता हे कि स्त्रियों को बड़ा आदर सम्मान प्राप्त 
था। अनेक स्त्रियाँ तत्वज्ञान के वादविवाद में पुरुषों से होड लेती थी। ऐतरेय ब्राह्मण तथा कौशितिकी 
ब्राह्मण में अनेक विदुषी स्त्रिया का नामोल्लेख है।* याज्ञवल्क्य ऋषि की पत्ती को ब्रह्मविद्या मे रुचि 
थी ।* ऋगखेद मे कहा गया है कि ऋषि मुदगल को डाकुओ का साप्तना करने में उनकी स्त्री ने 
बडी सहायता की थी ।? 

उत्तर वैदिक ग्रस्थो मे नारी रूप का दूसरा चित्रण उत्का पद ह्वास बताता है। मैत्रायिणी 
संहिता स्चियो को जुए तथा मद्य के समान खराब मानती हे । यही संहिता उन्हे अनुत्यः निऋति' 
या भायन्ति बताती है। तैत्तिरीय संहिता भे स्त्री को बुरे शुद्र से भी नोचा बताया गया है। अनेक 
धामिक तथा सामाजिक कृत्य, जो अभी तक स्त्री की सूची में थे, पुरुष सूची में जोड़ दिये गये । 
“ऋग्वेद की गपेक्षा भव जीवन का आनन्द कम हो गया था और तपस्या की प्रवृत्ति बढ़ रही थी। 
जब संसार त्याग एक आदर्श बनने लगा तो स्त्री जो इस त्याग में सबसे बड़ी बाधा है, अनादर की 
दृष्टि से देखी जाने लगी ॥”?० 


उपरोक्त परस्पर विरोधी प्रमाणो के आधार पर हम यही निष्कप॑_ निकाल सकते हैं क्रि 





. १. अथवंवेद ६११८ २. ऋग्वेद १०३४ ३ अथवंवेद २।२६।१३ तथा ८२।४,-६, १०, १२ 
४. ऐतरेय ब्रा० ७१५६ ५ कोशी० ब्रा० २६। ६. बृह० उप० ३॥४॥१, ४॥५॥१ ! 
७. ऋवेद १०१०२! ८५. “हिन्दुस्तान की पुरानी सम्यता'--डा० बेनी प्रसाद । 


उत्तर वैदिक कालीन संस्कृति //2 ६६ 


समाज में स्त्रियों को आदर सम्मान तो प्राप्त था परन्तु अपेक्षाकृत उनका पद कुछ गिर गया था।. 
अब स्त्रियों के अधिकार सीमित थे। कम बोलने वालो तथा पति के भोजनोपरान्त “भोजन करने 
वाली स्त्री अब आदर्श थी । ५ | 

विवाह की स्वतन्त्रता--ऋग्वेद के दसवें मण्डल में युवक युवतियों के प्रेम सम्बन्धों का वर्णन 
है ।' एक मन्त्र के अनुसार घती कन्या से विवाह के लिए अनेक युवक इच्छुक रहते थे ।* अथव॑वेद 
मे प्रेम प्रयासों की सफलता के लिए मन्त्र, जादू तथा टोने के प्रयोग का वर्णन है। प्रेमी कहता हे 
४«*******तुम मेरे वश से आ जाओ-*'*''मैं घेरने वाला गन्ना लेकर तुम्हारे पाम्त आता हूँ ।” इसी 
प्रकार एक युवती कहती है “हे । देवताओ प्रेम भेजो, वह पुरुष मुझ पर मरे'*'*''हे मझय, वह मेरे 
लिए पागल हो जाये । हे अग्ति । वह मुझ पर पागल हो मुझ पर मरे ।* इन वर्णनों से यह प्रमाणित 
होता है कि एक तो उस समय बाल-विवाह की प्रथा नही थी, दुसरे, स्त्री-पुरुप अपनी इच्छानुसार - 
विवाह करते थे ॥' 

विवाह प्रथा--सामाजिक दृष्टि से विवाह का बडा महत्व चा। अविवाहित व्यक्ति को 
तो यज्ञ का अधिकार भी नही था। एक मान्यता के अनुसार स्त्री ही पुरुष को पूर्णवा प्रदान करती 
यी । पुत्र प्राप्ति के लिए विवाह आवश्यक था । 'ब्रह्मचर्येण कन्या युवान॑ विन्दते पतिमु” आर्यात्‌ पति 
की प्राप्ति के लिए कन्या ब्रह्मचर्य के नियमों का पालन करती थी । इससे भी यही स्पष्ट होता है कि 
युवावत्था आने पर कन्या का विवाह कर दिया जाता था । 

विवाह संस्कार पर उंत्सवो जैसा आयोजन किया जाता था । वरपक्ष के लोग बारात लेकर 
कन्या पक्ष के यहाँ जाते थे तथा वही पर वैवाहिक संस्कार सम्पन्त किये जाते थे । ऋग्द में दहेज 
का वर्णन नही हे । दामाद द्वारा श्वसुर को द्रव्य देने का उल्लेख मिलता है परल्तु इस उल्लेख मात्र 
से इसे सामान्य प्रथा स्वीकार करना भूल होगी। विवाह को घामिक महत्व भी पश्राप्त था तथा 
“स्वयं देवता भी इसमें सम्मिलित होते थे ।”” 

अन्तर्जातीय विवाहु--अभी जाति प्रथा इतनी कठोर नहीं होने पाई थी जितनी कि सूत्रों के 
काल में हो गई थी । यह कुछ. मिली जुली जाति व्यवस्था थी । अत. हमे कई अन्तर्जातीय विवाहों 
का उल्लेख मिलता हे । ऋग्वेद मे केवल भाई-बहन पिता पुत्री आदि के विवाहो का निषेष हे । 
शतपथ ब्राह्मण में यह निषेव तीसरी या चौथी पीढी तक के लिये था ।? ब्राह्मण तथा क्षत्रिय अवने से 
छोटी जातियो के साथ वैवाहिक सम्बन्ध जोडते थे । क्षत्रिय राजा गर्यात की नपुत्री सुकन्या, ब्राह्मण 
ज्यवन ऋषि के साथ ब्याही गई थी । 

बहु विवाह--मैत्राथिणी सहिता में मन्नु की दस पत्नियों का उल्लेख है । वैदिक साहित्य में 
राजाओं की अनेक पत्तियों के उल्लेख मिलते है। साहित्य मे अतेक स्थानों पर सौतो के देवासुर 
सग्रामो का उल्लेख मिलता हैं । अयवंबेद मे एक पत्नी अपनी सौत को शाप देती हुईं कहती हे कि 
“तेरे कभी सतान न हो, तू बॉफ हो जाये ।” इस प्रमाणो के आधार पर यह कहा जा सकता हँ कि 
वहु विवाह की प्रथा थी किन्तु समर्थ पुएष ही ऐसा करते थे अन्यथा कोठुम्बिक जीवन दुखद एव 
केलहपूर्ण हो जाता था ) 

विधवा विवाह --ऐतरेय ब्राह्मण मे कहा गया हूं एक पुष्य अनेक पत्तियाँ रख सकता था पर 

न नल लटक नकल 


१. ऋचेद १०३०६. २. ऋग्वेद १०२७/१२.. ३- अथवँवेद १३४२,४,५ 


७० ७ प्राचीन भारतीय संस्कृति 


एक स्त्री 'एक ही समय मे” अनेक पति नहीं रख सकती थी ।” एक ही समय में! शब्द से प्रकट 
होता है कि भिन्‍त समयो पर एक स्त्री के भन्‍्य पति हो सफते ये--अर्थात विधवा विवाह होता था । 
ऋग्वेद तथा अथवेवेद के अनेक मन्त्रो में सती प्रथा का विधान मिलता है, जो विधवा होते की प्रथा 
का परोक्ष रूप से समर्थन करता हे । अन्य प्रमाण भी उपलब्ध है--जैसे, अथवंवेद में 'दिधुप्‌! शब्द 
के प्रयोग से पता चलता है कि विधवा अपने देवर से विवाह करती थी। “पर पूर्वा” शब्द से मालूम 
होता है कि स्त्री दूसरा विवाह कर सकती थी ) 

स्त्री शिक्षा--वुहदारण्यक उपनिषद में स्लरी शिक्षकों का उल्लेख मिलता है । याज्वल्क्य की 
स्नी को ब्रह्मविद्या मे बडी रुचि थी । वोद्धिक क्षेत्रो में स्त्रियाँ महत्वपूर्ण भाग लेती थी। गार्गी द्वारा 
दाशमिको की परिपद में भाषण देने का उल्लेख मिलता हे। ऋग्वेद मे विश्ववारा, घोषा, अवाला 
आदि स््रियो द्वारा मन्‍्त्रो की रचना करने का उल्लेख हे । 

आतिथ्य--अथवंवेद मे आतिथ्य को बड़े यज्ञ के समकक्ष माना गया हे । आतिथ्य की भिन्‍ने- 
भिन्‍न क्रियाओ की तुलना यज्ञ की विभिन्‍न रीतियो से की गई है। इससे प्रतीत होता है कि कुठुम्ब 
में अतिथि के आगमन को सौभाग्यसूचक तथा क्ृपास्वरूप माना जाता था। 

नेतिकता--अथव॑वेद के एक उल्डेख के अनुसार “ऋण चुकाना वहुत आवश्यक है, न चुकाने 
से पाप होता दे जिसके लिये प्रायश्चित करना चाहिये ।* अधवेवेद के एक अन्य विवरण के भतुत्तार 
'देवताओ तथा मनुष्यों से की गई प्रतिज्ञाओं का पान्त करना हो चाहिए अन्यथा प्रायश्चित करना 
पड़ेगा ।!* सामाजिक शान्ति, व्यवस्था तथा सहयोग के अनेक बाद्शों का स्पष्ट वर्णन मिलता है । 
तत्कालीन ग्रस्थो मे जब कल्याण के लिए अनेक प्रार्थनायें की गई हैं । 
वर्ण व्यवस्था 

आय॑ सम्यता के प्रसार तथा अनायों से नये सम्बन्धों की स्थापना के कारण अब वर्ण अथवा 
जातियो की सम्रस्याएँ उभड़ कर सामते आने लगी थी। फलस्वरूप अब सामाजिक स्तर के स्पष्टी- 
करण की आवश्यकता अनुभव होने लगी । “हष्टिकोण का परिवतेत भायों के साहित्य तथा 
सामाजिक संगठन पर असर डाल रहा था। ऋग्वेद के पहले नो मण्डलो के समय में वर्ण व्यवस्था 
बन चुकी थी । वर्ण व्यवस्था कोई अनोखी चीज नही हे, अच्छी हो या बुरी हो, वह सब देशों ओर 
सब युगों मे पाई जाती है । परन्तु उत्तर वैदिक काल मे जो चातुव्॑ण्ये बना अर्थात जात पात की 
जो व्यवस्था हृष्टिगोचर हुईं, वहु एक विचित्र संस्था हे ॥/?४ । 

उत्पत्ति--वैदिक साहित्य मे वर्णे व्यवस्था की उत्पत्ति ईश्वर से मानी गई हे। ऋग्वेद मे 
कहा गया है कि “सृष्टि के आरम्भ में एक पुरुष प्रगट हुआ । उसके सी सिर, सो अर्लिं और सौ पैर 
थे। उसने चारो ओर से पृथ्वी को ढक लिया तथा दस अग्रुल वाहर भी फैल गया । जो कुछ हो रहा 
है ओर जो कुछ होने को है वह सब पुरुष ही है ।** **“उसके चौथाई में सब प्राणी हैं तीन चौथाई 
में स्वयं का अमर जीवन है। सारी प्रकृति पुरुष से ही पैदा हुई है ।***** जब पुरुष के भाग किये 
गये तब कितने भाग हो गये ? उसके मु"'ह्‌ को और बाँहो को क्‍या कहते हैं? उसकी जाँघो और 
पैरों को क्या कहते है ? ब्राह्मण उसका मुख था, उसकी दोज़ो बाँहो से राज्य बना। उसकी जांघें 





१. ऐतरेत ब्राह्मण ३॥२३ र्‌ अथर्ववेद ६११७ ३. अथव॑वेद ६।११६ 
४. हिन्दुस्तान को पुरानी सम्धता?--डा० वेनो प्रसाद - 


उत्तर वैदिक कालोन संस्कृति /22 ७१ 


वैश्य बन गई तथा उसके पैरो से शुद्र उत्तन्त हुए ।”” वर्ण व्यवस्था की उत्पत्ति का यह दैवी 
सिद्धान्त था जिसमे हमें केवल एक कथा मात्र का बोध होता हे । समसामयिक परिस्थितियों तथा 
ताकिक हृष्टिकोण के आधार पर वर्ण व्यवस्था की उत्पत्ति का विकास क्रमिक था। इसका सम्बन्ध 
भाय॑ अनायों के भेद तथा भावना, जाति समिश्रण से बचाव के प्रयत्न, पाथक्य, रंगभेद तथा प्रारम्भिक 
भआार्यों की कम संख्या के साथ था। 

विकास--वर्ण व्यवस्था की उत्पत्ति एवं अंकुरण तो ऋग्वैदिक काल में ही हो चुका था और 
अब उसका विकास हो रहा था। अब यह वर्गीकरण साधारण से जटिल की ओर विकसित हो रहा 
था| घामिक अनुष्ठानों के बढ़ते हुए महत्व तथा जीवन के प्रति बदलते हुए दृष्टिकोण के कारण वर्ण 
सम्बन्धी भावनाएँ तेजी के साथ उभर रही थी | वैवाहिक नियम अब कुछ कठोर होने लगे थे । 
मिश्रण के भय के कारण जियो की स्वतन्त्रता का ह्वास हो रहा था तथा साम्राजिक नियम 
रूढिवादी होते जा रहे थे । ब्राह्मण, क्षत्रिय तथा वैश्य अब सुसगठित वर्णों का रूप धारण करते जा 
रहे थे | वर्ण व्यवस्था का विकासक्रम शुरू हो गया था परन्तु अभी तक इसे पूण्णत्व प्राप्त नही हो 
पाया था | उत्तर वैदिक काल इस विकाप्तक्रम का माध्यधिक चरण था। 

इस काल मे विभिन्‍न क्षेत्रों के समान स्तर वाले व्यक्तियों मे सगठन की भावना पैदा हो रही 
थी । यह एक स्वस्थ्य प्रवुत्ति थी | हितो की रक्षा, नियमों की स्पष्ट व्याख्या, कत्त॑व्य सीमा का 
निर्धारण, कार्य विभाजन का सीमांकन तथा उत्त रदायित्व का भार आदि निश्चित कर देने से वस्तुत: 
समाज को लाभ ही होता है । उत्तर वैदिक काल में भी ऐसा ही हुआ। वर्ण भेद का आधार कमंगत 
था जन्मगत नही । इस बात के अनेक प्रमाण उपलब्ध है कि इस युग में सभो प्रकार की श्रेणियों से 
उठ कर लोग, ब्राह्मणत्व प्राप्त कर लेते थे। 

ब्राह्मप--तैत्तिरीय संहिता तथा तैत्तिरीय ब्राह्मण के अनुसार “ब्राह्मण दिव्य वर्ण वाला है'', 
“वह पृथ्वी पर प्रत्यक्ष देवता है”, तथा “जिसमें समस्त देवता वास करते 3 ।”” पंचविश ब्राह्मण के 
भनुसार ब्राह्मण इतना पवित्र है कि उसके विपय में कोई पूछ ताछ नहीं करती चाहिए | इन उल्लेखो 
से स्पष्ट होता हे कि इस काल मे ब्राह्मण के पद तथा प्रतिष्ठा मे भारी बढ़ोत्तरी हो गयी थी। 
रैतपथ ब्राह्मण में स्पष्टत: कहा गया हे कि ब्राह्मण क्षत्रियों से श्रेष्ठ है। जैसे-जैसे आायों की दृष्टि 
परलोक की ओर अधिक जाने लगी और यज्ञ विधान बढते लगा, वैसे-वैसे ब्राह्मणों का महत्व बढ़ा 
और उनकी प्रतिष्ठा भी बढ़ी । ब्राह्मणो को विद्या का वल था । ऐतरेय ब्राह्मण कहता है कि विद्या 
बड़ा पुष्य है । जिसके पास विद्या है वह इस लोक और परलोक दोनो में सुख पाता हे । सारे 
इतिहास में मस्तिष्क का बल एक प्रधान सामाजिक शक्ति रहा है । ब्राह्मणों के कार्य क्षेत्र में वेदों 
5 पठन-पाठन, यज्ञादि का सम्पादन, धर्म अनुष्ठान तथा राजा को मन्‍्त्रणा देना था। शिक्षा का 
संचालन भी मुख्यतः उन्ही के हाथो में था | वे अपने तपस्वी, त्यागपूर्ण तथा आदर्श जीवन के कारण 
शद्धा तथा आदर के पात्र थे। वे वैतिकता के प्रतीक समझे जाते थे । 

क्षेत्रिय--शतपथ ब्राह्मण में तो क्षत्रिय को ब्राह्मण से श्रेष्ठ तथा दूसरे स्थान पर ब्राह्मण को 
क्षत्रिय से श्रेष्ठ कहा गया है । इस प्रतियोगी स्वर का कारण सम्भवतः वे अनेक क्षत्रिय थे जिन्होंने 
गहन अध्ययत्त करके तत्त्व ज्ञान प्राप्त किया था । देश की रक्षा, समाज एवं राज्य को सुव्यवस्था 
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प्रदान करना, शत्रुओं पर विजय प्राप्त करना तथा राजनैतिक विस्तार करना क्षत्रियों को परम कत्त॑व्य 
था। क्षत्रियों के पास सैन्य बल था, राजनैतिक प्रभ्ुता थी, विद्याव्यसच भी था, उन्तका पद ब्राह्मणो 
से कुछ ही कम था । वैदिक साहित्य मे यह कथन भाता हे #ि ब्राह्मण और क्षत्रिय मित कर संसार 
का भार उठाते हैं । 

बैश्य--शेष आर्य जो 'विश' वर्ग के थे अब 'विश्य या वैश्य कहलाने लगे। 'विश्य” शब्द का 
सर्वप्रथम प्रयोग वाजसनेयि सह्दिता में मिलता दे । इस वर्ग का कार्य कृषि, व्यवसाय, व्यापार तथा 
उद्योग-धन्धो द्वारा धनाज॑ंव कऋरना था । प्रतीत होता हे कि आयों का अधिकाश वंश्य वर्ण के अन्तगंत्त 
था । बहुसख्यक साधारण भायें जो न ब्राह्मण, न क्षत्रिय थे तथा जो अबनचा जोविकोपाज॑न कृषि कर्म 
द्वारा करते थे इसी वर्ग में गिने जाते थे । बच्यपि वेश्यो को अपेक्षाकृत कम अधिकार प्राप्त थे तथापि 
वे अपनी घन समुद्धता के कारण सम्मान के अधिकारी थे । राज्य की बाब का स्रोत यही वर्ण था। 
वैश्यों के लिये 'यधाकामज्येय'--हअर्थात्‌ जितना चाहो काम लो--शब्द का प्रयोग किया जाता था। 
राजा उनकी सम्पत्ति छीन सकता था ) भौगोलिक तथा जन्य व्यावसायिक कारणों से वैश्यों की अनेक 
उपजातियाँ बन गई थी । कुछ वेश्य व्यापार कर्ते थे तो कुछ उद्योग धन्चों में लगे थे। मनेक वैश्य 
कृपिकर्म करते थे । स्वर्णकार, लौहकार, बढई, रथकार आदि भो वैश्य वर्ण की उपजातियाँ थी | उत्तर 
बेदिक साहित्य में वैश्यो को 'अन्यस्य बलिकृतः कहा गया हे, जिससे प्रगठ होता हैं कि समाज में 
इनका स्थान क्रमशः वाह्मण और क्षत्रियों के वाद आता था। 

शूद्र--वर्ण-व्यवस्था के उपरोक्त तीन वर्णों में समस्त आये, कतिपय अनाय॑ तथा समिश्रित 
वर्ग सम्मिलित थे परन्तु कुछ अनाय॑ जातियाँ इतनी निम्नस्तर की समझी गईं कि थे इस वर्णं-व्यवत्था 
से बहरहाल बाहर ही रखी गईं । आयों ने अपने आगमन पर जिन बनार्यों को पराजित किया तथा 
ऋणेद में जिन्हे दस्यु', दास” की सज्ञाएँदी गई थी, अव वे शुद्रवर्ण मे रख दिये गये | ऐतरेय 
ब्राह्मण के अनुसार 'शुद्र! आयों के भृत्य हैं, इच्छानुस्तार रखे या निकले जा सकते है, उनका वध तक 
किया जा सता है ।”” शुद्रो को वेदों का अध्ययन करने का अधिकार नही था । वे अस्पृश्य थे, शुद्र 
स्‍त्री से सम्पक तथा विवाह निपिद्ध था तथा वे भूमि के स्वामी नही हो सकते थे । इतका मिवास 
स्थान ग्राम या नगर के बाहर होता था। ' 

वर्णो के पारस्परिक सम्बन्ध--च्यवन ब्राह्मण ऋषि थे तथापि उन्होने क्षत्रिय वर्ण की कन्या 
सुकन्या से विवाह किया था। विदेहजनक, काशी के अजातशत्रु, पाचान के प्रवाहण जैवलि आदि ने 
क्षत्रिय होते हुए भी तत्वज्ञान तथा ब्रह्मज्ञात् आदि के विशद ज्ञान द्वारा ब्राह्मणो की समकक्षता प्राप्त 
की थी । सहिताओ तथा वाह्मणो के उल्लेखो के आधार पर बह कहा जा सकता हे कि वर्णों का 
क्रम निर्धारित कर दिया गया था। ऐदतरेय ब्राह्मण मे क्षत्रियो को दान देने वाला, सोम पीने वाला, 
भोजन ढूढ़ने वाला तथा यथाकाम प्राप्प कहा गया हे । वैश्य को “अन्यस्य बलिक्ृत्‌ः अर्थात दुसरो को 
कर देने बाला! अन्यस्थाद्य' भर्थातु्‌ दुसरो द्वारा मोग किया जाने वाला औौर यथा कामज्येयर अर्थात 
जैसे चाहो वैसे रखा जाने वाला कहा गया हे । शूद्र को “अन्यस्यप्रेष्य” भर्थात वुसरो का नोकर, 
“कामोत्त्याप्य' भर्थात जब चाहो निकाल दो, “यथाकामवध्य' भर्थात इच्छानुसार मार दिया जाने 
वाला कहा गया हे । यद्यपि वर्णों के पारस्परिक सम्बन्धो को समझने के लिये उपरोक्त कथन पर्याष्त 
है तथापि ये सही वस्तुस्थिति के द्योतक नहीं है। अपनी इस प्रारम्भिक अवस्था में वर्ण व्यवस्था में 
काफी लचीलापन था। एक वर्ण से दुसरे वर्ण मे जाना असम्भव नही था । - 
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उत्तर वैदिक काल में विस्तृत और विविध विषयक साहित्य की रचना हुईं । उपनिपदो में 
बुद्धि और ज्ञान की उन्‍नति की पराकाप्ठा है। “यह साहित्य का स्वर्णयुग था, जिसका जन्म उन 
चरण संज्ञक वैदिक संस्थाओं में हुआ जो अपनी शिक्षा विधि की क्षमता और सफलता के लिये 
वित्यात थी ।' ब्रह्म विद्या को मोक्ष का साधन मानते हुए विद्या और योग को मुक्ति का उपाय 
माना गया । जैसे-जैसे साहित्य की उन्नति हुई, वैत्ते-वैसे पठन पाठन की रीति नीति बढ़ती गई । 
तैत्तिरीय संहिता में कहा गया है कि ब्रह्मगारी होकर पढ़ना ब्राह्मण का कत्तव्य हे ।* 
ऋगेद के दसवें मण्डल के समय से तप की क्रिया चल निकली थी । उपनिपदों की रचना होने तक 
तपरत मुनियो की संझ्या में बड़ी वृद्धि हो गई थी । इस प्रकार ब्रह्मचयें ओर तपस्या के प्रमाव से 
जीवन के प्रारम्भ और अन्तिम चरण मे ब्रह्मचर्य॑ और तपस्या का महत्व बढ गया। उपनिपदों मे 
गृहस्य और तपस्वी का भेद बताया गया ।* इसके उपरान्त तपरवी जीवन के भी दो भाग कर 
दिये गये--ये श्रमण और तापस थे । इस प्रकार अब चार आश्रम स्पष्ट हो गये । 
 अथवंवबेद तथा यजुर्वेद में ब्रह्मचयँ के आश्रम नियमों तथा तत्कालीन विविध साहित्य में उत्तर 
वैदिक कालीन शिक्षा के विभिन्न प्रकारो तथा विक्रास क्रमों का ज्ञान प्राप्त होता हे । तत्कालीन 
शिक्षा तथा शिक्षण-पद्धति की प्रमुख विशेषताएँ निम्नलिखित है--- 
गुरुकुल तथा ब्रह्मचयं--उपनयन संस्कार तथा ब्रह्मचर्य प्रणाली का वर्णन अथवंत्रेद में आया 
है ।* उपतयन संस्कार द्वारा जाचार्य ब्रह्मचारी को एक नये जीवन मे दीक्षित करता था तथा 
त्रह्मचारी द्विज बन जाता था । उपनयतर संस्कार के पश्चात ब्रह्मचारी नवीन वल्लो को धारण करता 
हुआ गुरु के समीप पहुँचता था । गुद अपने आश्रम--जिसको प्राय. ग्रुदकुल भी कहा जाता घा-- 
में निवास करता था। यहाँ पर प्रकृति के एकान्त तथा शान्‍्त वातावरण में विद्यार्थी ब्रह्मचयं के 
सिद्धान्तो करा पालन करता हुआ 'कपंणम बसना.” (मेखला तथा केश) धारण करता था। श्रम औौर 
तप ही उसके प्रमुख कार्य थे । वह यज्ञ फे लिए सामग्री जुटाता था तथा भिक्षा माँगता था। उसे 
भिक्षा देना प्रत्येक गृहस्थ का पुनीत कत्तंव्य था। यह भिक्षा हेय नहीं थी। गुरु ईश्वर तुल्य था। 
पुरकुल मे निवास करने वाले ब्रह्मचारी का शारीरिक, वौद्धिक तथा मानश्रिक्त विकास गुरु के 
नियन्त्रण मे होता था। कार्यंगरत विशेषता की शिक्षा के लिए गुर शिष्य की अभिरुचि के अनुसार 
ही उसे शिक्षा देता था । 
गुरुकुलवास अथवा छात्रावस्था के आरम्भ और अवधि का कोई निश्चित मापदण्ड नहीं 
या। छात्दोग्य के अनुसार श्वेतकेतु ने बारह वर्ष की आयु में अव्यावन आरम्भ किया तथा वारह्‌ 
वर्ष तक जारी रखा । इसके अलावा ३ २ वर्ष या जीवन पयत्त तक अध्ययत करने का उल्लेख 
मिलता है ।४ आचाये कुल वासी अथवा ग्रुरुकुल वासी शिष्य के प्रमुख कर्त्तव्य थे--आचार्य के लिए 
भिक्षान्त लाता; अग्नि परिचर्या करना; घर का कार्य करना; आचार्य के लिये गोसेवा करना आदि । 


शिष्य के लिए दिन मे सोना वर्जित था । 

अमन पप पक कल व जब 
१. हिन्दू सम्यता'--डा० राधाकुमुद मुखर्जी । २. तैत्ति० ब्रा० ६३।१० 
रे. छान्‍्दोग्य उपनिषद ५॥१०१ ४. अथवेवेद ६॥१०५॥२ 


२, छात्दोग्य ६१॥२; ४॥१०११ तथा पाणारे 
१७० 


७४ ६ प्राचीत भारतोय संस्क्वृति 


शिक्षा के अन्य साधन--गुरुकुलो के अतिरिक्त अन्य प्रकार के शिक्षा साधवों का उल्लेख भी 
मिलता हे । इस समय अनेक वृहद विद्यापीठो की स्थापना हो चुकी थी। अनेक विषयगत प्रवीण 
आाचाय॑ यहाँ पर साभूहिक शिक्षा देते थे । नियमित छात्रावस्था की समाप्ति पर भी शिक्षा की समाप्ति 
नही होती थी । अनेक शिक्षित व्यक्ति ऐसे थे जो ग्रहस्थाश्रम मे प्रवेश करने के उपरान्त भी प्रसिद्ध 
विशेषज्ञों तथा विद्वानों द्वारा शिक्षा लाभ करते थे । ये विशेषज्ञ तथा विद्वान 'चरक! कहलाते थे तथा 
मे देश मे ज्ञान का प्रचार तथा प्रसार करते थे | ग्रन्थों में अनेक उदाहरण मिलते हैं जिनमे चरको के 
मध्य वाद विवाद तथा शास्त्रार्थ का उल्लेख है । उच्च शिक्षा के लिये नियमित संस्था के रूप में 
'परिपद' नामक संस्थाएँ थी। उदाहरणस्वरूप पाचाल परिषद का नाम लिया जा सकता है, इसे 
पाचाल जनपद के राजा प्रवाहण जैवलि का संरक्षण प्राप्त था। 

विद्वतु सम्मेलन-- गुरुकुल, शिक्षा परिपदो तथा चरको द्वारा ज्ञान एवं शिक्षा का प्रचार तो 
हो ही रहा था स्ताथ ही साथ राजाओ द्वारा आमन्त्रित विद्वतृ-सम्मेलनों में ज्ञात मीमासा की जाती 
थी । इन सम्मेलनों मे ज्ञान-पिपासु जिज्ञासु अपनी शिक्षा की भूख मिटा सकता था | इसका उदाहरण 
वैदेह जनक द्वारा वहु-दक्षिण यज्ञ के समय आमन्त्रित वह सभा थी जिसमे देश के अनेक विद्वतु ब्राह्मण 
सम्मिलित हुये थे । 

बेदपाठ--शिक्षा पदछत्ति का मुख्य उद्देश्य धार्मिक ग्रत्थों के मौलिक स्वरूप, की रक्षा करना 
था । अतः वेदपाठ की शिक्षा पर विशेष बल दिया जाता था। प्रातः काल पक्षियों के कलरब से भी 
पुरव॑ ब्रह्मचारी वेदपाठ प्रारम्भ कर देते थे । वेदपाठ के महत्व तथा आवरषकता के कारण स्वर 
सम्बन्धी शिक्षा शास्त्र का विद्नास हुआ । उच्चारण तथा वाप़शुद्धि उत्तम संस्कृति का प्रतीक मानती 
जाती थी | अर्थ को न समझ कर केवल शब्द मात्र का पाठ ऋग्वेद मे निन्दित माना गया है । यास्क 
के निरक्त मे ऐसे व्यक्ति को बोक ढोने वाला कहा गया हे । अतः वेदपाठ, मात्र शाब्दिक ही नहीं 
था अपितु ब्रह्मचारी उसके अथ्थ॑-ज्ञान को समभते थे । 

अध्ययव के विविध घिषय---तत्कालीन ग्रन्थों मे पाठ्य विपयो का उल्लेख भी मिलता है। 
छान्‍्दोग्य उपनिषद मे इनकी सूची मिलती है जो इस प्रकार है--(१) ऋग्ेद; (२) यजुर्वेद; (३) 
सामवेद, (४) अथवंवेद, (५) पंचमवेद--(इतिहास तथा पुराण); (६) व्याकरण, (७) विनय, श्राद्ध 
तथा ओध्वदैहिक क्रियाओं से सम्बन्धित विषय, (८) अंक विद्या अथवा राशि; (&) निमित्त शास्त्र; 
(१०) खनिज विद्या; (११) वाकोवाक्‍्य, गर्थातु तकशासत्र, (१२) नीतिशास्र, (१३) देव विद्या, (१४) 
ब्रह्म विद्या; (११) प्राणिशास्क्ष या भूत विद्या, (१६) सैनिक शासत्र, (१७) नक्षत्र विद्या या ज्योतिष; 


(१८) सपं॑ विद्या, विप चिकित्सा सम्बन्धी विषय, (१६) आयुर्वेद, तथा (२०) संगीत गायन, वादन 
नुत्य । 


शिक्षा में स्त्रियों तथा क्षत्रियों का योगदात--उत्तर वैदिक कालीन शिक्षा पद्धत्ति की 
विशेषाताओ मे ध्यान देने योग्य बात यह हे कि इस समय में ज्लियाँ शिक्षा एवं विद्या के क्षेत्र में 
महत्वपूर्ण भूमिका निवाह रही थी। गार्गी ने दाशंतिको की परिषद से उच्च ज्ञान से सम्बन्धित विषयो 
पर भाषण दिया था। मैन्रेवी के विषय मे कहा गया है कि उसने उच्चतम ब्रह्मविद्या प्राप्त की थी। 
ऋग्वेद में ही विश्ववारा, घोपा, अपाला आदि स्तियो को मन्त्रो का रचयिता बताया गया है । 





१. तैत्तिरीय उप० १११२ । 


5 ८ 
उत्तर वैदिक कालीन संस्कृति (22 ७५ 


उत्तर वैदिक कालीन शिक्षा प्रसार का श्रेय प्रमुखतः: क्षत्रिय वर्ग को दिया जाना चाहिये । 
अनेक राजाओ द्वारा विद्वतु सम्मेलनों का आयोजन, शिक्षा केन्द्रों की स्थापना तथा आचार्यों को 
प्रोत्साहन तथा पुरस्कार देकर इस क्षेत्र में सराहनीय कार्य किया था। विद्या के उपासक तथा 
संरक्षक करे रूप मे विदेह के राजा जनक अधिक भागे थे। पाँचाल राज प्रवाहण जैवलि, राजा 
उद्दालक, आरुणी, श्वेतकेतु, जानश्रुति पोत्रायण, वृहद्रय आदि भी प्रमुख थे।* 

उत्तर वैदिक कालीन शिक्षा की उपरोक्त वर्णित पद्धति, विपय विस्तार तथा विशेषताओ से 
सहज ही अनुमान लगाया जा सकता है कि तत्कालीन सभ्यता का आधार एक सुचियोंजित एवं 
विकसित शिक्षा प्रणाली थी । शिक्षा का उद्देश्म मानव एवं सम्यता के श्रेष्ठ गुणों की प्राप्ति के साथ 
व्यक्ति का सर्वागीण विकास तथा उच्चतम ज्ञान की प्राप्ति था । 


आर्थिक जीवन 


कृषि-- अथवंवेद मे कृपक तथा वणिक की उन्नति ओर समृद्धि के लिये अनेक प्रार्थनाएँ 
मिलती हैं | कृपि के उपकरणों का पर्याप्त विकास हो जाने के कारण पर्याप्त खाद्यान्न उत्पत्त 
होता था। शतपथ ब्राह्मण भे क्रपि कम में प्रयुक्त किये जाने वाले तरीको--यथा, जुताई, वुआई, 
कटाई, भोसाई आदि का उल्लेख मिलता है । काठक संहिता में २४ बैल वाले हल का उल्लेख है । 
खेतों में उवंरकों का प्रयोग किया जाता था । तैत्तिरीय संहिता के अनुसार शीत काल में जौ तथा 
वर्षा ऋतु मे घान बोया जाता था । पूरे वर्ष मे तीन फसलें बोई जाती थी । गेहूँ, जो, कपास, तिलहन, 
विभिन्‍न शाक सब्जियाँ तथा फल इत्यादि की पर्याप्त पैदावार होती थी। खेत व्यक्तिगत सम्पत्ति थे 
कृषक समृद्ध थे तथा उनका जीवन आनन्दमय था । ः 

कृपि के लिये पशुओं का प्रयोग किया जाता था। साथ ही इनका प्रयोग घन के रूप मे 
भी होता था। गाय को पूज्य समका जाता था । स्वयं राजा भी अनेक पशु पालता था। ग्राय, बैल, 
भेड़, बकरी, घोड़े, ऊँट, गदहे, कुत्ते आदि पालने योग्य पशु थे। इस युग में हाथी (हस्ती या वारण) 
को भी पालतु बता लिया था गया ।* पशुओं के चरने के लिये चारागाह सामूहिक सम्पत्ति समक्े 
जाते थे। पशुओं की प्राकृतिक खाद को मूल्यवान समभा जाता था 

व्यापार-वाणिज्य---ऋग्वेद के अतिरिक्त वाजसनेयी संहिता तथा तैत्तिरीय ब्राह्मण मे “वाणिज्य 
शब्द का उल्लेख मिलता है | इस शब्द का प्रयोग उस वर्ग के लिये किया गया हे जो देश में विचरण 
करता हुआ विविध सामग्री का क्रय विक्रय किया था। उस समय व्यापारिक मार्ग सुरक्षित नहीं थे। 
मार्ग मे हिसक पशुओं तथा दस्युओ का भय वना रहता था। गन्‍्यो हारा पता चलता हे कि जारय॑ 
व्यापारी एक राज्य से दूरारे राज्य तथा विदेशों में माल लाते ले जाते थे | वणिक व्यापार और सूद 
पर रुपये देने वाले बोहरे का उल्लेख भी मिलता है ॥? कई स्थानों पर श्रेष्ठी या प्रधान व्यापारी का 
उल्लेख है । व्यापारी वर्ग धन सम्पन्त था । व्यापारियो को समाज में आदर प्राप्त था परन्तु कभी 


कृभी अपनी घुष्टता तथा वेईमानी के कारण उन्हें अपमानित भी होना पड़ता था । 
व्यवताय--उत्त रवैदिक काल में व्यवसायो तथा उद्योग धन्धो के क्षेत्र में बड़ी प्रगति हुईं । 





१. छान्‍्दोग्य उप० ४१-२३; कौषीतिकी, ब्रा० ७३४१९; कौ० उप० ११ 
२, अथवेचेद ३॥२२॥६ ३. अथर्वेवेद १६॥३१॥३ ४. शतपथ १३॥४॥३-१ १ 
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यजुर्वेद के पुरुषमेघ सूक्तो में किसान, चरवाहे, गड़रिये, मछुए, रथकार, नापित, धोवी, लकड़हारे, 
कुम्हार, लोहार, रंगरेज, सुनार, रस्सी टोकरी बनाने वाले आदि का उल्लेख मिलता है इस काल 
में वैद्यशासत्र की बड़ी उन्नति हुई थी । सुरा उत्पादन भी प्रमुख व्यवसाय था । विभिन्‍न व्यवसायी 
तथा श्रमिकों को वड़ी आय होती थी तथा ये बड़े पैमानें पर सामान वनाकर व्यापारियों को वेच 
देते थे । 

बल्त्र निर्माण व्यवसाय--उत्त र वैदिक साहित्य में कपास का उल्लेख नहीं मिलता परन्तु 
इसका तात्पयँ यह नहीं है कि इस समय के आये कपास से अपरिचित थे । वस्त्र निर्माण प्रमुख व्यवसाय 
था। 'ऊर्णा? शब्द का प्रयोग यह प्रमाणित करता है कि वस्त्र उपकरणों में कन का प्रयोग होता था । 
घनी तथा राज घराने के लोग '्षोम्र” बस्त्रों का प्रयोग करते थे। तैत्तिरीय संहिता में कर्च के लिये 
वेप्रन! शब्द का प्रयोग मिलता हे । वदच्ध निर्माण का कार्य जुनाहे करते थे तथा रंगसाजी एवं कढ़ाई 
आदि में स्लियाँ संलग्त रहती थी । 

घातुलों का प्रयोग--यजुर्वेद मे हिरण्प, अयत्त, श्याम, लोह, सीस ओर त्रपु (क्रमशः सोना, 
कासा, लोहा, तांवा, सीसा और राँगा) का उल्लेख यह सूचित करता हे कि धातुओं के विपय में 
ज्ञान और प्रयोग बढ़ चुका था | स्वर्ण की भांति रजत के भी आाभूषण बनाये जाते थे। ताँवे तथा 
टिन द्वारा भी अनेक दैनिक उपकरण बनाये जाते थ। विविध धातुओं के उपयोगी मिश्रण द्वारा 
अस्त्र-शस्त्र, खेती के उपकरण तथा ग्रहोपयोगी सामग्री आदि का निर्माण किया जाता था । 

व्यावसाधिक संग्ठन--5त्तर वैदिक काल में श्रेष्ठि' के साय-साथ गण? तथा “गणपति? 
शब्द भी मिलते है। ये शब्द व्यावसायिक संगठनों के लिये प्रयुक्त किये जाते थे । विभिन्‍न व्यवसाय 
करने वाले अपने पृथक-पयक्र संध बनाये हुए थे | इन संगठनों को राज्य की ओर से मान्यता प्राप्त 
थी। प्रतीद होता है कि इस समय श्रमिक संघ का भी जन्म हो चुका था ) 

मुद्रा--उत्तर वैदिक काल मे मुद्रा का प्रचलन तो हो चुका था परन्तु सामान्य लेन देन में 
वस्तु विनिमय प्रणाली का प्रचलन था । “निष्क'--जो ऋग्वैदिक काल में आभूषण था--अब मुद्रा 
माता जाने लगा था | अथर्ववेद में सो सुवर्ण “निष्कः दाल में देने का उल्लेख यह प्रमाणित करता है 
कि यह निश्चित माप तोल का स्वर्ण सिक्‍क्रा था। इस काल में प्रयुक्त होने वाले शतमान! तथा 
'पाद” नामक शब्द भी मुद्रा से सम्बन्धित माने गये है । 


धामिक जीवन 


गुरुवरण सुश्र॒पा, तप और त्याग तथा श्रवण, मनन, निदिध्यासन के अभ्यास से विकसित आरयों 
का घ्मे अद्वितीय था | सम्यता के उस चरण में विश्व के किसी भी भाग में धर्म का ऐसा रूप नहीं 
मिलता | साधारण से परिवतंत के भतिरिक्त उत्तर वैदिक काल का धार्मिक जीवन लगभग ऋग्वैदिक 
काल के ही समान था। बावागमन के सिद्धान्त का जन्म नही हुआ था तथा अहिंसा की नीति का 
प्रतिपादव होना अभी शेप था। अथर्ववेद की अधिकांश प्रार्थनाओं में आयु, सन्‍्तान, धन एवं प्रम्नुता 
की कामना ही मिलती है।* यजुर्वेद की लगभग सारी स्तुतियाँ तथा क्रियाएँ भौतिक सुख प्राप्ति 
विपयक दी हैं । नई वार्प्तिक प्रवृत्तियों मे परलोक गमन विपयक विश्वास इस युग की नई देन थे । 
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अथवंबेद में कहा गया है कि अच्छे काम करने वाले व्यक्ति देवताओं के पास जाते हैं और यम 
के साथ रहते हैं। स्वर्ग में घी, दूध, शहद, दही ओर सुरा की भरमार हे। स्वर्ग का उलठा 
नरक है जहां पर पापी लोग रक्त में बैठ कर बाल चबाते है।! इन कथनों से प्रगट होता 
है कि उत्तर वैदिक काल में स्वर्ग और नरक की चिन्ता सताने लगी थी। इसी चिन्ता के फलस्वरूप 
जिस नई भावना का जन्म हुआ वह यह थी कि इस सब--स्वर्ग और नरक --का क्या तात्पय॑ है ? 
यह विश्व क्‍या है ? किसने इसे बनाया ? क्यों बनाया ?'* जादि आदि । ये खोजकर्ता के स्वाभाविक 
प्रश्न थे। “इस पर मनन करते-करते विश्व के आदि कारण की कल्पना हुई । विश्वचक्र में संसार 
क्षण भंगुर प्रतीत होता है; अतएवं इसमें स्वायो सुख नही हो सकता; दुख तो बहुत सा है; इस सारे 
जंजाल को छोड़ कर शान्ति पाने की चेष्टा करनी चाहिये ।”* इसी विचार से तप की परिपाटी चल 
निकली । ऋग्वेद के दसवें मण्डल मे सात ऋषियों द्वारा तप करने का उल्लेख है । अथव॑वबेद में कहा 
' गया है कि तप, यज्ञ, ऋत और ब्रह्म आदि के आधार पर ही विश्व स्थिर है। ऐतरेय ब्लाह्मणों के 
अनुसार तप ओऔर यज्ञ द्वारा ही देवताओं ने स्वर्ग जीता था । इन सभी उल्लेखों आदि से स्पष्ट होता 
है कि उत्तर वैदिक काल में कुछ नये दृष्टिकोणो का जन्म हो रहा था। 
यज्ञ -यज्ञ उत्तर वैदिक काल के घामिक जीवत का एक आवश्यक अंग था। यज्ञ और अग्ति 
का अभिन्न सम्बन्ध था । पवित्रता के ये दोनों उपादाव इस काल के धामिक विश्वासों के स्तम्भ थे । 
पुरुष सुक्त में पुरुष के यज्ञ से विश्व की उत्पत्ति बताई गई। ऋग्वैदिक काल में यज्ञ विधि कठिन तो 
अवश्य थी परन्तु उसकी प्रक्रिया सामाग्य थो । उत्तर वैदिक काल में मच्च्री का महत्व तथा प्रभाव 
अत्यधिक बढ़ जाने के कारण यज्ञ विधि जठिल तथा सूक्ष्म हो गयी | “यज्ञ के विपय में कल्पना 
की गई क्र विश्व की स्थिति के लिये यह नितान्त आवश्यक है।” एक यज्ञ का सम्पादन करने में 
सोलह-सत्रह पुरोहितों की आवश्यकता होती थी। ये पुराहित यजुर्वेद में वर्णित विधितुसार यज्ञ का 
प्रतिष्ठापन करके ऋचणेद के मन्त्रो द्वारा आयोजनकर्ता को कामता सिद्धि के लिये देवताओं को प्रसन्न 
करते थे। यज्ञ की प्रधानता के कारण मनुष्य का जीवन कत्त॑व्यों मे बंध गया था । देवता, ऋषि, 
पितृ, जन्तु आदि सबके लिये यज्ञ किया जाता था। ब्राह्मण ग्रन्थों में कई बार कहा गया है कि जो- 
अच्छी तरह यज्ञ करता है वह स्वर्ग मे देवताओं के साथ अमर हो जाता है । 
कर्मकाण्ड--अब यह विश्वांस प्रबल होता जा रहा था कि यज्ञों के सम्पादन द्वारा सभी 
इच्छित वस्तुओ की प्राप्ति की जा सकती है। पहले परिवार का मुखिया स्वयं यज्ञ कर लेता था 
परन्तु अब पुरोहित हो यज्ञ सम्पादन का वास्तविक ज्ञाता था। ब्राह्मण ग्रन्थों में यज्ञ की अनेक 
जटिलतम विधियों का वर्णन है। शतपथ ब्राह्मण में तो यहाँ तक कहा गया है कि “यदि बलि नही 
दी जायेगी तो सूर्योदय नही होगा ।'” इस प्रकार कमेक्राण्डीय जदिनता के कारण घाभिक जीवन की 
ठेक्ेदारी पुरोहितो के नियन्त्रण में थी । “यज्ञीय कर्मंकाण्ड और ऋत्विज सम्बन्धी प्रणाली की उस 
समय बहुत बढती हुई ।?”४ 
पुरोहितों तथा ब्राह्मणों का अभुत्व--जटिल, रहस्यमय तथा पेचीदा कम काण्ड का परिणाम 
बह हुआ कि पुरोहित तथा ब्राह्मण वर्ग को अतिरेक महत्व दिया जाने लगा। घामिक क्रिया विधियों 
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के भेदों तया सूक्ष्तर विघानों का निर्धारण करके इस वर्ग ने घामिक कर्मकाण्ड को जन साधारण 
की समभने को शक्ति से परे कर दिया तथा केवल इस बात का अच्धाघुन्ध प्रचार किया कि लौकिक 
सुखी की प्राप्ति तथा पारलौकिक शान्ति के लिए धार्मिक अनुष्ठान, यज्ञ, हवनादि कराना अनिवायें 
है तथा कर्मकाण्ड की उपेक्षा करमे से भारी अनर्थ होगा । फलतः अधिकाश गुहस्थ ब्राह्मणों तथा 
पुरोहितो के माश्चित हो गये । 
अन्धविश्वास--अथवेवेद मे ऐसे तनत्र मन्‍्त्रों का उल्लेख है जिनके द्वारा भूत प्रेंतो से रक्षा 
तथा जादु टोने के प्रयोग द्वारा अनेक प्राप्तियाँ की जा सकती हैं। इससे स्पष्ट होता है कि प्रेत 
आत्माओं, वशीकरण, इन्द्रजाल आदि में विश्वास किया जाने लगा था। अब अख्ध विश्वास भी 
धामिक जीवन का अंग बन गये थे । यह संभवतः अलायें प्रभाव था । 
तप--उत्तर वैदिक काल मे तप का महत्व बढ़ गया था। ऋग्वेद के दसवें मण्डल में तप 
द्वारा मन एवं आत्मा की शुद्धता प्राप्त करने का वर्णन किया गया है ।" ऐतरेय ब्राह्मण के अनुसार 
देवो ने तप के बल पर ही देवत्व की प्राप्ति की थी। तैत्तिरीय उपनिषद में वरुण अपने पुत्र को तप 
के लिए प्रेरित करते हुये कहता हे कि /तप द्वारा ब्रह्मज्ञान प्राप्त करो, क्योकि तप ही ब्रह्म है ।”” 
उत्तर वैदिक काल के धार्मिक विश्वासीं में तप को निःसन्देह महत्वपूर्ण स्थान प्राप्त था | तप के लिए 
किसी अनुष्ठान अथवा आयोजन की आवश्यकता नहो थी । 
देवी-देवता--आये अभी भी प्रकृति के निकट थे अत प्रकृति के विभिन्न पक्षों का प्रतिनिधित्व 
करने वाले अनेक देवी-देवदा थे । प्रकृति की उपासना स्थुल रूप मे न हो कर लाक्षणिक थी। कतिपय 
प्राचीन देवी-देवताओं के पलायन के साथ इस काल में अनेक नये देवी-देवताओं का प्रादुर्भाव हुआ । 
ऋग्वैदिक देवी-देवताओं के उल्लेख के साथ-साथ शिव, पार्वती, रुद्रागि, भवानी आदि शैव-सम्प्रदाय के 
देवताओं के नाम भी मिलते है। अनेक ग्रत्थों मे 'वासुदेव” का नाम मिलता-यह प्रमाणित करता 
हे कि वासुदेव-सम्प्रदाय का जन्म इसी युग में हुआ था। उत्तर वैदिक काल में “विष्णु प्रजापति! का 
महत्व बढ़ गया था। अब वे विश्व के पालनकर्ता तथा देवादिदेव के रूप में उपाष्य थे। ऋग्वेद के 
भव्यक्त देवता प्रजापति अब यज्ञों के स्वामी बन गये। नाग, किन्नर, गन्धव॑, अप्सराएँ आदि की 
गणना अब देव मण्डलीय देवताओं की श्रेणी में की जाने लगी। इस प्रकार उत्तर-वैदिक काल में 
देवता मानव झूपधारी प्रकृति के प्रतिनिधि मात्र न रह कर, प्रकृति से भिन्‍त माने जाने लगे । 
भक्ति सम्प्रदाय का जन्म--भक्ति का सम्बन्ध हृदय से तथा घ॒र्मं का सम्बन्ध सदाचार से 
हैं । इस विचारानुसार कर्म की शुद्धता एवं पवित्रता पर बल दिया जाने लगा। शैव-सम्प्रदाय तथा 
वासुदेव सम्प्रदाय की* प्रमुल मान्यता यही थी कि अन्त करण को शुद्धता तथा सदाचार ही परम 
धर्म है । भक्ति सम्प्रदायू के विचारों की शुरुआत होना--उत्त र वैदिक काल के धर्म दर्शन की प्रमुख 
देन है । ह। 
मृत पुजा--पार्णित्ती के “अष्ठाध्यायी” के सूत्र से पता चलता है कि मूर्तियों का प्रतिष्ठापन 
सावंजनिकृ स्थानों तथा देवोलयो मे किया जाता था परन्तु इस विषय में किसी अन्य स्रोत से मूर्ति 
पूजा का प्रमाण प्राप्त नहों हुआ है । अतः इस विपय में निश्चय पूवेंक नहीं कहा जा सकता कि 
उत्तर वैदिक काल मे मु्तिपुजा का प्रचलन था अथवा नहो। 


च्ननक 





१. ऋगचेंद १०११६१॥१। 


उत्तर वैदिक कालीन संस्कृति (22 ७६ 


दर्शन तथा अध्यात्म 
उत्तर वैदिक काले में एक ओर जटिल कमेंकाण्ड का विधान मिलता है, तो दूसरी ओर 
तत्वज्ञान, ब्रह्मतान तथा आसमज्ञान जैसी दाशंनिक प्रवुत्तियों के विपय में गंभीर चिन्तन भी । ज्ञान 
को बतृप्त अभिलापा, शान्ति, तथा इहलोक एवं परलोक के वास्तविक रूप की व्याख्या तत्कालीन 
दर्शेन का आधार थी । तत्कालीन दाशंनिको ने तकंशक्ति के आधार पर आत्मा, परमात्मा, परमतत्व, 
स्व, नरक, मोक्ष भादि की परिभाषा करके उसका स्पष्टीकरण किया । इस सन्दर्भ में दाशंनिकों ने 
यज्ञादि तथा कर्मकाण्ड को निरर्थक बताया । दार्शनिकों का मत था कि कर्मकाण्ड द्वारा परम तत्व का 
ज्ञान प्राप्त वही हो सकता । उनके विचार में कमंकाण्ड कुछ व्यक्तियों की भूठो महत्ता को बनाये 
रखना तथा उनकी स्वार्थपरता का साधन है। उत्तर वैदिक काल में दर्शन सम्बन्धी अनेक विचार- 
धाराएँ प्रवाहित हो रही थी तथा उनमें मत वैभिन्‍्य था । 
भात्मा तथा ब्रह्म--उपनिपदों में आत्मा को जीवन का मूल तत्व माना गया है । विश्व में 
व्याप्त आत्माओं का स्रोत परम ब्रह्म है। आत्मा अजर अमर है। ब्रह्म अनन्त, असीम तथा बनादि 
है । वह सृष्टि का तियन्त्रक है तथा सृष्टि के समम्त जीवधारियो में आत्मा के रूप में व्याप्त है | 
ब्रह्म ही नित्य है, अनित्य हे ! अतः ब्रह्म को आत्मा के माध्यम से जाना गया। तु भी ब्रह्म हे, मैं भी 
ब्रह्म हँ--आत्मा एवं ब्रह्म का यह सम्बन्ध उत्तर वैदिक काल की महान दाशंनिक देन हे । 
मोक्ष तथा पुनर्जन्म--उत्त र वैदिक काल में आवागमन के सिद्धान्तो का प्रतियादन तो नही 
हुआ था परन्तु स्वर्ग एवं नरक के वियय मे काफी सोचा गया था। उप्ननिपदों में णह विचार प्रति- 
पादित बिया गया कि मोक्ष प्राप्ति के पश्चात आत्मा परक्रह्म में लोन हो जाती है । यदि मनुध्य का 
कर्म पवित्र हे, वह सदाचारी तथा संयमी है तो वह सुक्ति पा जायेगा अन्यथा उसे कर्मानुसार फिर से 
जन्म लेना होगा । देवता तथा मनुष्य ही नही मपितु समस्त जीवधारियों को कर्मानुसार फल भोगना 
पड़ता हे । यह क्रम तव तक चलता रहता है जब तक कि सत्कर्मों द्वारा पुनर्जन्म से छुटकारा नहीं 
मिल जाता हे । वुह॒दारण्पक में कहा गया हे “मनुष्यो का जन्म कर्मानुसार होता हे ।” 

- उत्तर वैदिक काल मे बहुदेववादिता तो थी परन्तु इसके रूप, स्वरूप एवं मान्यताओं मे काफी 
परिवतंत आ गया था । समसामयिक विरोध होते हुए भी, ब्राह्मण का प्रभाव इतना अधिक बढ गया 
था कि वह घरती पर देवता सहश वन वैठा था। यह धर्म रूपी मुद्रा का एक पक्ष था। दूसरे पक्ष मे 
दार्शनिक तथा बौद्धिक चिन्तन ने क्रान्तिकारी विचारो के बीज वो दिये थे । इस युग के आर्य केवल 
याज्ञिक अनुष्ठानों मे ही लिप्त नही थे अपितु उनका घ्यान्न ब्रह्म विद्या तथा तत्व चिन्तन को ओर भी 
गया था | इस समय जिन दार्शनिक मतो का जन्म अथवा प्रतिपादन हुआ वे वर्तमान दाशंनिक चिन्तन 
की भी दिशा निश्चित करते हैं । 

सहत्वपुर्ण प्रइच 
१. उत्तर वैदिक काल की सम्यता, ऋग्वैदिक सम्यता से कित्तनी भिन्‍न थी ? स्पष्ट कीजिये । 
२. उत्तर वैदिक कालीन राजनीतिक, सामाजिक और जाथिक परिस्थितियों की व्याख्या 
कीजिये । 
३. उत्तर वैदिक कालीन विद्या और शिक्षा का संक्षिप्त विवरण दीजिये। 
४. उत्त र वैदिक काल के धामिक जीवन और धर्म दर्शन का संक्षिप्त उल्लेख कीजिये | 
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पूर्वाभास 


सभ्यता के अंकुरण होने के समय से लेकर आज तक यह नियति चली आ रही हे कि 
सभ्यता और संस्कृति की क्रियाशीलता कभी स्थिर नहीं रही। विचार ओर क्रिया ने सम्पता को 
जन्म दिया । जहाँ ये दोनो होगें वहाँ परिवर्तन होगा, क्रान्ति होगी ओर कुछ न कुछ नया पत्र भाता 
ही रहेगा । उत्तर वैदिक काल की सम्यता--जिसका निरूपण पिछले अब्याय में किया गया है, वह 
पहले की सम्यता से बेहतर थी। नई भूमि की खोज से प्रसार ओर विस्तार हुआ; राजनैतिक संगठन 
के कारण शासकीय गुणो का विकास हुआ; कृषि उद्योग तथा व्यवसाय के प्रसार से आधिक जीवन 
उन्नत हुआ भौर इन सभी के मिले जुले प्रभाव से सास्कृतिक मूल्यों की अभिवुद्धि हुईं। सूत्र काल के 
आगमन तक भारतीयो ने न केवल -सारक्षतिक धारा को निरन्तर बनाये रखा अपितु उन्होने सांस्कृतिक 
परिपक्वता भी प्राप्त कर ली थी। अब भारतीय संस्कृति, स्वयं को परिस्थितियों के अनुकुल ढालते 
हुए अधिकाधिक समृद्ध हो चली थी। 


काल विभाजन 


5 


“इतिहास में युगो का विभाजन अध्ययन की सुगमता के लिये किया जाता है। वास्तव में 
बड़े परिवर्तत किसी एक बरस में नही होते, वे बहुत बरसों मे, कभी-कभी सदियों में होते है और 
किसी एक बरस का जीवन आगामी था पुव॑वर्ती वरस से बहुत पुराना नही हो सकता ।४" प्राग्रैति- 
हासिककाल से लेकर आज तक की भारतीय संस्कृति का सूत्र एक है तथा भाज हम अपने को जिस 
परिवर्तित दशा में पाते है बह किसी एक युग की मोलिक देन नही है। परिवर्तन होते के साथ-साथ 
पुराने विचार, परम्पराएँ तथा मान्यताएँ काफी समय तक स्थिर रहती है। ऋग्वेद से लेकर 
सू्ंकालीन सो 


हित्य तक की सभ्यता की समीक्षा से स्पष्ट होता हैं कि इस लम्बी अवधि में बहुत से 


परिवतेन हुए । ये परिवर्तन तत्काल उतने महत्वपुर्ण प्रतीत नहीं हुए जितने कि अब । परिणाम 
स्वरूप हमे सूत्रकाल को एक नया युग भानने लगे हैं । 


१. 'हिन्दुस्ताव की पुरानी समभ्यताः--छा० बेनी प्रसाद । 


सूचकालीन संस्कृति /:2 ५१ 


' मुत्नो का रचनाकाल सातवी शताब्दी से लेकर दूसरी शताब्दी ई० पु० तक मान्रा जाता हे । 
सूत्रकाल का निर्धारण करते हुए, विद्वानों ने इस काल का सर्वप्रथम ग्रंथ पाणिनिकृत “अष्ठाध्यायी' 
माता है । गोल्डस्टकर तथा आर० जी० भण्डारकर महोदय के अनुसार इस ग्रंथ की रचना ७०० 
बपे ई० पू० में हुई थी। किन्तु मैकडोचल महोदय का विचार हे कि “पाणिधि का काल ३५० ई० 
पुृ० के लगभग माना जाता है लेकिन इस वियय मे श्रस्तुत प्रमाण सन्देहरहिंत नही है । सम्मवत्त 
उसका काल ५०० ई० पूृ० के लगभग या उसके शीघ्र बाद का था ।” सूत्र साहित्य की समीक्षा से 
यह सिद्ध होता है कि समाज में बहुत से परिवर्तंत हो रहे थे ओर कुल मिलाकर वे इतने महत्वपूर्ण 
थे कि ई० पु० ७-६ सदी से एक नये युग का प्रारम्भ अच्छी तरह मात्र सकते है । 
सूत्र-प्ल्थ - 

सूत्र साहित्य में वेदांग, यास्क कृत 'निरुक्त', पाणिति कृत बष्टध्यायी', श्रौत सुता, 'गुह्म- 
सूत्र', तथा 'धर्मसूत्र' सम्मिलित है । वेदागों में 'कल्प', 'शिक्षा', ,व्याकरण', निरुक्त', छित्द', तथा 

योतिप? ग्रंथ थे । पाणिनिकृत “अष्टाध्यायी” संस्कृत व्याकरण सम्बन्धी ग्रंथ हे । श्रौंत सूत्रों में पुरो- 

हितो द्वारा सम्पादित किये जाने वाले विभिन्न संस्कारों का विवरण दिया गया है। धर्म॑सूत्रो' 
प्रम्परागत तियम तथा विधियाँ दी गईं है तथा 'गुह्य सूभो” में जन्म से लेकर मृत्यु पर्यन्‍्त तक की 
जीवन विपयक क्रियाओं का उल्लेख हे । प्रमुख यूत्रकारों में गौतम, -बोधायन, आपत्तम्त्र, वश्तिष्ठ 
आश्वालायन तया कात्ययत्त आदि की गणना की जाती है । 
सूत्रों का महत्व 

प्रश्य उठता ह कि सूत्र ग्रन्यों की रचना की क्या आवश्यकता थी? अथवा वे कौन-सी 
परिस्यितियाँ थी जिन्होंने इतके रचनाकारों के मस्तिष्क को प्रभावित किया ? 

उत्तरवैदिक युग में कमंकाण्डी जटिलता, नियमों तथा अथ॑ की क्लिष्ठता इतनी अधिक बढ़ 
गई थी कि स्वयं पुरोहितों के लिये उनका समता ओर सम्पांदव करना कठिन हो गया । भव यह 
भावश्यक समझा गया कि सभी तौर तरीकों को क्रमबद्ध करके लिखित रूप दे दिया जाये । फलत 
सक्षिप्त नियमों के रूप में पिरोए गये ग्रंथ सूत्र ( धागा ) कहलाये गये । सूत्रों की प्रमुख उपलब्धि 
यह थी कि इनमें गम्भीर और जठिल नियमो को स्पष्ट और सरल रूप दिया गया । 

वाधपिक एवं सामाजिक दृष्टि से सूत्र ग्रंथ बड़े महत्वपुर्ण हैं। पठन पाठन की सुगमता से 
सूत्रग्रयों का प्रचार सारे देश मे हो गया । जीवन के लगभग सभी विपयों के लिये सूत्र प्रामाणिक 
तथा विश्वसनीय माने जाने लगे। गर्भावान, नामकरण, अन्नप्राशन, उपनयन, विवाह, अन्‍्त्येष्टि 
क्रिया, कानून, वर्ण, जातिभेद, भोजन, समुद्रयात्रा, विदेशी भाषा भादि जैसे सामान्य परन्तु विशिष्ट 
महत्व वाले जीवन विपयो की सुत्रो ने विपद व्याड्या तथा परियोजन किया और वस्तुतः इस क्षेत्र 
में ये अद्भुत महत्व रखते हैं । 


सुत्नकालीन राजनेतिक संगठन तथा शासल 


सृत्रकाल में राजनैतिक एकता का सवंधा अभाव था । सारे आर्यावत में राज्यो का बाहुलय था 

तथा किसी शक्तिशाली साम्राज्य या केन्द्रीय राज्य सत्ता का जन्म नही हो पाया था । परन्तु यह सब 

होते हुए भी राजनैतिक तनाव की स्थिति नही थी । प्रमुख रूप से राज्यतन्त्र का बोलबाला था। 
११ 
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नैतिकता--सत्नो की विभिन्‍त व्यवस्थाओ, न्याय तथा दण्ड प्रणाली, आदि के आधार पर 
यह अनुमान लगाया जा सकता हे कि सूत्रकाल के नैतिक दृष्टिकोण में परिपक्‍्रता आ गईं थी। 
अनेक संस्कारों का सम्पादन व्यक्ति को उसके महत्व एवं कत्त॑व्यो तथा अधिकार क्षेत्र का स्मरण 
क्रता था। अतः यह स्वाभाविक है कि तत्कालीन समाज में नैतिक आद्शों पर विशेष बल दिया 
जाता था । दैनिक जीवन में शिष्ठाचार तथा वैचारिक पवित्रता थी । ग्रुरुजनो तथा अपने से बड़ो के 
लिये श्रद्धा, भक्ति, विनय तथा उदारता थी । 

स्त्रियों को दशा--सूत्रो में स्त्रियों की स्थिति के अनेक उल्लेख प्राप्त होते हैं। बोधायत 
तथा गौतम के अनुमार स्त्रियाँ यज्ञ या उत्तराधिकार के विपयो में स्वतन्त्र नहीं थी! वे अपनी 
इच्छानुसार वैदिक यज्ञ नही कर सकती थी। वशिष्ठ के अनुसार स्त्रियाँ स्व” (सम्पत्ति; के अच्तर्गंत 
रखी जाती थी ।* परन्तु इन उल्लेखो के आधार पर स्त्रियों की दशा को पूर्णतः: निराशाजनक 
नही मानना चाहिये । स्त्रियों का विवाह युवाव॒स्था में होना, उनका उपनयत्त, ब्रह्मचर्य तथा 
वेदाध्ययन की अधिकारिणी होना, पुन्रविवाहु तथा कतिपय परिस्थितियों में पति से तलाक होना, 
एक पत्नीकता की प्रथा का होना--आदि अनेक कारणों से यह प्रमाणित होता हे कि स्त्रियों को 
समाज में पर्याप्त अधिकार, पद तथा प्रतिष्ठा प्राप्त थी। गौतम के अनुसार माता रूप में नारी 
का पद पिता और आचार्य से भी श्रेप्ठ है। वशिप्ठ के अनुसार पतित होने पर भी माता त्याज्य 
नही हे । वौधायन गृह्मयस॒त्र के अनुसार यदि कन्या का विवाह होते समय मासिक धर्म प्रारम्भ हो 
जाये तो उसका प्रायश्चित करना चाहिये । आपस्तस्त्र, साख्यायत तथा पारस्कर के अनुसार विवाह 
के तीन दित पश्चात नव-विवाहित दम्पत्ति का चर्थीक-- समागम--होता चाहिये। अतः प्रमाणित 
होता हे कि उस समय वाल विवाह की प्रथा का प्रचलन नहीं हुआ था । 


आपस्तम्व धर्मसूत्र के मनुसार जो पति अपनी पत्नी का बिना कारण त्याग करे उसे पापी 
माना जाता चाहिये । परन्तु धनी तथा राजवंश के लोग अनेक पत्नियाँ रखते थे । पुत्र प्राप्ति हेतु 
दूसरा विवाह करने को अनुमति थी। सृत्रकारों ने सती होने की प्रया का कोई उल्लेख नहीं किया 
है। इसके विपरीत आपस्तम्ब गुहसूत्र के अनुसार मृतक के दाह संस्कार के पश्चात उसकी पत्ती ' 
के घर वापस लोटने की प्रथा थो। इप्तसे यह प्रमाणित होता हे कि सती प्रथा का प्रचलन नही था ॥ 
सूत्रों में विधवा विवाह की अनुनति का उल्लेख मिलता हे । बोधायत एकमान्न अमुक्त विधवा को 
पुनविवाह की भाज्ञा देते हैं। पुनविवाह करने वाली स्त्री को 'पुनभुृं' तथा उससे उत्पन्त सन्‍्तान को 
पोनभव” कहा जाता था। वशिष्ठ के अनुसार पति के परितव्नाजक होने, उन्‍्मत अथवा पतित होने 
पर स्त्री उससे सम्बन्ध विच्छेद कर सकती थी । साधारणतया तलाक को हेय समझा जाता था। 


वर्णव्यवस्था 


सूत्रकाज, आय॑ सभ्यता का एक ऐसा युग था जिसमे प्राचीन परम्पराओं तथा मान्यताओं 
को समयानुसार नये परिवेश में ढाला गया था। फलत: इस काल में वर्णव्यवस्था का भी पुनः 
संगठन किया गया । मान्‍्यताएँ वे ही थी परन्तु अत्र उनको नियमबद्ध कर दिया गया तथा उनके 
अधिकार एवं कत्त व्यो की सुस्पष्ट सीमाएँ निर्धारित कर दी गई थी। “सामाजिक संग्रठन वर्णाश्रम 





१. बीधा० २४५०-५२ ! २- वशिष्ठ ५१ ! 
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धर्म के अनुसार बना हुआ था, इसे स्पष्ट, "विस्तृत तथा अटिलस्वरूप वाले हिन्दू धर्म की सर्वोत्तम 
परिभाषा कहा जा सकता है ।" * 
विभिन्‍न वर्ण तथा उनके कत्तं व्य-- अब वर्णों को आश्रम' व्यवस्था के समानान्तर बना दिया 
गया था तथा इसी दृष्टिकोण से वर्णो के कत्तंव्य भी निर्धारित किये गये थे। ये इस प्रकार हैं--- 
ब्राह्मण के कमं--() अध्यापन, प्रवचत, (पं) यज्ञ करना (याजन); (४) दान स्वीकार करना 
(प्रतिग्रह) । क्षत्रिय के कर्म---() सब प्राणियों की रक्षा करना (सर्वभूतत रक्षणम); (पं) न्याय के 
अनुसार दण्ड व्यवस्था करना (न्याय <ण्डत्वम); (पा) ब्राह्मणों का पालन; (7) आपदग्रस्तो का 
पालन; (९) भिक्षुको, छात्रों चिकित्सकों, सेवारत लोगो का पालन पोपण; (छ) युद्ध के लिये 
तत्पर रहना; (०४) सेना के साथ सारे राज्य में विचरण करता, (हशंप्र) युद्ध में मृत्युपयंन्त जमे 
रहना; तथा (#£) राज्य की रक्षा के लिये कर संग्रह करता । वैश्य के कर्म---($) कृषि, (४) वाणिज्य; 
(9) पशुपालन; तथा (7) महाजनी करना (कुसीद) । शूद्रों के कम॑ (5) सत्य, नम्नता तया शोच 
का पालन करना; (8) आचमन मन्त्र के विता स्तान; (9) श्राद्धक्म; (६ए) अपने परिवार का 
भरणपोषण करना; (५) भपनी जाति में विवाह करना; (ण) जीवन भर गुहस्थ रहना, (शा) उच्च 
वर्गों की सेवा करना; तथा (शंप्र) नाई, धोबी, बढ़ई, लुहार आदि के कार्य करना । 
बर्णो की स्थिति--मृत्रकाल मे सैद्धान्तिक रूप से वर्णव्यवस्था के निप्रम कठोर थे परन्तु 
व्यावहारिक रूप से इन वर्णों की स्थिति कठोर होते हुये भी लचीली थी । “सिद्धान्त में वर्णव्यवस्था 
चारो ओर कडी हो रही थी । पर उद्योग धन्धे के मामले में उसे जीवन संग्राम के समक्ष हार माननी 
पडी ) पेट भरने के लिये ब्राह्मण या क्षत्रिय या वैश्य जो व्यवसाय पाते थे करने लगते थे | जब वर्णो 
की संख्या बढ़ गई तो और भी ढील हो गई । सूत्रकाल से लेकर आज तक व्यवसाय के मामले में 
वर्णव्यवस्था के नियम पूरे तौर से कभी व्यवहार में नहीं आये ।” * 
सूत्रकाल में वर्णव्यवस्था के अन्तर्गत ब्राह्मणो की स्थिति मजबूत थी । वे अपने वर्णगत कार्थों 
के अतिरिक्त आवश्यकता पड़ने पर अन्य वर्णो के काय॑ अपना सकते थे । गौतम आपत्ति मे ब्राह्मण 
को क्षत्रिय या वैश्य कम करने की अनुमति देता है । इसी तरह क्षत्रिय या वैश्य भी अपने से निम्न 
वर्ण के काये अपना सकते थे | गोतम ने यह भी कहा है कि ब्राह्मण अपने लिये दूसरों से खेती, 
व्यवसाय तथा महाजनी करा सकता हैं ।९ै निश्चय ही इससे ब्राह्मणों को व्यावसायिक क्षेत्र में भी 
प्रभुता प्राप्त होने लगी होगी। गौतम के ही अनुसार ब्राह्मण राजा की प्रमृता से स्वतन्त्र थे जब कि 
क्षत्रिय वे वल राज दण्ड से मुक्त किये गये | विशेष बात यह है कि वर्ण्यवस्था के नियमों का 
लचीलापन केवल ब्राह्मण, क्षत्रिय तथा वैश्य को ही सुलभ था। शाद्र वैसे के वैसे ही नहीं वरन और 
भी बदतर कर दिये गये । गौतम के विधानानुसार अगर शुद्र वेद सुन ले तो कान में लाख भर देती 
चाहिये, अगर उच्चारण करे तो जिद्ना काट लेनी चाहिये भौर यदि याद करे तो गरीर के दो टुकड़े 
कर देने चाँहिये ।* परन्तु हमे सन्देह हे कि क्या वास्तव में इस विधान को व्यवहार में लाया जाता 
था अथवा यह पद प्रतिप्ठा की उन्मत्त भाववाओं की अभिव्यक्ति मात्र थी। लगता है यह वर्ण 


१ हिन्दू सम्यता'--डा० राधाकुमुद मुखर्जी । 
२. हिन्दुस्तान की पुरानी सम्पता?--डा० बेनी प्रसाद । 
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व्यवस्था केवल सिद्धान्त मे ही कठोर थी व्यवहार में नही । सिद्धान्त रूप में सभो ब्राह्मणा का काय 
यज्ञ, अध्यापन तथा घर्मं था, जब कि बीघायन से पता चलता है कि कुछ ब्राह्मण किसान, गडरिये, 
नठ, कारीगर तथा श्रमिक के कामो को अपनाए हुये थे । 


आश्रम व्यवस्था 


आश्रम व्यवस्था के क्षेत्र में सुन्काल ने अनेक व्यवस्थाओं को पर्याप्त संगठित कर दिया । 
मनुप्य के जीवन को चार भागों मे विभाजन करफे, प्रत्येक भाग के नियमों तथा कर्त्तव्यों का 
निश्चितीकरण कर दिया गया । जीवन की आयु सो वर्ष मानकर प्रथम २५ वर्ष ब्रह्मचय, तत्पश्चात 
५० बषं की आयु तक गृहस्थाश्रम, ७५ व की आयु तक वानप्रस्थ एवं शेष २५ वर्ष सन्यासाश्रम 
के अन्तगंत कर दिये गये । शूद्रो के लिये जीवन पर्यन्त गुृहत्याक्षम ही प्रस्‍्तावित किया गया | इस 
प्रकार चार आश्रम प्रतियादित करके विभिन्‍न आश्रमों के नियम तथा कार्यप्रणाली भी निश्चित कर 
दी गई। सूत्र कालीन चार आश्रम (१) ब्रह्मचारी, (२) गृहरय, (३) वानप्रस्थ तथा (४) सन्यास 
थे | इन आश्रमों के नियम तथा विशेपताएँ निम्नलिखित है-- 

(१) ब्रह्मचारी--इस बाश्रम जीवन में आचाय॑ कुलवसनम्‌' अर्थात आचार्य के यहाँ रहना 
था। यह श्रवास दो प्रकार का था । पहला, गुठ्दक्षिणा देकर घर सौठना (उपकुर्वाण), तथा दूसरा, 
जीवन भर ब्रह्मचय॑ ब्रत लेकर विद्याध्ययन करना (नैष्ठिक) | 

. (२) गृहस्थ---उपकुर्वाण” के पश्चात विवाह करके गृहस्थ बना जायरा था। गरुदुस्थ जीउन 
में तीन ऋणी से मुक्ति पानी थी। यज्ञ दवा । व ऋण रे मुक्ति, सन्तानोत्यत्ति द्वारा पितृऋण से 
मुक्ति तथा पं के दिनों में अरह्मचर्य ब्रत द्वारा ऋषि ऋण द्वारा मुत्तित। मोटे तीर पर गृहस्थ के 
कार्यों में यज्ञ, अध्ययन, दान देना तथा वर वृद्धि करना था । 

(३) वानप्रस्थ--वानप्रस्थ आश्रम के अनुसरणीय नियम थे--(3) वस्तुओ का संग्रह ने 
करता, (धं) ब्रह्मचारी रहना, (प्रो) वे से अधिक एक स्थान पर स्थिर ने रहना, ($ए) केवन भिक्षा 
के लिये ग्राम मे प्रवेश करता, (५) शरीर ढकने के लिये कौपीन घारण करता, (४) अहिसक रहना, . 
(शा) वर्षा ऋतु के बाद किसी गाँव में दो रात से अधिक विशधाम न करना, (एव) उदासीन 
वुत्ति रखता । हे 

(४) सन्यास-- आपस्तम्व ने सन्‍्यासी के अनुसरणीय नियमो की व्याज्या करते हुये लिखा 
है--- सत्य और भनृत्य, सुख और दुख, वेद, इह लोक तथा परलोक को त्यागकर केवल आत्मा की 
जिज्ञासा करने वाला ही सन्यासी होता हे ।” सूत्र साहित्य में सनन्‍्यासो को भिक्षु, परित्राजक, यद्दि, 
मोन, वैखानस आदि नामो से सम्बोधित किया है। इस आश्रम के अन्तगंत सनन्‍्यामी संसार से 
विरक्‍त, अहिसक, बूती, सृत्यनिष्ठ, क्रोषहीन तथा क्षमाशील होता था। बौधायन के अनुसार सन्यासी 
को पॉच, सात था १० गृहस्थी-दै. दा कं माँगनी चाहिये । 
विद्या तथा शिक्षा, 
हे 


उपनयन संस्कार र के पश्चात्‌ बहनों सं में प्रवेश होते ही विद्यार्थी जीवन प्रारम्भ हो जाता 
या। सामान्य रूप से जीवन के प्रथम पच्चीस व )विचेष्ययन के लिये निश्चित कर दिये गये थे। 
फिर भी अनेक प्रमाणों से स्पष्ट होता है “पड अमे.:- हे पचारी आयुपय॑न्त ब्रह्मचये न्रत लेकर 
( नैष्ठिक ) विद्याश्यवन करते थे । ्रह्म वर जीव वे जनुसासनब्ड होता था। अत.अविद्यार्थी जीवन में 
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व्यक्ति की अपना संयमित सर्वागीण विकास करने का पुरा-पुरा अवसर मिलता था। निश्चय ही 
२५ वर्ष तक आचार्य अथवा गुरु के चक्षुछत्र के नियन्त्रण में रहने वाला छात्र जीवन के वास्तविक 
गुणों से परिचित हो जाता था। भोजन, वस्त्र, उपहास, स्त्री सम्पर्क, शयच आदि तियमों का कठोरता 
से पालन किया जाता था । मानसिक तथा शारीरिक विकास की ओर पुरा-पूरा ध्याव दिया जाता 
था-। शिक्षा मौखिक थी तथा पाठो को समभकर कंठाग्र किया जाता था। प्रातः काल पक्षियों के 
कलरव के साथ ही गुरुकुलों में ब्रह्मचारियों के वेद स्वर ग्रेंज उठते थे। वेद, गणित, 
व्याकर ण, ज्योतिप, ब्रह्मविद्या, सैन्य-शिक्षा, भुत विद्या तथा देवजन विद्या आदि प्रमुख विषय थे। 
विधिष्ट अवसरों पर धर्म चर्चा, वाद विवाद तथा शास्त्रा्थं का भायोजन किया जाता था। नब्रह्मचयें 
अथवा विद्यार्थी जीवन मे नियमोल्लंघन तथा अपराधों के लिये कड़ा दण्ड दिया जाता था। शिक्षा- 
विधि की, समाप्ति पर समावतंन संस्कार होता था । हिरण्यकेशी गुह्यसुत्र के अनुसार दीक्षान्त समा- 
रोह मे शिप्य स्नातक घोषित किया जाता था। 'स्नातक” ताम्र की सज्ञा का जन्म समावर्तेन के 
समय विधिपुर्बक किये जाने वाले स्तानत के कारण हुआ,। स्नातक तीन प्रकार के होते थे--विद्यान्नत 
स्तातक, विद्यास्तातक तथा ब्रत स्तातवक ॥ 

आपस्तम्व तथा बौधायन ने शिक्षा विययों तथा विद्या प्रचार के वियय में दो रोचक बातें 
कही थी। कआपस्तम्ब के अनुसार वह ज्ञान जो लोक परम्परा से स्त्री तथा शुद्रो मे व्याप्त है--विद्या 
की अन्तिम सीमा हे । प्रतीत होता हे कि आपस्तम्ब के इस कथन का अभिप्राय उस ज्ञान से है जो 
लोकगीतो, परम्पराओं तथा मान्यताओं के रूप में स्त्रियों तथा छोदी जातियों में उपस्थित था भर्थात 
लोक साहित्य में था। विद्या की ऊपरी सीमा वेद तथा नीचे की सीमा यह लोक साहित्य था। 
बोधायन के अनुसार अनेक अध्यापक ब्राह्मण नही थे। आश्वलायन गुद्य सूत्र मे इसका उल्लेख हे कि 
स्त्रियों का भी समावर्तत सरकार होता था। हरित के अनुसार स्त्रियों का भी उपतयनसंस्कार होता 
था परन्तु उनकी शिक्षा घर पर ही होती थी । 


आथिक जीवन 


कृषि और पशुपालच--अन्य कालो की भाँति, सूत्र काल में कृषि आर्थिक जीवन की आधार 
शिला थी । व्यक्ति की धनाढ्यता का अनुमान उसकी कृषि सम्रद्धता के आधार पर लगावा जाता या । 
साख्यायन गुह्मसूत्र द्वारा कृषि में प्रयुक्त विषियो का पता चलता हैं। हल चलाने के लिए बैलों का 
प्रयोग किया जाता था। कृपि सम्बन्धी कार्य सम्पादन में मन्सत्रों द्वारा आाहुतियाँ दी जाती थी । चावल 
तथा जौ मुख्य उत्पादन थे । वंजर भूमि तथा परती भुमि छोड़ने के उल्लेख भी मिलते हैं । वैल तथा 
गायो को विशेष महत्व प्राप्त था। भेड़, बकरी, घोड़े तथा गधे भी पाले जाते थे। धोड़ो तथा बैलो 
को भार वाहक के खझूव मे प्रयुक्त किया जाता था। भेड़ के वालो से ऊन बनाई जाती थी | पशुओ के 
चमड़ो द्वारा अनेक उपयोगी उपकरण बनाये जाते ये । भैस तथा महिप ( 'मैसा ) भी क्रमशः दुध 
देने तथा भारवाहऊ पश्चुओ के रूप में पाले जाते थे । रे 

उद्योग, व्यवसाप और ध्यापार--गृह उद्योगों का पर्याप्त विकास हो चुका था परन्तु, किसी 
बड़े कारखाने या उद्योगगाला के उल्लेख अप्राप्प हैं । गृह उद्योगो के अन्तगंत मिट्टी के बर्तन बनाना, 
कुशा के आसन, चटाई, पर्दे इत्यादि बनाना, लकड़ी के उपकरणों का निर्माण, सिल, प्याले, भाले, 
बरछी, तोर बनाना आभावि थे। वस्त्रव्यवसाय मे पर्याप्त श्रगति हो चुकी थी। रेशम के , कीड़े पाले 
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जाते थे, इससे रेशम प्राप्त होता था। इसके अतिरिक्त सुती, ऊनी तथा तिनेल के वस्त्र बनाये जाते 
थे | वस्त्रो को आकषंक रूप छूटा देने के लिये विभिस्त रंगों द्वारा रंगाई तथा छपाई की जाती थी । 

सूत्र काल की आ्थिक दशा की एक प्रमुख विशेषता यह हे कि इस समय स्वर्ण, 'बाँदो, 
लोहे, ताबे, पीतल, सीसा आदि घातुओ का बहुत अधिक प्रयोग किया जाने जगा था। धातु 
मिश्रण द्वारा अतेक उपयोगी घरेलू उपकरण--जिनमे बत॑ंन आदि थे--वतायें जाते थे। इसके 
अतिरिक्त धातुओं द्वारा बरछो, भाले, तीर, मुग्दर भादि युद्धोपयोगी उपकरण भी बनाये जाते थे | 
इससे स्पष्ट होता है कि धातु व्यवसाय पर्याप्त रूप से विकप्तित हो चुका था । 

कमंगत वर्ण व्यवस्था के अनुमार व्यागार वाणिज्य बेश्यो द्वारा किया जाता था। व्यापार में 
लाभ होने के लिये 'पाण्ड्य सिद्धि! नामक संस्कार किया जाता था। सूत्र ग्रंथों में चावो तथा नदियों 
का तो उल्लेख मिलता हे परन्तु बन्दरगाहों या समुद्रिक नावी के उल्लेखो का अभाव हे। दक्षिण 
भारत मे शास्त्रास्त्र, ऊन का व्यापार औौर समुद्र यात्रा की लिद्वित समका जाता वया। समुद्र वात्रा 
करते से मनुष्य पतित हो जाता था ।" इससे यह प्रतीत होता हे कि समुद्रिक मार्ग से व्यापार होने 
का अभाव था तथा वैदेशिक व्यापार भी बहुत ही सीमित था । 


धामिक जीवन 


सूच्र कालीन धामिक जीवन मे पूर्वकाल की जपेक्षा कोई मौलिक १रिवर्ततन नहीं हुआ । वैदिक 
कर्मकाण्ड को मान्यता प्राप्त थी हाँ, अब उसका नियमन तथा व्याख्या अवश्य की गई । अभी भी यज्ञ 
धार्मिक जीवन के प्रमुख अंग थे । श्रोत सूत्रों मे वैदिक यज्ञों को प्रमुखता प्राप्त हे। युह्य सूत्रों में 
पच महायज्ञ, गृह्य सस्कार तथा ऋतु यज्ञ का उल्लेख मितता हे । 

सुत्रकाल में अनेक नये देवी देवताओ का भी जन्म हुआ । इनमे रुद्र, शिव, पाव॑तो, रुद्राणी, 
शर्वाणि तथा भवानी की कल्पनाएँ प्रमुख है । इस देव समूह के कारण शैव सम्प्रदाय का प्रादुर्भाव भी 
इसी काल में हुआ था। पामिनि के “अष्टाध्यायी' से पता चलता हूं कि वासुदेव” नामक देवता की 
उपासना की जाती थी । वासुदेव उपासना के कारण वासुदेव सम्प्रदाव का जन्म हुआ । मृर्तिपुजा की 
मान्यता बढ़ने लगी। सावंजनिक देवालयों की स्थापना का क्रम प्रारम्भ हो गया। लोग 
शुभ अशुभ, पाप पुण्य, स्वर्ग और नरक की कल्पता करने लगे थे। शुभ परिणास की प्राप्ति, पाप से 
प्रायाश्वित तथा स्वर्ग प्राप्ति की अभिलापा के लिये अनेक संस्फार तथा यज्ञ किये जाते थे। अनेक 
व्यक्ति निवुत्ति मार्ग मे विश्वास रखते थे । बहाज्ञान, तत्व ज्ञान तथा आत्म ज्ञान की खोज गहन 
चिन्तन इस मार्ग की प्रमुख विशेषता थी | अनेक सत्यासी प्सार से उदासीन होकर आत्मचिन्तन 
तथा तप करते थे । 

प्रतीत होता है कि अनायों ने आये धर्म को कई रूपो में प्रभावित करना प्रारम्भ कर दिया 
था। यक्ष, गन्धवं, राक्षस तथा सपप॑ उपासना का प्रवृत्ति जोर पकड़ रही थी परन्तु इसका 'प्रभाव 
मुख्यत; निम्नवर्ग तथा बौद्धिक चेतना रहित वर्ग पर अधिक पड़ा । 


सूत्रकाल का सांस्कृतिक महत्व 
गोतम का धर्मंसुत्र उत्तर भारत मे, उसके बाद बौद्धायत धर्मसूत्र दक्षिण भारत में, तत्पश्चात 


॒ 


१. बौधायन---२। १। २।२, 
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आपस्तम्ब का धर्म सूत्र आन्ध्र प्रदेश मे तथा वशिष्ठ का धम्मसूत्र उत्तर भारत ५में रचा गया प्रतीत 
होता है । देश काल तथा चरण के भैदों के कारण इन धर्म सूत्रों में साधारण सा भेद है परन्तु 
सिद्धान्त की समानता है । “धम्मसूत्रो की तुलना से सिद्ध होता हे कि अब सारे देश में एक ही सम्यता 
का राज्य था, एक ही तरह के धारमिक और सामाजिक सिद्धान्त और व्यवहार प्रचलित थे, एक ही 
तरह का राजनैतिक संगठन था ।”१ सिद्धान्त तथा व्यवहार की एकता का भारतीय क्षेत्र में विस्तृत 
प्रसार होना, इस बात का निश्चितोकरण करता है कि अब भारतीय संस्कृति की एकरुपता तथा 
उसके विशिष्ट गुणो का चरम विकास होना प्रारम्भ हो गया था। 
प्रतीत होता है कि सूत्रो मे ग्रामीण जीवन का विवरण है नगर जीवन का नहीं। आपस्तम्ब 
परे उल्लेख हे 'उसे चाहिये कि नगरो मे न जाए ।?* बौघायन में लिखा है “जो घूल धकक्‍्कड़ से भरे 
हुए नगर में रहता है, उसे मोक्ष पाना असम्भव है ।” आपस्तम्ब तथा वसिष्ठ धर्मसुत्रों से यह भी 
संकेत मिलता है कि किन्ही विंपयो मे जीवन का हष्टिकोण सीमित हो गया था। समुद्र यात्रा, विदेश 
यात्रा और म्लेच्छो की भापा सीखने का निपेध इसके प्रमाण हैं ।१ यह सब होते हुए भी यह युग 
सांस्कृतिक दृष्टि से अत्यन्त महत्ववूर्ण है । सूत्र ऐसी जाति के दर्शन, धरम, समाज, अर्थ एवं राजनीति 
को एक सूत्र मे पिरोते है जिसने अब तक एक लम्बी दूरी तय कर ली तथा आने वाले समय का 
सामना करने के लिये कुछ देर को ठहर गई थी । कर्मकाण्ड आदि की जठिलता ने जो अन्तंविरोध 
पैदा कर दिया था उसको हुर करके तथा आय॑ प्रणाली का पुनर्गठन करके सुत्रकाल ने वैद्रिक घमें 
में नये प्राण फूंक दिये ) तत्कालीन समाज को व्यवस्थित तथा सुसंगठित करके, सूत्रग्रन्यो ते जन्म से 
लेकर मृत्युपर्यन्त एवं उसके पश्चात मरणोत्तर जीवन तक की दविशायें तथा दशाएँ निश्चित कर दी । 
सामाजिक प्रथाओ तथा व्यवहारों का निरूपण करके उन्हे नियमवद्ध कर दिया गया । समाज, अथे, 
धर्म, राजनीति की व्यवस्थाओ के नियमन, निर्धारण तथा निश्चित कर दिये जाने के कारण इस युग 
में भारतीय सस्क्ृति को विशेष योगदान किया । 


पाणिनि-कृत “अष्टाध्यायी” में वणित सभ्यता तथा संस्कृति 


प्रथम सूत्र ग्रंथ वेदाग से सम्बन्धित थे । वेदांग में ६ विषय थे---कल्व, शिक्षा, व्याकरण, 
निरक्‍त, छुन्द और ज्योतिष । पाणिनि-कृत “भष्ठाध्यायी” व्याकरण ग्रंथ है। पाणिति ने जिन ग्रंथों का 
उल्लेख किया है वे इस प्रकार है--ऋग्वेद, सामवेद, यजुर्वेंद, ब्राह्मण ग्रंथ, छन्द, कल्पसुत्र, व्याख्यान, 
गाथा, कथा तथा महाभारत। प्रायः यह माना जाता हे पाणिती ५०० ई० यु० में हुए थे। गोल्डस्टूकर 
महोदय के अनुसार पाणिनि केवल तीन वैदिक संहिताओं तथा यास्क ओर निरूकत से परिचित थे । 
परन्तु यहाँ पर हम इस विवाद में न पड़ कर, पाणिनीय भारत की सभ्यता का ही वर्णन उचित 
समभते हैं । 'अष्टाष्यायी के आधार पर इस सभ्यता की विशेषताओं का वर्णन निम्नलिखित हे । 

पाणिनी के भोगोलिक ज्ञान की सीमाएँ पूर्व मे कलिंग, पश्चिम में सिन्ध ओर कच्छ, उत्तर 
में तक्षशिला तथा स्वात नदी के ग्रदेश एवं दक्षिण में अस्मक (गोदावरी तट पर स्थित) तक विस्तृत 





१. हिन्दुस्तान की पुरानी सम्ययता' डा० बेनी प्रसाद । २. आपस्तम्ब २३६ । 
३ आपस्तम्व १३।२।१८ तथा वसिष्ठ ६४१ । 
श्र 
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थी। उसने बाइस विभिन्‍न राज्य अयब्रा जनपदों का उल्नेख किया हे जिनमे कैकय, गन्धार, कम्भोज, 
मद्र, अवन्ति, कुर, साल्व, कोसल, भरत, उशीनर, योघेय, वृजि गौर मगथ आदि हैं। इनके अतिरिक्त 
प्राच्य जनपदो का भी उल्लेख है जिनमे पाचाल, विदेह, अंग ओर बंग सम्मिलित हैं। पाणिति के 
ग्रन्थ में दक्षिण भारत का उल्लेख बहुत ही मिलता हे । 


राजनीति और प्रशासन 


पाणिनी ने जिस राज्यों का उल्लेख किया हे उनके नाम उनमें रहने वाले क्षत्रियो के नाम पर 
पड़े थे। क्षत्रिय शासक 'जनवादिन! कहलाते थे । एक ही जनपद के निवासी 'सजनपदा? कहे जाते 
थे ।! जनपद का प्रतिनिधि उसका शासक राजा था । भिन्‍न-भिन्‍त जनपदों की सोमाएँ सुनिश्चित 
थी। प्रत्येक जनपद में विषय, नगर तथा ग्राम थे। तत्कालीन भारत में राजतन्त्र तवा गणतन्त्र शासन 
पद्धतियाँ प्रचलित थी । राजा को सर्वोच्च स्थान प्राप्त था । उनको मन्त्रणा देने के लिये मन्त्रिपरिषद 
राजसभा होती थी। शासन को सुचारु रूप से चलाने के लिये अनेक विभाग होते थे जिसके प्रमुख 
अधिकारी को अध्यक्ष कहा जाता था। सामान्य अधिकारी “युक्त” कहलाते थे । सैन्य शक्ति में पदाति, 
अश्वारोही, गजारोही तथा रघारोही होते ये । पाणिनि ने ऊँटो तथा खच्चरों की सेता टुकड़ियों का 
नी उल्लेख किया है। न्याय व्यवस्था सुसंगठित थी। सामान्य कंगड़ो का निर्णय मध्यस्थो! द्वारा 
किया जाता था। 

“गणतन्त्रात्मक राज्यो का शासन संघात्मक पद्धति पर आधारित था। प्रत्येक कुल का प्रतिनिधि 
राजा होता था। विभिन्‍त कुलो के राजाओ की “संघ सभा” होती थो । सम्पूर्ण संघ के प्रमुख को 
“संघ मुख्य” कहा जाता था। शासकीय कार्यों के सुचारु संचालन हेतु 'संघपरिषद' का गठन किया 
जाता था। संध शासन में राजनैतिक दल भी होते थे जो वर्ग कहलाते थे तथा इनका नामकरण नेता 
के नाम पर होता था--जैसे अन्धकवुष्णि संघ में वासुदेववर्ग तथा अकरवगे । 


आध्थिक जीवन 


“अष्ठाध्यायी” के उल्लेखो से समृद्ध आयिक जीवन का पत्ता चलता हे । सम्राज का एक वर्गं 
वेतन द्वारा जीवकोपार्जन करता था। सरकारी कर्मचारी जिनमें अध्यक्ष तथा “युक्त' सम्मिलित ये--- 
इसी श्रेणी मे जाते थे । बायुघ-जीविका भर्यात सैनिक, वृत्ति या मजदूरी पर काम करने वाले श्रमिक, 
'परिक्रयण” अर्थात तय की गई शर्तों पर काम करते वाले ठेकेदार आदि का उल्लेख मिलता है। 
वेतन्त मुद्रा तथा सामग्री के रूप में दिया जाता था। क्रय, विक्रय के आधार पर दुकानदारी का 
उल्लेख किया गया है। कृषिकम में हल का प्रयोग तथा जोतने-वोने की विधियों का भी उल्लेख 
मिलता हे। ब्रीहि, शालि, जी, साठी, तिल, उड़द, अलसो, सन इत्यादि बोये जाते थे। गोणी 
(वोरी) आवाय (करथघा) तथा प्रवाणि (ढरकी या कंघी) आदि के उल्लेख से कताई-बुनाई के शिल्प 
का पता चलता है.। वस्रो को रंगने के लिये नील, लाख, गोरोचना, कर्देभ तथा मिट्टी के ठीकरो से 
वनने वाले रंगो का-उल्लेख किया गया हें । कुम्हार को कुलाल कहा जाता था । इन शिल्पियों के 
अनेक संगठन भी थे । जैसे ग्राम शिल्पियों को ग्राम तथा ठेकेदारों को कटोतक्षा कहा जाता था । राज्य 
की आय का. प्रमुख साधन शुल्क या चुगी थी। शराब बनाने की भट्टी को आसुति तथा भभके को 
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शुण्डिका कहा जाता था । ताप-तोौल के विविध आकार प्रकार थे, जैसे पात्र, शतमान, खारी, आढक, 
आचित, पुरुष, दिष्टि तथा वितस्ति । मुद्राओं के अनेक नामों का उल्लेख भी मिलता है--जिनमें 
कार्षापण, निष्क, पण, पाद तथा शाण आदि थे। 


सामाजिक जीवन 


, पाणिनीकृत अष्टाध्यायी में ब्राह्मण, क्षत्रिय, राजन्य, वैश्य, आर्य तथा दो शुद्र समुदायों--यथा 
अनिर वासित ओर निरवसित आादि के उल्लेखो से प्रकट होता है कि उस समय चतुवर्ण को व्यवस्था 
कठोर होने लगी थी। 'ब्रह्मचारी” तथा ब्रह्मचये”, गृुहपति', 'स्तातक” तथा “भ्रमण” आदि शब्दो के 
प्रयोग से ज्ञात होता है कि चतुर्राश्रम व्यवस्था विद्यमान थी । “भष्टाध्यायी” द्वारा संयुक्त पारिवारिक 
प्रणाली का पता चलता हे। परिवार पितृप्रधान था परन्तु अब माता को भी पर्याप्त सम्मान तथा 
प्रतिष्ठा प्राप्त हो चुकी थी । 'मातामह” शब्द का प्रयोग 'पितामह” से पहले करना माता की स्थिति 
को इंगित करता है। समाज में बहुसंख्यक गोत्र ये तथा भ्रत्येक ग्रोत्र का आदि पुरुष कोई न कोई 
ऋषि माना जाता था । परिवार राजनैतिक तथा सापधाजिक जीवन को इकाई था। अविवाहित कन्या 
को “कुमारी” तथा विवाह योग्य कन्या को “वर्या” कहा गया है । कतिपय स्त्रियों के आजीवन अविवा- 
हित रहने, स्वयंबर की प्रथा प्रचलित होने तथा अनेक युवतियों द्वारा पति के वरण के उल्लेखों से 
तत्कालीन साम्राजिक व्यवस्थाक्षो का अनुमान होता हे । स्लरियो की उच्च शिक्षा तथा अध्ययन कार्य 
करने का भी उल्लेख है | पाणिनी ने “अतिथेय” तथा “आतिथ्य” शब्दो का प्रयोग किया है जिससे यह 
स्पष्ठ होता हैं कि अतिथि का सत्कार तथा सम्प्रान किया जाता था। “तुल! (कपास), “ओणिक' 
(ऊनी वस्त्र), 'कोषेय” (रेशमी वल्ञ) आदि शब्दो के प्रयोग के कारण हम यह कह सकते हैं उस समय 
प्रयुक्त होने वाले वस्त्रों में विविधता थो। “अष्ठाध्यायी” मे प्रयुक्त 'उप सव्यान” (घोती), «नोवी” 
(कमर में बाँधने का फेठा) के अतिरिक्त “उत्तरीय', 'अन्तरीय”, “उपानह” (जूते) आदि शब्द तत्कालीन 
वेशभूपा का परिचय देते है। आभूषणो मे 'प्रेवेयक” ललाटिका, “'कणिका” तथा “मंगलीय” आदि प्रमुख 
थे। 'केशवेष' शब्द से स्पष्ट होता हे कि उस समय केश विन्यास को प्रथा थी । 

पूव॑वर्ती खाद्यान्तों का प्रयोग अभी भी होता था । ओदन' (चावल), 'मासोदन” (मास और 
चावल का पुलाव), “अयूप” सयाव (हलुआ), “यवाग” (जों को लपसी), “मन्य” (धान का सत्तृ), 
'पतल” (तिलकुट), 'श्राणा” (तरकारियाँ) आदि शब्दों की प्राप्ति ्षष्ठाध्यायी” से होती है। इससे 
तत्कालीन खानपान की विविधता का पता चलता है । 

वैदिक काल में प्रचलित दूत! अभी भी प्रचलित था। यह 'प्रक्षो” द्वारा बेला जाता था । 
“समज्या” नामक उत्सव में विभिन्‍्त खेलकूदो का आयोजन किया जाता था। संगीत नृत्य का भी 
प्रचलन था। “अष्टाष्यायी! में 'प्राच्य” देश को क्रोडाओं का उल्लेख हे जिनके अन्तर्गत शालमंजिका, 
उद्दालक, पुष्पर्मजिका आदि खेल के प्रकार हैं। शरीरिक क्षमता वाले पुरुष मल्लयुद्ध करते थे । 


कक 


घ्स 


अष्ठाध्यायो में इन्भर, वरुण, सूर्य, अगि, वायु, सोम, रुद्र, उधा, पृथ्वी आदि देवी-देवताओं 
के उल्लेख से बहुदेववाद के प्रचलन का अनुमान लगाया जाता है । वासुदेव के उपासक को वासुदेवक!' 
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तथा अर्जुन के उपासक को “र्जुनक” कहा जाता था। पाणिनि द्वारा रुद्र, शिव, पाव॑ती, रुद्राणी, 
शर्वाणी, भवानी आदि के उल्लेख से प्रकट होता हे कि अब इनकी प्रतिष्ठा स्थापित हो चुकी थी । 
यह शैव-सम्प्रदाय के विकास का प्रमाण है । अष्टाध्यायी से यह भी स्पष्ट होता हे कि भव अनायें 
पूजा पद्धतियाँ--यथा गन्धवे-पूजा, राक्षस पूजा, सूर्य पूजा आदि का प्रचलन भारयों में भी हो गया 
था । पाणिनि ने यज्ञ देवता के रूप मे शेवल, सुपरि तथा विशाक का उल्लेख किया है । पाणिनि के 
वर्णन से यह भी पता चलता हे कि अब मूर्ति पूजा की प्रतिष्ठा स्थापित हो चुकी थी । अनेक दुकानों 
पर मूर्तियाँ बेची जाती थी। यज्ञों का भी पर्याप्त प्रचलन था । भक्ति सम्प्रदाय की भावना भी प्रनप 
रही थी । ज्योतिष विद्यार तथा “लक्षण फल” में आस्था थी। पाणिनि ने तप, शम्र, दम, विवेक आदि 
नैतिक गुणो का भी वर्णन किया है । 


महत्वपूर्ण प्रइन 


१. सूत्रकालीन संस्क्ृति से आप क्या समभते हैं ? तत्कालीन सामाजिक, आधिक तथा 
धामिक दशा का उल्लेख कीजिये । " 

२. सूत्रकालीन संस्कृति और वैदिक संस्कृति का भेद स्पष्ट कीजिये । 

३. पाणिनि कृत “अष्टाष्यायी” के आधार पर तत्कालीन संस्कृति का वर्णन कीजिये | 


अध्याय छह 


६०३ ८३४०५०४ ३८८५० ८८४३८ ८५०९७७३८२९०८८७ २८८७०९८७१८४५०९८५३४४९०९७७२८४९०९८६१८४९०५८६ ३८२७० 


| चऊ ७ डक 
शहाकाव्यों के णुण को संस्कृति 
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पर्वाभास 


पिछले अध्याय में हमते वेदागों तथा सूत्र साहित्य में वर्णित विषयो के आधार पर तत्कालीन 
सभ्यता और संस्कृति का मुल्याँकन किया । यह सभ्यता अपने मूल्यों तथा आद्शों में उससे पूर्व की 
सभ्यता से कुछ भिन्न थी । अब हम महाकाव्यों के युग की सभ्यता का विहंगावलोकन करेगें । 

महाकाव्य कालीन सभ्यता और संस्कृति का सम्बन्ध रामायण और महाभारत में वर्णित 
विषयों से है । भारतीय इतिहास मे इन दोनों ग्रंथों का उतना ही महत्व है जितना यूनानियों के लिये 
“इलियड” तथा 'भौडेसी” का है। बल्कि यह भी कहा जा सकता है कि विपय विविधता, भाषा-शैली 
और सामाजिक विवरणो की विस्तृता के कारण ये दोनो महाकाव्य यूनानी महाकाव्यों से भी अधिक 
महत्वपूर्ण और रोचक है।' 


रामायण तथा महाभारत का रचना काल 


रामायण तथा महाभारत की रचता क्रमशः किसी एक रचनाकार द्वारा अथवा युग मे नहीं 
हुईं थी । इनकी रचना विभिन्‍न युगो मे हुई होगी । रूढ़िवादी हिन्दुओं की मान्यता है कि रामायण 
नेता युग तथा महाभारत द्वापर युग की रचनाएँ है। अनेक इतिहासकारों की मान्यतानुसार इन 
महाकाव्यों का रचनाकाल वैदिक युग तथ्य बुद्ध धर्म के समय के बीच में स्थित हे । कतिपय विद्वान 
इन दोनो महाकाव्यों का काल सूत्रों के रचनाकाल के समकक्ष मानते हैँ। डा० विण्टरनिदुज का 
विचार हे कि वाल्मीकि ऋषि ने रामायण की रचना तीसरी शततों ई० पृ० में पुरातन लोक गीतो 
के कथानको के आधार पर की थी ।* पार्टीजर महोदय के अनुसार महाभारत का युद्ध ई० पु० ६५० 
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छ60.06,/! --डिसकवरी आफ इण्डिया?--प० जवाहर लाल नेहरू । 
२. 'हिस्दी आफ इण्डियन लिट्रेचर'--डा० विण्टरनिट्ज । 
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के लगभग हुआ था ।* डा० राधाकुमुद मुखर्जी के अनुसार रामायण में जिस भोगोलिक स्वरूप का 
वर्णन किया गया है उसके आधार पर यह महाभारत से प्राचीन प्रतीत होती है । वाल्मीकि रामायण 
में प्रमुखतः विन्ध्य पव॑त श्ुखलाओो का विवरण मिलता हे जब कि महाभारत में दक्षिण भारत के 
उन राजाओ का भी वर्णन है जो युद्ध में भाग लेने आये थे। पाणिनि का महाभारत से परिचय 
था ।* डा० बेनी प्रसाद के अनुसार “सूत्रों के आसपास हिन्दुस्तान के दो बढ़े इतिहास काव्य-- 
रामायण तथा महाभारत--रचे गये ।'**"* महाभारत की मुख्य काव्य कथा का बीज तो ब्राह्मग ग्रंथों 
में मिलता है'**'*'पर कथा ने वततमान रूप ई० पु० ४००-२०० में ग्रहण किया ।”"“''महाभारत 
की तरह इसकी (रामायण) रचना भी धीरे-धीरे अनेक कवियों के द्वारा अनेक समयो में हुई । मुख्य 
रचनाकाल ई० पु० ५००-२०० जान पड़ता है ।!!) 

महाभारत में रामोपाख्यान तथा रचयिता वाल्मीकि का नाम-मिलता है जब कि रामायण 
मे महाभारत का कोई उल्लेख, वर्णत या कथानक कषप्राप्य हे । रामायण में वर्णित भारत को भोगो- 
लिक सीमाएँ सीमित है जबकि महाभारत के भारत की सीमाएँ पर्याप्त विस्तृत हैं । इन आधारों पर 
रामायण महाभारत की अपेक्षा अधिक प्राचीन मानी गई है । 

रामायण के रचना काल के विपय में जैकोबी महोदय कहते हैं कि रामायण के पुल काण्ड 
पाँच है तथा प्रथम एवं सप्तम काण्ड बाद में जोड़े गये । वाल्मीकि रामायण के द्वितीय से लेकर 
पंचम काण्ड तक मे राम को महान पुरुष कहा गया हे परन्तु प्रथम एवं सप्तम काण्ड मे उन्हे ईश्वर 
का अवतार माना गया हे । इसी आधार पर वे रामायण के प्रथम तथा सप्तम काण्ड को वाद में की 
गई रचता मानते हैं। उनकी मान्यता है कि रामायण के मूल अंश की रचना ६०० ई० पु० में हुई 
थी ।९ कुछ भन्य विद्वान जिनमें वेबर महोदय प्रमुख हैं--रामायण को बुद्ध काल के बाद की रचना 
मानते है। परन्तु रामायण मे किसी भी स्थान पर न तो महात्मा बुद्ध का नाम ही मिलता हे ओर 
सन ही उनके मत का हृष्टान्त ही मिलता हे । सभी साक्ष्यो को ध्यान में रखते हुए यह माना जा 
सकता है कि रामायण की रचना ६०० ई० पु० के लगभग हुई थी । 

महाभारत का सर्वप्रथम उल्लेख आश्वालायन गृह्य सूत्र में मिलता हे पर इस सुत्र का रचना 
काल अभी तक निश्चित नही हो पाया है । मैकडोनल्ड महोदय के अनुसार महाभारत का रत्ननाकाल 
५०० ई० पू० तथा विण्टर निट्ज महोदय के अनुसार यह ४०० ई० पु० के लगभग रची गयी थी । 
इस विषय पर उल्लेखनीय वात यह है कि महाभारत में रामायण का उल्लेख है अतः यह रामायण 
के बाद की रचता सिद्ध होती हे । अनेक साहित्यिक साक्ष्यो के आघार पर भण्डारकर महोदय ने 
महाभारत का रचनाकाल ५०० ई० पू० के लगभग निश्चित किया हे । 

रामायण तथा महाभारत किसी एक युग की रचना प्रतोत नही होती । प्रतीत होता है कि 
महाकाव्य युग की सम्यता किसी एक राज्य, काल, जाति अथवा वर्ग की सम्पदा नही है, इसके 
सांस्कृतिक कण चारो ओर बिखरे हुये थे, जिन्हे एकत्र करके महाकाव्य का रूप दे दिया गया है। 





१. 'एशियन्ट इण्डियन हिंस्दारिकल द्रैडोशन!--पार्टीजर । 
२. हिन्दू सम्यता'--डा० रोशा कुमुद मुखर्जी । 

३. हिन्दुस्तान की पुरानी सम्यता'---डा० बेनी प्रसाद ) 
४. 'हिस्द्ी भाफ संस्कृत लिट्रेचर'--जैकोबी ! 


महाकाव्य युग की संस्कृति /2/ ६५ 


वैदिक युग के बाद की तथा बौद्ध युग के पूर्व की भारतीय संस्कृति के स्वरूप को समभने के लिये 
इन दो महाकाग्यों से बढ़कर साधन हमारे पास नहीं है । 


राजनंतिक अवस्था 


महाकाव्य युग की राजनैतिक दशा कुछ विच्छिन्त सी थी । छोटे-छोटे अनेकानेक राज्य थे । 
कतिपय राज्य तो इतने छोटे थे कि उत्तमें केवल एक “जन” ही निवास करते थे । उदाहरण के लिये 
इक्षवाकु वंश के राजा केवल कौशल जन के स्वामी थे । इस फाल के राज्यो का स्वरूप बहुत 
कुछ प्राचीन यूनान के 'पोलिस” अथवा इटली के 'सिविटास” तगर राज्यों की भाँति या। महाभारत 
में सर्वप्रथम भारत या भारतवषे शब्द मिलता हे । इससे प्रकट होता है कि अब देश मे एकत्ता का 
भाव आ रहा था । 
अब राजनैतिक अनेकता परोक्षरूप से एक ऐसी प्रवृत्ति को जन्म दे रही थी जिसके अन्‍्तगत 
देश मे किसी राजनैतिक एकसूत्रता को स्थापना की जा सके । कुछ शक्तिशाली राज्य अपना प्रमुत्व 
जमाने के लिये प्रसार का प्रयत्न कर रहे थे । योग्य, शक्तिशाली तथा उत्साही राजाओं ने अपने राज्य 
का विस्तार प्रारम्भ करके साम्राज्यवादी प्रवृत्ति को जन्म दिया । अब इसके लिये अश्वमेघ यज्ञ भी 
किया जाने लगा । रामायण में ऐसे अश्वमेध यज्ञों का उल्लेख है। परन्तु इस काल को साम्राज्यवादी 
प्रवुत्ति का रूप कुछ अनोखा था । प्रायः विजित राज्य को उत्तको सत्ता लौढा दी जाती थी परच्तु 
फिर भी उसे अधीन माना जाता था । प्राच्य देश मे साम्राज्यवादी नीति के अन्तर्गत विजित राफ़्य 
के शासक को बन्दी बना लिया जाता था तथा उसके सम्पु्ण राज्य को पूर्ण रूप से अपने अधीन कर 
लिया जाता था । 
राजा--महाभारत के अनुसार राजा का प्रमुख कत्तंव्य धर्म-शास्त्रो के अनुसार शासन करके 
प्रजा का हिंत साधन तथा लोकरंजन करना था । राजा को अग्तिरूप, सूर्यरूप, कुवेररूप, यमरूप 
आदि साता जाता था । जो घर्मानुसार आवारण करे---उसी को श्रेष्ठ राजा माना जाता था।' राजा 
प्राणियों का रक्षक तथा विनाशक होता हे, जब वह धर्मात्मा होता हे तो प्रजा की रक्षा तथा अधर्मी 
होकर प्रजा का विनाश करता हे । यदि राजा विधिवत शासन नहीं करता तो राज्य की अकाल 
मृत्यु हो जाती हे ।* राजा का पद बहुधा वंशानुगत था पर नये राजा के लिये जनता की स्वीकृति 
लेती होती थी ।* कई अवसरो पर प्रजा आन्दोलन द्वारा राजा पर बडा प्रभाव डालती थी ४ 
' रामायण मे राम भरत को उपदेश देते है कि “तुम तीन अथवा चार मन्त्रियों के परामर्श 
से कार्य करता ।”” शासकीय कार्य के संचालन हेतु कई मन्त्री होते ये जो राजा के असमर्थ होने पर 
राजभार भी धारण कर लेते थे ।! महाभारत के अनुस्तार 'जिस प्रकार पशु मेथो पर, ब्राह्मण बेदो 
पर तथा सत्री पति पर आश्रित होती है, उसी प्रकार राजा अयने मन्त्रियो पर निर्म र होता है ।” दोनों 
ही महाकाव्यों में हमे 'अमात्य”, 'मन्त्रित्‌! तथा सचिव” शब्द मिलते हैं परन्तु इनके अर्थों का अन्तर 
स्पष्ट नही हो सका है । प्रतीत होता है कि इस समय मन्तरिपरिपद तथा मन्त्रिमण्डल जैसे संगठनों 
का जन्म हो चुका था। मन्त्रिपरिषद अच्तरंग संस्था रही होगी तथा इसमे अति विश्वसनीय मन्त्री 
रखे जाते होंगे । आमात्य का पद अपेक्षाकृत कम महत्व का तथा सचिव मन्त्रियों के अन्तर्गत कार्य 





१- शास्ति पर्व । २. शान्ति पर्व । ३. उद्योग पर्व ) ४. आदि पे । ५, वाल काप्ड ७ । 
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करते रहे होगें । पुरोहित को राजकीय पदाधिकारियों में सर्वोच्च स्थान प्राप्त था। राजा के योग- 
क्षेम तथा राज्य के विशिष्ट मामलों में वह राजा को विशेष परामर्श देता था! वस्तुतः वह राजा 
एवं मन्त्रि परिषद के सघ्य की छड़ी के रूप से था। 
रामायण में १८ राजकीय पदाधिकारियों का उल्लेख किया गया हे--(१) मन्‍्त्री, (२) 
पुरोहित (३) युवराज, (४)।सेनापति, (५) द्वारपाल, (६) भन्‍्तर्वेदिक, (७) काराग्राराधिकारी, 
(5) द्रव्य संचयक्ृत, (६) छत्याक्षपेतु चार्थाता विनियोजक, (१०) प्रदेष्ठा (स्यायाबीश), (११) 
नगराध्यक्ष, (१२) कार्य निर्माणकृत, (१३) धर्माध्यक्ष, (१४) सभाध्यक्ष, (१५) दण्डपाल, (१६) 
दु्गंपाल, (१७) राष्ट्रान्तपालक, (१८) अटवी पालक ।* 
सेना की व्यवस्था--वाह्य भाक्रमण, आन्तरिक सुरक्षा तथा अन्य राज्यों पर भाक़मण करने 
के लिये सुसंगठित सेना थी । सेना के चार विभाग थे तथा इनके संयुक्त नाम---चतुरंगिणी सेना? का 
उल्लेख रामायण तथा महाभारत में मिलता है| पदाति (पैदल), अश्वारोही (घुड़तवार), गजारोही 
(हाथी पर सवार) तथा रथी (रथ पर सवार) सैन्य संगठन के अग ये। सेना के अनेक छोटे 
पदाधिकारी भी होते थे, परन्तु मुख्य पदाधिकारों सेतापति तथा सर्वोच्च सैन्य संचालक स्वयं राजा 
होता था । युद्धो मे अनेक प्रकार के व्यूह रचे जाते थे । महाभारत में अभिमन्यु को चक्रव्यूहु में घुसने 
का ज्ञाता बताया गया हे परन्तु इससे वाहुर निकलने के तरीके से वह अनभिज्ञ था। युद्ध के अनेक 
नियम थे । शस्नहीन, कवचह्ीन, भयग्रस्त, नपुसक, अग्रशस्त तथा स्त्री पर शत्न प्रहार करता या 
उससे युद्ध करना तियम विरुद्ध तथा निन्‍्दतीय था। सुर्यास्त के पश्चात्‌ युद्धवन्‍्दी हो जाती थी तथा 
चिकित्सक वेरोक-टोक किसी भी युद्धरत दल में घायलो की चिकित्सा तथा कुशन क्षेम॒ के लिये जा 
सकता था ।'* युद्ध मे वीरगति प्राप्त सेनानी की विधवा पत्नी तथा आश्रितों को निवृत्ति (पेंशन) दी 
जाती थी । महाकाव्य काल मे प्रयुक्त किये जाने वाले शस्त्रो में धतुप-बाण, तलवार, भाला, गदा, 
ढाल, कवच, शिरस्त्राण, फर्ता, बरछी, चक्र भादि प्रमुख थे। सहाभारत के महान सेनापतियों को 
अनेक प्रकार की “शक्तियों” के प्रयोग का भी ज्ञान था रामायण में लक्ष्मण शक्ति” का उल्लेख हे । 
राजकीय आय--महाभारत के शान्तिपव में राजा की कर प्राप्त करने की नीति का वर्णन 
किया गया है । इसके अनुसार प्रजा से जमीन की पैदावार का छुठवाँ भाग कर के रूप में लेना 
चाहिये । व्यापारियों पर भायकर लगाया जाता था। न्यायालय द्वारा दण्ड रूप मे अथेदण्ड दिये जाने 
में राज्य को अच्छी भाय होती थी। धनसंकट के समय धनीवर्ग की सम्पत्ति का अधिकरण कर लेने 
का भी नियम था । ब्राह्मण कर मुक्त थे ।* कर की अधिकतम सीमाएँ निश्चित थी। सभापवं के 
अनुसार कर की मात्रा इतनी अधिक नहीं होनी चाहिये जिससे कि कर दाता का ही विनाश हो 
जाये । जो राजा अधिक कर लगाता था वह प्रजाद्वेपी कहलाता था। कर निर्धारण करते समय प्रजा 
को दुः्घदायिनी गाय के समान समझा जाता था । 
.. शान्तिपवं तथा सभापवं में इस बात का भी उल्लेख है कि कर प्राप्ति के बदले में राजा 
द्वारा प्रजा को कौन-कौन सी सुविधाएँ दी जानी चाहिये ? यथा---“राजा को चाहिये कि वह कृषि 
के लिये नई जमीन को विकसित करे, तालाब, नहरें आदि बनवा कर वर्पा से निराश्षित करे, 
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भनावृष्ठि थादि में कृपकों को तकावी दे, सार्ग तथा प्याऊ बनवाए, दस्युओं तथा लुटेरों का नाश 
करे, राजसूय यज्ञों पर खुब दान दे तथा राज्य में समस्त सुविधायें प्रदात करे ।” ये मात्र सिद्धान्त 
ही नही थे अपितु प्रत्येक शासक इस कत्तंव्य पालन को अपना धर्म समभता था। ह 

स्याय व्यवस्या--अपराध अपेक्षाकृत. कम होते थे। दण्ड व्यवस्था कठोर थी तथा अनेक 
अवराधो के लिये सार्वजनिक स्थानों पर कोडे लगाकर या अन्य प्रकार की विधियों से अपमानित 
किया जाता था। न्याय करते समय परम्पराओं, सामाजिक आचार-विचार के नियमो, प्रमाणों, 
साक्ष्यों तथा प्रत्यक्षदर्शियों के बयानों आदि का सहारा लिया जाता था। भ्पेक्षाकत छोटे अपराधों 
तथा मामलो का निपदारा ग्रामणी हारा पंचायत की सहावता से किया जाता था । न्याय का सर्वोच्च 
दाता राजा था तथा उप्तका निर्णय स्वभान्य एवं अन्तिम होता था । स्वयं भगवान राम ने न्याय की 
भर्यादा को दृष्टि मे रखते हुए, अपनी प्रिय पत्नी सीता को लोक निन्‍दा के कारण बन में भेज दिया 
तथा था इससे पूर्व लंका विजय के बाद ही उनकी अग्नि परीक्षा ली थी। इससे यह प्रमांणित 
होता है कि तत्कालीन राजाओ में च्याय के उच्च आदशों के पालन की भावना थी 'तथा' अग्नि 
परीक्षा, जल परीक्षा आदि विधिर्या भी प्रचलित थी । 

कूदनीति--महाकाव्य युग मे हमें जिस कूटनीति प्रयोग की प्राप्ति होती है, वह वैदिक काल मे 
अप्राप्प थी ) साज्राज्य का विस्तार प्रत्येक शासक का प्रमुख कत्तेव्य था तथा इसके लिये सत्य, असत्य, 
साम, दास, दण्ड, भेद का प्रयोग उचित ठहराया गया था। शान्तिपवव आपद्धम॑ में भीष्म पितामह 
ने कहा हे कि शत्रु की सेना तथा प्रजा में भय फैलाना, लोभ देना तथा विश्वास प्राप्त करके उत्तका 
विनाश करना अनुचित नही है । रामायण से राम द्वारा वाली को हत्या कूटबीति का प्रमाण हे । 
असहाय कर्ण के ऊपर अर्जुत मे युद्ध की नैतिकता को त्याग कर बाण चलावा था। लाक्षागुह का 
निर्माण करा कर दुर्योधन द्वारा पाण्डवों की हत्या का प्रयत्न, चक्रव्यूह मे अभिमन्यु जैसे निरीह 
बालक का वध, पाण्डवों को छलकपठ द्वारा जुएं में हराना, आदि तत्कालीन कूट्नीति के ही 
प्रसंग हैं ॥ 
सामाजिक दक्षा 


सामान्य जीवत--आतिथ्य को बड़ी महिमा थी । अतिथि का आशीर्वाद सौ यज्ञों के पुण्य 
से बढ़ माता गया। इस युग के सामान्य-गन स्वभाव से सरल, सत्यत्रिय, मितव्यवी, सघुरभाषी 
तथ( सीधे-सादे थे | आत्म संयम सबसे बड़ा धर्म माना जाता था।" वेश-भुपा साधारण एवं सादी 
थी। लोग धोती, शाल, पगड़ी तथा अँगरसे की भांति का कपड़ा पहनते थे । मौसम के अनुसार सुती 
रेशमी तथा ऊची वस्त्रो का प्रयोग होता था। इनका भोजन भी सादा था और अब मांस का प्रयोग 
अधिक होता था । राजा रच्ति देव के यहाँ प्रतिदिन दो हजार पशु काटे जाते थे और मांस प्रजा में 
बाँद दिया जाता था ।* गेहूँ, जो, बाजरा, चावल में विभिन्‍न दालों के अतिरिक्त घी, दूध, दही 
फल, हरी सब्जियाँ दैनिक आहार थे। इस काल के लोगो को आम का ज्ञान था और वह 
काफी लोकप्रिय हो रहा था । उत्सवों, अनुष्ठानो एवं त्योहारों पर सुरापान का प्रचलन था ) 
महाभारत के एक संदर्म से ज्ञात होता है कि यादवों ने एक बार किसी अवसर पर खुब सुरापान 
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करके आपस मे ही युद्ध कर लिया जिसके कारण इनका स्वेनाश हो गया ) इस प्रकार के उदाहरण 
से यह भी स्पष्ट होता हे कि सुरापान को निन्‍दनीय एवं अपराध समझा जाता था। लोग संयमी 
तथा कठोर परिश्रमी थे । उनके आचार-विचार में शुद्धता थी । अभी भी संयुक्त परिवार की प्रथा 
थी किन्तु अब उसको कठोरता समाप्त होती जा रही थी। परिवार पितृ-प्रधान था। साधारणतया 
जन-जीवन मे नैतिकता को प्रमुख स्थान प्राप्त था । वे वचनों का पालन करते थे तया सत्य बोलते 
थे । जीवन के दैनिक नियमों के पालन की ओर विशेष ध्यान दिया जाता था जीवंत आनन्द और 
उल्लास से परिपूर्ण था | “क्ृष्ण, बलदेव अर्जुन हजारों स्त्री पुरुषो को लेकर वन को जाते है, मास- 
मदिरा से, नाच गाने से, हँंती मजाक से आनन्द प्रमोद करते हैं ।””' रामायण में व्यक्तिगत चरित्र 
का आदशे अति उच्च है। मृदुता, शान्ति, दया, शौय॑, संयम-कृतश्ञता को चारित्रिक ग्रुण माता 
जाता था ।* 


स्त्रियों की दशा 


आदि पर्व में कहा गया है “सो कुओ की अपेक्षा एक तालाब बनवाने में अधिक पुष्प है, 
तालाब से अधिक पुण्य यज्ञ में है और यज्ञ से अधिक पुत्र में !! पुत्र-प्राप्ति द्वारा ही माता-पिता का 
भौतिक एवं पारलौकिक जीवन सफल एवं साथेक माना जाता था। इसके विपरीत पुत्री को दुःख 
एवं वियोग का कारण माना जाता था। महाभारत में बहुत से ऐसे वाक्य उपलब्ध होते हूँ कि “स्रो 
ही सब बुराइयो की मूल है और पुत्री का जन्म एक अनथे की वात हे ।” इस काल में स्त्रियों का 
वह उच्च स्थान न रह गया था जो वैदिक-काल से था। महाभारतकाल में स्त्रियों को दशा में हीनता 
आ गयी थी । महाभारत के आदि पे मे कहा गया है “क्षात्मा पुत्र सखाभार्या ऋच्छ हि दुहिता 
किल ।” रामायण की दृष्टि में भी पुत्री माता, पिता एवं पत्ति के लिये संकट मानी जाती थी परन्तु 
इन कथनों के आधार पर यह परिणाम निकाल लेना स्वंधा भूल ही होगी कि पुत्री को नितान्त 
व्यथे एवं तुच्छ समझा जाता था । महाकाव्यों में ही ऐसे भी उदाहरण मिलते हैं जहाँ पुत्री को भी 
पुत्र समान स्तेह, प्रेम एवं अनुकम्पा प्राप्त थी। सावित्री तथा दमयन्‍्ती का जन्म अपने पिताओ 
की कठित साधनाओ के पश्चात हुआ था। सीता, कुन्ती, द्रौपदी, देवयानी तथा उत्तरा जैसी 
महान नारी विभूतियाँ इसी काल मे पैदा “हुईं थी | महाभारत में भीष्म ने कहा है कि पुत्री, 
पुत्र के समान ही होती हैं। इस प्रकार के अनेक उदाहरणों द्वारा तत्कालीन वारी की प्रतिष्ठा, 
त्याग एवं महातता का बोध होता है । कही-कही सती प्रथा का भी उल्लेख मिलता है। पाण्डू की 
एक पत्नी अपने पति के साथ सती हो गई थी । प्रायः विधवाओं का विवाह ही हो जाया करता 
था। स्त्रियों का आदर्श बडा ऊंचा होता था। सीता, साविन्नी, दमयन्ती आदि का जीवन अनुकरणीय 
है। सुभद्रा का त्याग तथा पतिप्रेम भी उच्चकोटि का था । गान्धारी का त्याग तथा पति निष्ठा स्तुत्य 
थी। उमिला भी त्याग ण्‌व्‌ं सन्‍्तोष का मूत्ति थी। द्रोपदी आदर्श जीवनसंगिनी थी। स्त्री का वध 
महापाप समभा जाता था सा पुरुष की अर्धागिनी समभझी जाती थी। रामायण के अनुसार 
मविवाहिंत कन्या का जीवन सेवरविहीत वीणा तथा चक्रहीन रथ के समान है। महाभारत के 
अनुसार ।गृहिणी गृह, (मनुष्य का श्रेष्ठसम सखा, त्रिवर्ग का घूल तथा मोक्ष पाने का साधन 
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मानी गई है । अपनी पुत्री का उचित युवक के साथ विवाह न करने वाला पिता ब्रह्मघातो तथा 
कत्या के पिता के विवाह-प्रस्ताव को अस्वीकार करने वाला पुरुष निन्‍दनीय समझा जाता था| इस 
प्रकार विवाहित जीवन को समाज में श्रेष्ठ एवं कल्याणकारी माना जाता था । 
| महाभारत के काल में बाल विवाह की प्रथा भी प्रचलित थी। अर्जुन के पुत्र॒ अभिमन्यु का 
विवाह सोलह वर्ष की ही आयु में हो गया था। बनुशासन पव्वे में भीष्म ने कहा है कि---तीस वर्ष 
की आयु का पुरुष दस वर्ष की कन्या से विवाह कर सकता है ।? महाकाव्य काल में नियोग प्रथा 
भी प्रचलित थी । नियोग उस प्रथा को कहते थे जब पति की असमथे॑ता मे स्त्री किसी अन्य व्यक्ति के 
साथ संसर्ग करके सन्‍्तान उत्पन्त कर लेती थी। महाभारत मे लिखा हे, “पति के मर जाने पर 
स्‍त्री देवर के साथ नियोग करके सन्तान उत्पन्त कर सकती है।” पाण्डवों की माता कुन्ती ने 
यूधिष्ठिर आदि को नियोग द्वारा उत्पन्त किया था क्‍योंकि पाण्डू इस कार्य में असमर्थ थे । महाभारत 
की एक कथा के उल्लेखानुसार जब परशुराम ने बहुत से क्षत्रियो का विनाश कर दिया तो क्षत्रिय 
स्त्रियों ने ब्राह्मणों के साथ नियोग करके सन्‍्तानें उत्पन्त की और अपने वंश को चलाया | 
तत्कालीन समाज में वैश्यावुत्ति का जन्म हो चुका था। महाभारत में कहा गया है कि 
शान्तिवार्ता के लिए भाते पर श्री कृष्ण का स्वागत वैश्याओ ने किया। पाण्डवो की सेना में 
मनोरंजन के लिए वैश्यायें भी सम्मिलित थी। प्रमाणों द्वारा विदित होता है कि विभिन्‍न अवसरों 
पर वैश्याओ के नृत्य का आयोजन होता था तथा इसे मंगलकारक समभ्ाा जाता था । 
नारी-जीवन उच्च, आदर्शवादी तथा प्रतिष्ठित था । रामायण मे कहा गया है---/“अनन्य- 
रूपा पुरुषस्य द्वारा” (पत्नी रूप में स्त्री पुरुष का अनन्य रूप है)। महाभारत के अनुसार स्त्री 
पुरुष की सर्वेप्रिय सा तथा बर्घाज़िनी है। “माता ग्रुरुतरा भुमैः (माता रूप मे नारी भूमि से भी 
उच्च है); ग्रुरुणाम्‌ चैव सर्वेषाम्‌ माता परमकौ गुरु.” (वह माता रूप में गुरु से भी श्रेष्ठ है); 
इस उल्लेखों द्वारा नारी के आदर एवं सम्मान का पता चलता है । महाभारत में नारी को अवध्य 
बताया गया हे । रामायण में भी रावण ने सीता का बंध नही किया, कारण यह था कि स्त्री-वध 
नैतिकता के विरुद्ध था । ८ 
बर्ण-व्यवस्था--इस काल में वर्णों का रूप और अधिक विस्तृत हो गया था। अब स्वय॑ 
एक वर्ण के मध्य कई वे बनते जा रहे थे--उदाहरणार्थे, ब्राह्मणो में छः प्रमुख वर्ग उल्लिखित हैं--- 
ब्रह्ममम, देवसम, चाण्डालसम क्षत्रियसम तथा वैश्यसम । इस काल में सारी॥राज्यसत्ता तो क्षत्रियों 
के हाथो में थी परन्तु ब्राह्मण को घमे, आदशों तथा चैतिकता का प्रतीक माना जाता था। ब्राह्मण तथा 
क्षत्रिय वर्ग स्वंसाधा रण जनता (विशः) से स्पष्ट रूप से अलग हो गये थे । ब्राह्मणों की उत्क्ृप्ठता 
ओर, पवित्रता की भावना सर्वंसम्मत रूप से स्वीकार कर ली गईं थी | साधारण जनता अब भी उनके 
कोप एवं श्राप से घर्राती थी। अब जस्म जाति निर्णय का प्रधान मापदण्ड बन गया था। क्षत्रिय 
ब्रह्मविद्या का अध्ययन तो कर सकता था परच्तु उसे यज्ञ का अधिकार नहीं था। इसके विपरीत 
द्रो णाचार्य जैसे ब्राह्मण ब्रह्मविद्या के अतिरिक्त क्षत्रियजनित ग्रुणो में भी पारंगत थे तथा महाभारण 
के युद्ध मे योद्धा रूप मे उन्हें विशेष खज़्याति प्राप्त हुईं। कुछ स्थानों पर क्षत्रिय को ब्राह्मण से उच्च 
बताया गया है। ऐसा प्रतीत होता है कि पारस्परिक मतभेद एवं प्रतिद्वन्द्विता को दूर करने के लिए 
महाकाव्यो के वर्गनों मे सन्‍्तुलब की नीति को अपनाया गया हे तथा निश्चित रूप से इन दोनो के मध्य 
श्षेष्दृतर करा मिणंय करना असम्भव है । वैश्य वर्ग भी ॥ई श्रेणियों मे विभाजित हो गया था | प्रमुख 
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श्रेणियों की संख्या १८ थी । इसमें प्रत्येक श्रेणी में प्रमुख ज्येप्ठक, महाश्रेष्ठिक, अन्त श्रेष्ठिक एवं 
श्रेष्ठित होते थे । अपने संगठन एवं विकसित नियमों के कारण वैष्य वर्ण भी राजनीतिक क्षेत्र मे 
शक्तिशाली होता जा रहा था। शाद्र वर्ण समाज का निम्ततर बर्ण था। उसे न तो अध्ययन करते 
का अधिकार था और न ही अन्य विकास के साधनों द्वारा वह उन्नति कर समता था। पूर्व- 
सान्यताओ की भाँति वह अभी भी दास था जिसका धर्म केवत सेवा करना था। रामायण में वर्णित 
है कि शम्बूक शूद्र को रामचन्द्र जी ने इसलिए मार डाला कि बह तप कर रहा या । महाभारत में 
विदुर ने कहा हे कि 'शूद्र को मैं शिक्षा नही दे सकता ।' णुद्र द्वारा चतुर्राक्षम का नियम-पालन करना 
भी निपिद्ध था। 


घामिक जीवन 

उत्तर वैदिक युग की यज्ञों की प्रया अभी भी प्रचलित थी । रामायण काल तक यज्ञों का 
खुब महत्व रहा ।. स्वयं राम ने यज्ञ किये। महाभारत में भी यज्ञ सर्वया विलुप्त नहीं हुये थे। 
कौरवो-पाण्डवो ने भी अनेक प्रकार के यज्ञ किये थे । राजसूय यज्ञ, अश्यमेस यज्ञ गभी भी प्रचलित 
ये परन्तु क्र एवं रक्तमय यज्ञों के प्रति लोगो की आसक्ति, विश्वास एवं श्रद्धा नप्ट हो रही वो । 
यज्ञ मे पशु-वलि घोरे-घीरे वितुप्त हो गयी थी। यज्ञों के स्थान पर आत्मसंयम ओर 
चरित्र-शुद्धि पर अधिक ध्यान दिया जाने लगा इस काल में यज्ञ धाप्तिक जीवन फ मुल्य अंग हो गये 
थे। सोलह संस्कार एवं पंचमहायज्ञ जीवन के आवषपयक कृत्य ये। यज्ञों का आयोजन पूर्ण आडप्परों 
एवं विशाल पैमाने पर होता था । साधारण लोग पुरोहितो द्वारा बपने घर में ही यज्ञादि कर लेते 
थे परन्तु इसका सामाजिक आयोजन एवं अनुप्ठान महानु घामिक कृत्य समझा जाता था। प्राव: 
राज्य को भोर से समय-समय पर विशाल यज्ञों का आयोजन होता था। कमेंकाण्ड की प्रधानता 
थी। यज्ञ स्व की प्राप्ति तथा सोक्ष का साथन माने जाते थे । 

ऋग्वैदिक काल के देवी-देवताओं की पुजा अब कुछ कम हो गयी थी परन्तु उत्तर-वैदिक 
काल के देवी-देवता भी परम पृज्यनीय थे। देवताओं के स्वरूप में कुछ अन्तर अवश्य भा गया था । 
इस काल मे ब्रह्मा, विष्णु, शिव, गणेश, पावेती दुर्गा आदि देवी-देवता पूजे जाते थे । वेदिक कालोन 
देवता ब्रह्मा की उपासत्ता सृष्टि के रचायिता के रूप मे की जातो थी। विष्णु सृप्टि के पानक एवं 
यज्ञ के प्रमुख देवता माने जाते थे। उनके विराट स्वरूप में हो प्रकृति एवं सृप्टि निहित थी। शिव 
की उपासना सृष्टि संहारक के रूप में होती यी। विध्तनाशक के रूप में गणेश, दानवलिनी के रूप 
में दुर्गा तथा तपस्विनी के छूप में पार्वती अब विशेष स्तुत्य हो गई थी । सुय्य भी प्रमुख देवता थे । 
जनसाघारण में यह विचार हृढ़ हो रहा था कि घमे के पत्तित होने पर तथा पनता के कप्टों को 
दूर करने और दुष्टात्माओं का दमन करने के लिये भगवान अवतार लेते है। फलतः राम कौर 
कृष्ण को अवृंतार-पुरुष मात्रा गया था | बोर पूजा पद्धति इस युग की नवीन देन थो । 

इस काल में कमेंवाद तथा पुनज॑न्‍्मवाद के सिद्धान्तों का विकास हो रहा था और भक्ति 
मार्ग पर बहुत जोर दिया जा रहा था। यह विश्वास व्याप्त था कि मनुष्य को अपने कर्मानुसार हो 
मोक्ष, स्वयं अथवा नरक को प्राप्ति होती है ) मृत्योपरात्त्त प्राणियों का निर्णय इसी जन्म के सत्कर्म 
अथवा दुष्कर्म पर निर्भर है अत. मनुष्य को अच्छे कम करने चाहिये । इस घारणा से भक्ति, मांगे 
का भारस्ण हुआ। ईश्वर का प्रसाद अथवा आर्शीवाद केवल भक्तो को ही प्राप्त होता है। भगवान 
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कृष्ण ने जो निष्काम भक्ति का संदेश दिया 'वही भक्ति मार्ग का आधार है । अतः इस युग में क्मंवाद 
की धारा ने' भक्तिवाद को जन्म दिया:। महाकाव्य काल में आत्मा के आवागमन का' सिद्धान्त «पुणणंत 
मान्य हो'चला 'था । इस आवागमन * से छुटकारा पाने के लिए तपस्या, ज्ञान और भक्ति के मार्य॑ 
बताये गये । - ' “ 


दर्शन की भी उन्नति हुईं पर यह प्रगति वैदिक दाशंनिक विचारधारा के विकास के रूप 
में हुई । इस काल के प्रतिष्ठित ऋषियों ने महान्त चिन्तन कर सांख्य योग, ' पुर्व-मीमांसा जैसे दार्शनिक 
विपयो एवं धाराओ को जन्म दिया । कर्मवाद, अवतारवाद और भक्तिवाद आदि के दार्शनिक तथ्यो 
की समीक्षात्मक व्याख्या की गयी । इस प्रकार इस युग मे हिन्दू समाज ने अपनी बहुमुखी उन्नति 
कर समाज के सर्वाद्भीण विकास मे पर्याप्त योग दिया । 


वैदिकयुगीन धर्म में हमे उदारता के चिह्न दृष्टिगत होते है परन्तु जैसे-जैसे समय वीतता गया 
वैसे-वैसे धामिक जीवन मे संकी्णता की स्थिति पैदा होती जा रही थी । इस काल में घर्मं केवल 
मात्र तीन वर्णों की ही उपलब्धि था। इसमें शुद्र के लिए कोई स्थान न था । इसी कारण कालान्तर 
में वैदिक धर्मे के विरोध में वौद्ध तथा जैन धमम का प्रादुर्भाव हुआ । 


महाकाव्य युगीन सभ्यता का पर्यवेक्षण 


भारतीय भूमि पर महाकाव्य युग के आने तक एक परिपक्व तथा पुरातव काल से चली भा 
रही संस्कृति ने ठोस रूप धारण फर लिया था। विकास के साथ-साथ सभ्यता तथा संस्कृति मे 
अनेकानेक ग्रुणी के साथ दोपो का आना एक स्वाभाविक ऐतिहासिक श्रक्निया है परन्तु मुख्य बात 
यह होती है कि तत्कालीन मानव मस्तिष्क या सम्यता के निर्माता अपने दोषो का विवेचन कर पाते 
हैं अथवा नही । इतिहास का मूल यहो है कि यह इंगित करे कि फलाँ व्यक्ति ने जो अपराध 
किया था---उसके परिमाण का उसे ज्ञान था मथवा नही । यदि उसे ज्ञान था तो वह इतिहास 
में कलुषित रूप से जाना जायेगा अर्थात वह आदर्श नहीं बव सकता । यदि उसे ज्ञान नहीं था तो 
इतिहास अज्ञान के परिणामों से वततेमान को चेतावनी तथा भविष्य को सावधान करता है। 
महाकाव्य युग में हमे इतिहास के इत्र मूल्यों के कतिपय प्रसंग प्राप्त होते हैं। इनमें से सभी का 
वर्णन हम कर चुके है परन्तु यहाँ पर अपनी बात समाप्त करते हुए हम इस काल की सर्वोपरि 
विशेषता का उल्लेख करेंगे । 


महाकाव्य युग इस बात के तो अपरिचित था कि क्षागे कौन सा युग आयेगा परन्तु अब 
सभ्यता तथा संस्कृति के ठेक्रेदारों को यह आभास होने लगा कि कुछ संभलो अन्यथा क्रान्ति” आ 
जायेगी । कर्मकाण्ड तथा वर्ण व्यवस्था--ऐसे ही प्रकरण थे जिन्हे विवादास्पद तथा वर्गेगत होने के 
बावजूद भी त्यागा नही गया था । अब महाकाव्य युग में पाराशर कहने लगे “घर्मे परायण शूद्र 
ब्रह्म के वराबर है, विष्णु है, सारे संसार मे श्रेष्ठ है ।”” वनपवे में भविष्य का बड़ा ही वास्तविक 
अनुमान लगाये हुये कहा गया है---“कलियुग मे ब्राह्मण शूद्रो के काम करेंगे, क्षत्रिय यज्ञ करेंगे, शूद्र 
घनोपाजंन करेंगे, स्लेच्छ राजा पृथ्वी का शासन करेंगे--ब्राह्मण, क्षत्रिय वैश्य अपने कर्मों का 
परित्याय कर देगें, शुद्ध ब्राह्मणों का निरादर करेंगे, ब्राह्मण शुद्रो का आदर करेंगे ।” यह सब क्यो ? 
कारण स्पष्ट है। वर्णंगत भेदो के अन्यायो का पाप ढोते ढोते महाकाव्य काल का विचारक सत्य 


अध्याय सात 
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स्मृतियों में वाणित संस्कृति 
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है ई 


पूर्वाभास 

स्मृतियाँ, धर्मंसास्त्र भी कही जाती है। प्राचीन भारत की सम्यता ओर संस्कृति के सम्बन्ध 
में ये पर्याप्त सूचना देती है । इनका जो वर्तमान रूप है--उसमें रामायण तथा महाभारत की भाँति 
मनेक भंश बाद में जोड़ा गया है । स्मृतियों को सर्वाधिक महत्वपूर्ण विशेषता यह है कि ये कतंव्यों, 
अधिकारों, सामाजिक नियमो तथा शासन की विधियों को व्यवस्थित रखने के लिये इन सभी विषयों 
का विवेचन करती हैं । अपने महत्व में ये श्रृतियों अर्थात वेदों से कुछ ही कम हैं। महाकवि काली- 
दास से गुरु वशिष्ठ की गाय नन्दिनी के पीछे सुदक्षिणा को चलते हुए बताकर यह उपमा दी हे कि 
जिस प्रकार स्मृतियाँ श्रुतियों के पीछे जाती है, उसी प्रकार सुदक्षिणा गाय के पीछे चलती हे ।” 
वेदों के साथ स्मृतियों को भी धर्म का ज्नोत मानते हुए कहा गया है कि वेद, स्मृत्ति, सदाचार भौर 
जिसकी स्वयं अपनी आत्मा स्वीकार करे-- ये ही चार धर्म के लक्षण हैं। श्रुति ओर स्थृति में भेद 
होने पर यद्यपि श्रुति को ही प्रमाण मात्रा जाता था तथापि बअनच्यत्र स्मृतियों को वेद के समान 
अधिकार प्राप्त था । स्मृतियों मे मुख्य और महत्वपूर्ण ग्रंथ मतु, विष्णु, याज्ञवल्वथय और नारद रचित 
स्मृति ग्रंथ हैं । विष्णु स्मृति के अतिरिक्त ये ग्रंथ श्लोको में हैं ॥ इनमे मनु सबसे पहिले हुए । इसका 
प्रमाण है पाराशर संहिता का यह उल्लेख कि सतयुग में मनु, भ्रेता मे गौतम, द्वापर में शंख तथा 
कलियुग में पाराशर का धर्मेशास्त्र प्रमाण माना जायेगा । 

मनु के नाम का उल्लेख प्राचीनकाल से ही मिलता हे । तैत्तिरीय मैत्रायिणी संहिताओं तथा 
छान्दोग्य उपनिषद मे उन्हे वैदिक ऋषि भौर ताण्डय ब्राह्मण में घर्मं का विधान रचने वाला कहा गया 
हे ।* मनु स्मृति मे धर्मंशास्त्रो का प्रमाण देते हुए अत्रि, वसिष्ठ, गौतम तथा शौनक का नामोल्लेख 
किया गया हे । याज्ञवल्वय, विष्णु, नारद तथा वुहस्पति ने स्वयं मनु का प्रमाणोल्लेख किया हे । 


१, तस्या:, खुरन्यास पवित्र पांसुमपासुलाना धुरि कीत॑नीया । 
मार्ग मनुष्येश्वर घमंपत्नी श्रुतेरिवार्थ स्मृतिरन्वगच्छतु ॥ (रघुवंश) । 

२. तैत्तिरीय---२२।१ ०२--मैत्रायिणी १३१।५--छान्दोग्य उपनिषद ८।१५--- 
तण्डयू ब्राह्मम---२३।१६।७ । 


१०४ एज प्राचीन भारतोय संस्कृति 


राजनेतिक संगठन और प्रशासन 


मनुस्नृति में स्वराष्ट्र, परराज्य, मित्र राष्ट्र, शत्रु राप्ट्र, मण्डल राप्ट्र का उल्लेख मिलता 
हैं । इससे स्पष्ट होता है कि देश में राजनैतिक एकता नहीं थी । “राष्ट्र” शब्द राज्य के लिये प्रयुक्त 
किया गया है। राष्ट्र! मे राजा प्रजा पर शासन करता था। “राप्ट्र' के अन्तर्गत कई देश या जतपद 
होते ये ।* प्रभासन दश्मम पद्धति के अनुसार संगठित था । ग्राम सबसे छोटी इकाई था तवा इसका 
प्रवन्यक ग्रामणी था । दस ग्रामों के समृह का अधिकारी दश्यी था। बीस प्रान का प्रवन्यक्त 
विज्यी, तो ग्रानों का प्रवन्धक जतेय तया सहत्त ग्रामों के प्रवन्धक को सहस्त्रेंश कहा जाता था। 
राजा राष्ट्र का सर्वोच्च भोक्ता कहा गया है । राजा के सचिव 'सहाय्य” कहे जाते थे तवा वह इनकी 

सहायता से अपना कार्य करता था । प्रवान “मुल्यामात्य” के अच्तगंत छः वा सात बमात्यों की मत्वि- 

परिषद होठी थी । यह राजा की पराम्य॑दात्रो संस्था ची । राजकीय अधिकारियों को -युक्तः तथा 
विभागाष्यक्षों को 'महामात्र' कहा जाता या । 

प्रजा को स्वायत्त शासन के रूप में मनेक अधिकार प्राप्त थे । राजा का सर्वोपरि कर्त्तव्य 
बम की स्थापना और प्रजा को उसके ( धर्म ) बनुसार चलाना था । मनु के अनुसार वेद वा श्रुति, 
स्मृति या धर्म शास्त्र, शील और आचार ही वर्म वा विवि के ज्ञोत थे । जिन धर्म सम्बन्धी विषयों 
पर शंका अयवा मतभेद होता बा--उत्तका समाघानच ३ से १० सदस्यों द्वारा गठित शिष्ठों को 
परिषद करती वीं | इन सदस्यों में तीव सदस्य वेदों के ज्ञाता, एक ताकिक, एक मीमांसक, एक 
नैदक्त, एक बर्म पाठक, एक ब्रह्मचर्बाशन्नम, एक ग्रृहस्यात्रम और एक वातनप्रस्याश्रम से लिया जाता 
था । इससे यह सकेत मिलता हे कि प्रजा को नियम बनाने के विषय में पर्याप्त सुविधाएँ प्राप्त थीं। 
अनेक स्वायत्त संस्थाएँ, ज्वतियाँ, श्रेणियाँ वर संघ जो नियम अपने लिये बनाते बे--राजा को 
स्वीकार करने होते थे । 

विष्णु स्मृति के अनुसार युद्ध मे विजयी राजा के लिये वह निर्देश है कि वदह्र विजित देश के 
धर्म को अस्त-व्वस्त न करे ।* वाज्ञवल्क्य ने कुल, जाति, श्लेंणी, गण और जनपद का उल्लेख किया 
है। ये सभी स्वायत्त संस्थाएँ थी तवा राजा इनके घधर्मो का सम्मान और स्वापता करता थार 
नारद स्मृति में व्यावहारिक वर्म और नीति के सिद्धान्तों का प्रतिपादन करते हुए लिखा है कि राजा 
कितना भी गरुणरहित हो, वह प्रजा द्वारा उतना ही पूज्य हैं जैसे पत्नी द्वारा पति ॥9 नारद ने स्वायत्त 
संस्याओ में कुल, श्रेणी, बण, पूग, ब्रात, पापण्डों का समुह जौर सैगम व्यापारियों के समुदायों का 
उल्लेख किया है 





भूमि की उपज का आठवें नाग से लेकर चौथे भाग तक कर के रूप में लेते का विधान था | 
ब्राह्मणों को मृत्यु दण्ड का निषेध था। न्याय के लिये नीचे से ऊपर के न्यायालय में अपील की जा 
सकती वी । बवाही की भी अनेक व्यवस्थाएँ थी । कुल, श्रेणी और गण अपने सदस्यों के लिये व्याय 
किया करते थे परन्तु ये सभी राजसभा के अघीन ये । राजा अन्तिम न्यायकर्त्ता था |* 


हर 





१. मनुस्मृति १०६१; €ा२२६ तवा धार५११ बा 
२. विष्णु स्मृति ३३२६ ॥ हे. बाज्ञवल्क्य स्मृति १३६१ ॥ 
४- नारद स्मृति-प्रकोर्णक २०१२ । ५. नारद स्पृति----१॥७ | 


स्मृतियों वर्णित संस्कृति /20 १०५४ 
सामाजिक व्यवस्था तथा दशा 


सामाजिक जीवन वर्ण और आश्रमो के नियमो से बेधा हुआ था । समाज के दो प्रमुख वर्ग 
थे--पहला भाये और दूसरा अनाय॑ ।) पहले की भाँति आये वर्ग में चार वर्ण थे । ब्राह्मणों का पद 
चरित्र तथा आध्यात्मिक स्तर के कारण ऊँचा था। भोजन और प्रतिग्रह सम्बन्धी नियमो के उल्लंघन, 
निन्दित कम करने तथा धर्म और गुण रहित होने पर ब्राह्मण पतित समझे जाते थे ।* अध्यापन, 
स्याय, भुख्यामात्य, सभासद तथा धर्म वरिपद के सदस्यों के रूप में ब्राह्मण अपने कत्तंव्यों का पालन 
करते थे । क्षत्रिय वर्ण का दुसरा स्थान था। उनका कर्तव्य शस्त्रो तथा शस्त्रों का अभ्यास और 
सैनिक कम करना था । कृषि, विपणि कर्म ( दुकान रखना ), वाणिज्य तथा पशुपालन वैश्य वर्ण के 
कर्म थे | शुद्रो को संस्कार का अधिकार नही था । मनु ने शुद्र अष्यापको तथा विद्यार्थियों का उल्लेख 
किया है। इससे यह अनुमान लगाया जा सकता है कि उनके लिये विद्याध्ययन का निपेष नही था। 
अनायों में दस्यु और स्लेच्छों की गणना की जाती थी। इनका जीवन निम्नतर था । उत्तका धन गदहे 
तथा कुत्ते थे, वे मृत व्यक्तियों के वस्त्र पहनते, जुठा भोजन करते तथा लोहे के आभूषण धारण करते 
थे। मन के अनुसार क्षत्रिय यदि अकाल ग्रस्त हो तो दस्युओं के धन को छीन सकता हैं ।, इससे 
पष्ठ होता हे कि उन्हे सम्पत्ति का अधिकार नही था। विष्णु स्मृति में स्लेच्छो के साथ भाषण पर 
भी प्रतिबन्ध है । इस समय कुछ मिश्रित जातियाँ भी थो | इनमे अवैध सनन्‍्तान, असवर्ण तथा निविद्ध 
विवाहो से उत्पन्न सन्तांन और कमे रहित लोगो की गणना की जाती थी। स्मृतियों में दासों का 
काफी उल्लेख हे । मनु ने सात प्रकार तथा नारद ने पन्द्रह प्रकार के दासो का उल्लेख किया हे । 
दासों के प्रति स्वामी के कुछ कर्तव्य होते थें। इससे दासो के प्रति कोई विशेष अत्याचार न हो 
पाता था । विष्णु स्मृति में शूद्र भिक्षु का उल्लेख मिलता है ।४ इनका दर्शन अशुभ माना जाता था । 
ब्राह्मणं, क्षत्रिय त्था चैश्य वर्ण के लिये आश्रमधर्म का भिर्वाह आवश्यक था। इस विपय में समाज 
के तीन वर्णों के मध्य ( शुद्रो को छोडकर ) समानता थी । 
सामाजिक जीवन पूवंकाल की भाँति था। प्रावासीय गुह ईंट, पत्यर, और लकडी से 
बनाये जाते थे । घरो के मध्य गलियाँ त्तथा सड़कें होती थी । गृह सीमा के सम्बन्ध में उत्पन्न विवादों 
में पडोसियो को गवाही को ही महत्व प्राप्त था ।* मनु ने द्यृत का निषेव बताया हे । नारद तथा 
याज्वल्कय ने झूत को राजकीय नियन्त्रण मे उचित बताया है । सामाजिक व्यवहार में नैतिकता पर 
बल दिया गया है । मनु ने अहिंसा को महत्व देते हुए, क्ररता का निषेध किया है तथा अहिसा के 
साथ धर्म का पालन करते हुए अच्छे वाक्यों को बोलने का आदेश दिया है--वाक्‌ चैव मधुरा 
एलदणा प्रयोज्या धर्ममिच्छता ।! 
स्त्रियों की दशा--गृहस्थाश्रम को आदर्श आश्रम वताते हुए, मनु ने'कहा है कि जहाँ भार्या 
से भर्त्ता सन्तुष्ट। होता है और भर्त्ता से भार्या सन्तुष्ट होती है, उस कुल में नित्य कल्याण का वास 
होता हे ।१ स्त्री का मुख्य कत्त॑व्य घर का प्रबन्ध करता तथा आय-व्यय की रक्षा करना था ।? स्त्रियों 
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१०६ कै प्राचोत भारतीय संस्कृति 


को वेदाष्पयन के अधिकार से वंचित कर दिया गया था । स्त्रियाँ पुरुष सम्बन्धियों के नियन्त्रण में रख 
दी गई थो । अविवाहित अवस्था भे पिता, विवाहोपरान्त पति तथा वुद्धावस्था में पुत्रों का संरक्षणत्व 
उन्हे उपलब्ध था ।* मनुस्मृति में आठ प्रकार के विवाह बताये गये हैं---ब्राह्म, देव, आप, प्राजापत्य, 
असुर, गांघव॑, राक्षस और पैशाच । इसका अथ॑ यह हुआ कि ये सभी विवाह धर्म सम्मत थे। मनु ने 
ब्राह्मण द्वारा शुद्र कन्या से विवाह उचित ठहराया है परन्तु याज्ञवलकथथ ने इसको अनुचित बताया है । 
मनु ने नियोग की निन्‍दा की है इसके विपरीत याज्ञवल्क्य ने इसे उचित ठहराया है। नारद ने 
नियोग को धर्म संगत बताते हुए स्त्रियों को पुनविवाह की भी आज्ञा दी है । 


स्त्रियों के सम्पत्ति सम्बन्धी अधिकार 


मनुस्मृति में सत्रीधन की परिभापा करते हुए कहा गया है--- 
अध्यम्यध्यावाहनिक॑ दत्त च प्रीतितः स्त्रिये 
आतृमातृपितृ प्राप्त षड़्विधं स्त्रीधर्न स्मृतम ॥ 
मर्थात अग्नि के सम्मुख, विदाई के समय, प्रेम सहित, जो विया जाये, भाई से जो प्राप्त हो, 
माता तथा पिता से जो प्राप्त हो--वहु सब 'स्त्रीधन” है। इस घन पर स्त्री का पूर्ण मधिकार माना 
गया है ।* 
विवाह के समय, पवित्र अग्नि के सम्मुख जो सम्पत्ति स्त्री को दी जाती थी उसे “अध्यरिन 
स्त्रीधन” कहा जाता था । इस प्रकार पिता के घर से विदाई होते समय पुत्री जो कुछ भी पिता के 
घर से प्राप्त करती थी उसे “अष्यावाहनिक स्त्रीपन” कहा जाता था। इसी प्रकार सास ससुर द्वारा 
आशीर्वाद और प्रेम स्वरूप जो सम्पत्ति या धन स्त्री को दिया जाता था, उसे आधिवेदनिक स्त्रीधन” 
कहा जाता था । विवाहित अथवा भविवाहित कन्या को, उसके पति के घर में, या स्वयं अपने पिता 
के घर मे जो घन अथवा सम्पत्ति भाई द्वारा दी जातो थी उस्ते 'सौदायिक स्त्रीधघन! कहा जाता था । 
कात्यायन ने इस धन के स्वामित्व के विषय में लिखा है--- 
“सोदायिक धन प्राप्य स्त्रीणां स्वातन्तब्यमिष्यते । 
यस्माइत्तानूशंस्थार्थ तैदंत्त तत्प्रजीवनम्‌ ।”! 
इसका अर्थ यह हुआ कि इस धनसम्पत्ति का उपयोग स्त्री स्वतन्त्रता पुर्बक अपनी रुचि के 
भनुसार कर सकती थी । याज्ञवल्वय स्मृति में कहा गया है पिता, माता, भाई और पति से स्त्री को 
,अग्नि की साक्षी मे जो कुछ भी धन दिया जाता हे तथा उसके अधिकार स्वरूप जो सम्पत्ति दी 
जाती है वह सब 'सत्री धतः माना जाये और उस पर स्त्री का पूर्ण.स्वामित्व होगा । याज्ञ वल्क्य ने 
यह भी प्रावधान निश्चित किया था कि एक पत्नी के होते हुए दुसरी पत्नी के आने पर, पहली पत्नी 


तथा दूसरी पत्नी को सम्पुर्ण स्त्री धन का (दोनो पत्वियो का सम्मिलित स्त्री धन) आधा-आधा भाग 
मिलेगा--यथा ४ 
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स्मृतियों मे वर्णित संस्कृति //2 १०७ 


“अधिविन्तस्तिये दर्यादाधिवेदनिकं समम्‌ । 
न दत्त स्त्रीघ्न यस्थै-दत्ते त्वर्धे प्रकल्पेयेत ॥”! 
स्मृतियो में स्त्री घन पर स्त्री का पूर्ण स्वामित्व मानते हुए, यह प्रावधान किया गया था कि 
उसमें से यदि आपदकाल में पति धन ले तो ब्याज सहित लोठाये । 
मनुस्मृति से कहा गया है--- 
“स्वेम्योड्शेभ्यस्तु क न्याभ्य: प्रवधूअतिर: पृथक । 
स्वात्‌ स्वादंशाच्चतुर्भाग पतिता: स्थुरदित्सवः ॥”” 
अर्थात प्रत्येक भाई अपने-अपने भाग में से एक चौथाई भाग बहन को दे । जो यह भाग नही 
देगा वह हीन माता जायेगा । इसी प्रकार कन्या को अपने भाई के भार्ग में से चौथाई भाग पर 
अधिकार था--“भआातृभ्यो्शचतुर्भाग तत्र कन्या हरेद्‌ धतम्‌। 
याज्ञवलक्य स्मृति में कहा गया हे--- 
“पितुरुष्वे विभजतां माताअ्प्यंश सम॑ हरेतु ॥?? 
अर्थात पिता की मृत्यु होने पर जब पुत्रों मे सम्पत्ति का विभाजन होगा तो उनकी माता को 
सम्पत्ति का बराबर भाग मिलेगा । यह सम्पत्ति, विधवा के अपने रुत्री धन के अतिरिक्त होती थी । 
याज्ञवल्वय स्मृति में पहली पत्नि के होते हुए दूसरा विवाह करने पर पहली पत्ति के अधिकार रहित 
होने पर उसे क्षतिपूर्ति (००ए्र०07520०75) देने का भी प्रावधान है । 
स्मृतिकारो ने स्त्री के सम्पत्ति के अधिकार पर सूक्ष्म ष्टि से विचार करते हुए, उसके पुत्र- 
हीन होते पर, अपने पति की सम्पूर्ण सम्पत्ति पर अधिकार का प्रावधान किया था। स्त्री को 
'कुलपालिका” सानते हुए यह नियम बनाया गया कि पति की मृत्यु होते पर, क्योकि स्त्री परिवार की 
शुद्धता कायम रखती है अतः उसे जीवनपय॑न्‍त पति |की सम्पत्ति पर अधिकार रहेगा। परन्तु ऐसी 
सम्पत्ति को वह न तो वेच सकती थी, न दे सकती थी और न ही धरोहर रख सकती थी ।" 
स्मृतियों में स्त्री के सम्पत्ति पर अधिकार के उपरोक्त प्रावधानों के सन्दर्भ में यह कहा जा 
सकता है कि तत्कालीन समाज में स्त्रियों को आशिक क्षेत्र में व्यापक अधिकार प्राप्त थे। सम्पत्ति 
पर विस्तृत अधिकार होने ओर 'स्त्रीवन” के उपयोग पर पूर्ण स्वातन्त्य प्राप्त होने के कारण, 
स्त्रियों को सामाजिक, घार्मिक तथा सास्क्ृतिक महत्व प्राप्त था । 
विद्या और शिक्षा 


विद्या ओर शिक्षा का विधि विधान करना स्मृति ग्रंथों को अपूर्व विशेषता है। शिक्षा का 
उद्देश्य बौद्धिक तथा आध्यात्मिक उन्नति करता था । इसकी विधि तप या ध्यान बताया गया।" 
विद्या के विषयो का वर्णन इस प्रकार है--(१) श्रुति संशक (तोन वेद), (२) वैदिक सूत्र ओर मन्त्र, 
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हिन्दू लॉ इन, इट्स सोर्सेज”---डा० गंगानाथ भा । 
२: मनुस्मृति---२॥१६४ | 


१०८ एह प्राचीन भारतीय संस्कृति 


(३) अथवंवेद, (४) ब्राह्मण ग्रन्य, (५) आरपण्यक, (६) उपनिषद, (७) वेदांग, (८) दर्शन शास्त्र, (६) 
घमम शास्त्र अर्थात स्मृतियाँ, (१०) इतिहास तथा पुराण, (११) 'भिक्षुओं के लिये वेखानस सूत्र, (१२) 
पापण्डियो का नास्तिक शास्त्र, तथा (१३) वार्ता अथवा धर्मेतर विषय ।' ब्रह्मचर्याश्रम मे 
उपनयन सस्कार द्वारा विद्यारम्भ होती थी। सन्ध्या, अभिहोत्र, परिचर्या, स्वाध्याय, भिक्षा प्राप्ति, 
आचाये के लिये आवश्यक सामग्री जुटाना तथा गुरु के प्रवचन सुनना आदि विद्यार्थियों के नित्यकर्म 
थे । छात्रावस्था की अवधि अष्ययन्त के विपय पर निर्भर करती थी। यदि विद्यार्यी का अध्ययत्त उसके 
न्रत की अवधि से पहले पूरा हो जाता था--तो वह विद्यास्तातक कहलाता था। यदि ब्रत पूरा हो 
जाता था और अध्ययन अपूर्ण रहता था तथा इसो समय वह लोट जाता था तो उसे ब्रतस्नातक 
कहा जाता था। इस तरह अध्ययन ओर ब्नत दोनो पूर्ण होते पर जो विद्यार्थी घर लौटता था, उसे 
विद्याक्रत स्नातक कहते थे ।* जो विद्यार्थी अपना सारा जीवन विद्याध्ययन मे संलग्त कर देते थे-- 
उन्हे 'निष्ठिक' कहा जाता था ।  , 

विद्यार्थी जीवन की अवधि की गणना वर्षों मे की जाती थी । प्रत्येक शिक्षा वर्ष मे दो सन्न 
होते ये । ऋग्वेदियों तथा यजुर्वेदियों के लिये पहला सत्रारम्भ श्रावणी पूर्णिमा को तथा सामवेदियों 
का उससे एक माह पश्चात होता था । दूसरा सत्र माघ शुक्ल पंचमी से होता था। प्रत्येक सत्र के 
प्रारम्भ में उपाकरम होम तथा अन्त में उत्सग होम किया जाता था। प्रत्येक माह मे दो अष्टमी, दो 
चतुदंश, अमावश्या और पूर्णिमा को अनध्याय रहता था। इसके अतिरिक्त प्रत्येक उपाकर्मं भर 
उत्सगं के उपरान्त तीन-तीन दिन और तीन चातुर्मासी पुर्णिमाओ को भी अवकाश रहता था। वर्षा, 
कोहरा, अग्नि, ग्रहण, आँधी तथा डकैती इत्यादि के कारण भी भनध्याय हो जाता था ।* 


आ्थिक दशा 


स्मृतियो द्वारा आथिक जीवन के विषय मे जो सूचनाएं मिलती हैं उनसे स्पष्ट होता है कि इस 
क्षेत्र मे अब पर्याप्त विकास हो चुका था । बसन्‍्त और शरद ऋतु मे अलग-अलग फसलें बोई जाती 
थी । बीजो की अच्छी तरह जाँच की जाती थी । इनमे मिलावट करने वालो को दण्ड देने का प्राव- 
धान था । भूमि की भी जाँच की जाती थी और उवबेरको के प्रयोग द्वारा उपज बढाई जाती थी ।४ 
सिंचाई के लिए कुओ से बरत और चरस द्वारा पाती निकाला जाता था। अब कृपि कराने के लिये 
फिराये पर श्रमिक रखे जाते थे |! उचित तथा अधिक उपज करने के लिये राजा दण्ड का प्रयोग 
करता था। गाय, भैस, भेड, बकरी, आदि को चराने के लिये “पशुपाला' (वाले) उत्तरदायी थे । * 

व्यापार और वाणिज्य के विषय में अनेक नवीन सूचनाएँ मिलती है । राजा व्यापारियों के 
परामर्श द्वारा आयात, निर्यात, मूल्यों का निश्चितीकरण भादि करता था। स्थल तथा जलमार्गों से 
खूब व्यापार होता था । नदी सांग से सामग्री लाने ले जाने के किराये की दरें निश्चित थी जबकि 
समुद्र मार्ग से माल के आयात निर्यात के भाड़े की दर्रे पारस्परिक समभीते द्वारा तय की जाती 
थी ।* यातायात मे व्यापारिक सामग्री के क्षतिग्रस्त होने पर यातायात के साधन स्वामी को क्षतिपुर्ति 
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१. मनुस्मृति ! २. मनुस्मृति ४३१ | ३. मनुम् ति ४११३, ११६, २६।६।१०। 


४. मनुस्मृति ६३३०, ६।२६१, €।इ८५।. ५. भनुस्मृति ४२५३; ६॥५३ ! 
६. मनुस्मृति ६२३२ | ७. मनुस्मृति 5४०६ ! 


स्मृतियों मे वर्णित संस्कृति £/20 १०९ 


करनी पड़ती थी । इस प्रथा मे बीमा कराने की भी व्यवस्था थी | क्रब विक्रय के लिये वस्तु विनिमय 
का भी प्रचलन था। निर्यात को जाने वालो सामग्री के विपय में विस्तृत तथा सूभबूक वाले नियम 
बनाये गये थे । निर्यात की जिन वस्तुओं पर प्रतिबन्ध था या जिस माल पर राजा का एकाधिकार 
था, उसका निर्यात करने वाले व्यावारी की सारी सम्पत्ति हर ली जाती थी। व्यापार शुल्क द्वारा 
राज्य को पर्याप्त माय होती थी । वाणिज्य पथों परे शुल्कशालाएँ थी । जिनमें शोल्कशालिक नामक 
अधिकारी नियुक्त रहते थे । ऋण, साफ, न्‍्याव, वन्धक आदि के विपय मे नियम बने हुए थे । 

शिल्प ओर घधन्धो का व्यवसाय उन्नत दशा में था। मनुस्मृति में शिल्पकारो द्वारा निर्मित 
उपकरणो त्तथा सामग्रियों का विस्तृत विवरण है। लुहार (कर्मार), दीप्तशूल (लोहे की गरम 
सलाखें), सीता (हल), ऋष्टि (भाले), आयासदण्ड (लोहे का डण्डा), शस्त्र, लम्बी कोलें, लोहे का 
पलंग आदि बनाते थे। धोवी रीठे से ऊन्ती कम्बल तथा क्षार से रेशमी तथा ऊनी वस्त्र धोते थे । 
बुनकर, कुम्हार, चमंकार, शोण्डिक (शराब बचाने वाले) तत्सम्बन्धित चीजें बनाते थे। नारद # 
अनुसार शिल्पियो के अतेक नियम थे । शिल्पी अनेक शिष्यो को शिल्प की शिक्षा देते थे ।* 


महत्वपूर्ण प्रइल 


१. स्मृतियों के महत्व का उल्लेख करते हुए, तत्कालीन सामाजिक, आध्थिक तथा राजनैतिक 

जीवन का संक्षिप्त परिचय दीजिये । 
२. स्मृतियों के आधार पर स्त्रियों के सम्पत्ति के अधिकारों की सक्षेप मे विवेचना कीजिये । 
(पी० सो० एस० १६७७) 


१७७७७ मु 


१. नारद स्मृति ५४१६।२१ । 


अध्याय आठ 
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परिवतंनों के घग की संस्कृति 


पुर्वाभास 


उत्तरोत्तर क्रियाशीलता के कारण सभ्यता तथा संस्कृति मे अनेकानेक ग्रुणो के साथ दोषों का 
आना एक स्वाभाविक ऐतिहासिक प्रक्रिया है परन्तु मुख्य वात यह होती है कि तत्कालीन मानव 
मस्तिष्क या सभ्यता के निर्माता अपने दोपों का विवेचन कर पाते हैं अथवा नही । इतिहास का मृल 
यही है कि वह यह इंगित करे कि इतिहास के निर्माताओं ने जो कुछ भी भला चुरा किया था उसके 
परिणामों का उन्हे आभास था अथवा नहीं । इतिहास भज्ञान के परिणामों से वर्तमान को चेतावनो 
तथा भविष्य को सावधान करता है । इतिहास का मूल उद्देश्य यही है । 
महात्मा बुद्ध के समय से जरा सा पहले की भारतीय संस्कृति का यदि सुक्ष्म निरीक्षण करें, 
तो विदित होता है कि इस समय के विचारक, दार्शनिक, सामाजिक व्यवस्थाकार आदि वतंमान 
को भविष्य की आशंकाओं से परिचित करने का भरसक प्रयत्न कर रहे थे। इस समय देश में 
सन्यासियों की संख्या बढ़ रही थी | समाज में लोगो के दो स्पष्ट वर्ग उभर रहे थे । एक तो वे जो 
वैदिक धर्म, कर्मकाण्ड, ब्राह्मणी को दान दक्षिणा देने तथा देवी देवताओं को पूजने में ही सन्तुष्टि का 
अनुभव करते थे, और दूसरे वे जो इस प्रकार की रीति-तीति से केवल असन्तुष्ट ही नही. वरन्‌ 
उसके विद्द्ध प्रतिक्रिया भी अभिव्यक्त कर रहे थे। 
इस युग में एक विचित्र विशेषता दिखाई देती है । राजनीति के छिंत्त-भिन्‍न होते हुए भी 
इस काल का सामाजिक जीवन पर्याप्त सुखी, समृद्ध तया विलासी था। गणतन्‍्त्रीय प्रणाली के कारण 
व्यक्तिगत स्वतन्त्रता तथा विकास को बढावा मिल रहा था। राजनैतिक परिस्थितियों के प्रतिकूल 
होते हुए भी आशिक क्षेत्र में समृद्धि बनी हुई थी । जहाँ तक सामाणिक क्षेत्र का सम्बन्ध है, यह काल 
अनेक पारम्परिक तथा वैदिक धर्म द्वारा प्रतिष्ठापित सामाजिक व्यवस्थाओं मे विश्वास खोता 
जा रहा था। इसके अनेक कारणो मे प्रमुख कारण ब्राह्मणों की अधिनायकतावादो प्रवृत्ति थी। अब 
ब्राह्मणों के नेतृत्व को चकारा जा रहा था तथा अनेक रूढ़िवादी मान्यताओं, वर्णव्यवस्था की कुरीतियो 
गूढ कर्मकाण्डो आदि के सिद्धान्तो का तकंपूर्ण खण्डन किया जा रहा था । घाभिक क्षेत्र में मनेक मत 
ै तथा विभिन्‍न मतावलम्बी किसी सरल, सुवोध तथा व्यावहारिक धमंदर्शंन की खोज मे व्यस्त थे | 


परिवतेनों के युग की संस्कृति /:2 १११ 


संस्कृति तथा सम्यता के उपरोक्त स्वरूप में पु्वकाल की अपेक्षा अनेक नवीनताएँ दृष्टिगोचर 
होती है। थे मात्र नवीनता ही नही परन्तु परिवतन थे । ऋग्वैदिक काल से चली आा रहो लकीर-अभब 
टेढी मेढ़ी हो रही थी जो सामान्यतः एक नयी दिशा, दशा तथा क्रान्ति की ओर ले जा रही थी । 

छठी शताब्दी ई० पृ० के इस काल को हम भारतीय इतिहास का परिवतंन युग या 
संक्रणकाल भी कह सकते हैं। इसके पूर्व मे एक ऐसी सुनिश्चित सभ्यता थी जो लम्बी यात्रा के 


बाद क्लान्त हो चुकी थी तथा इसके पश्चात में एक क्रान्ति थी--ऐसी क्रान्ति जितने भारतीय जीवन 
को ऊपर से नीचे तक परिमाजित कर दिया । । 


धामिक क्रान्ति 


छठी शताब्दी ई० पृ० में विश्व के अनेकानेक भागों के समान भारत ने भी सुधार मार्ग तथा 
धामिक चेतना की ओर चरण बढ़ाये। अब अनेक परित्राजक, दार्शनिक, मीमांसक, विचारक, उपदेशक 
आदि पारम्परिक मान्यताओ के प्रति ताकिक विरोध प्रस्तुत करने लगे । यह समय वह था जब कि 
ऋगैदिक युग से चला आ रहा वैदिक धर्म कठोर वन गया था। अब स्वयं उसके प्रयासों मे समय 
की गति के अनुसार चलने की शक्ति नष्ट हो चुकी थी । यह बात विशेष महत्व की हैं कि कोई भी 
घमे, विचार तथा सिद्धान्त तभी तक जीवित रह सकता है जब तक उसमे काल के कठोर हाथों से 
लड़ने की क्षमता रहती है । जब इस क्षमता का ह्वास होने लगता है तो यह निश्चित समभना 
चाहिये कि अब अन्त मिकट है। अतः भारत की तत्कालीन क्रान्ति ह्वालजनित धम्म या परम्परा 
की शिला पर ज़न्म ले रही थी । 
धामिक क्रान्ति के कारण 


कालक्रम, कार्यक्रम तथा क्रमबद्धता के दृष्टिकोण से छठी शताब्दी ई० पृ० की घामिक 
क्रान्ति आकस्मिक नही थी अपितु इसके अनेक कारण थे । क्रान्ति के आगमन से पुव॑ एक लम्बे अर्से 
से प्राचीन मान्यताओं के विरोध मे अमेक प्रकार के आन्दोलन चल रहे थे तथा जब क्रान्ति आयी 
तो लोगो ने उसे हृदय से लगा लिया। अनेक विद्वानों ने क्रान्ति के कारणो का वर्णन करते हुए इसे 
धामिक या वैचारिक क्रान्ति नही माना है ।' 

काल क्रमानुसार छठी ई० पू० की भारतीय क्रान्ति न तो आकस्मिक थी ओर न ही इसका 





१. “पुराने मतो से इसका संघर्ष और धर्म के मामलों में स्थापित स्वार्थों से लडाई चल 
रही थी ॥ा सन्देश बहुत पुराना था, फिर भी बहुत तया था भर जो लोग कि ब्रह्मज्ञान 
की बारोकियों मे उलफे हुये थे उनके लिये मौलिक था। इसने विचारशोल लोगो की कल्पना पर 
'अधिकार कर लिया था; यह लोगो के दिलों मे गहरा पैठ गया ।” “हिन्दुस्तान की खोज'--पं० 
जवाहरलाल नेहरू । 
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११२ ९५ प्राचीन भारतीय संस्कृति 


कोई एक कारण था। पूर्व वैदिक काल से चले आ रहे अनेक कारण इसको पूर्व निमन्त्रण दे चुके 
थे । क्रान्ति के कारणों का निम्नलिखित वर्गीकरण किया जा सकता है-- 

आय॑ तथा अनायों की प्रतिद्वन्द्रिता---यद्यपि भाये-अनाये संघर्ष को हुए कई युग बीत चुके ये 
तथापि आयँ-अनाये भेद समाप्त नहीं हो पाया था। राजनैतिक दृष्टिकोण से देश दो प्रमुख भागों में 
विभाजित्त प्रतीत होता था। दक्षिण पुर्वी भारत अनाय॑ सम्पता तथा उत्तरी पश्चिमी भारत भाय॑ 
सम्पता का केन्द्र था। भाय॑ व्यवस्थाकारो ने दक्षिण पूर्वी भारत को भनाय॑ घोषित किया हुआ था । 
द्वेष से देष तथा प्रेम से प्रेम उत्पन्न होता है | आयों ने अनायों को ताइना, तिरस्कार तथा उपेक्षा ही 
दी थी अतः भनाय॑ प्रदेश आये प्रदेश को अपने लिये अनुपयुक्त समभते थे । देश में दो परस्पर विरोधी 
सम्यताएँ अपनी मान्यताओं में अडिग थो। आधों के प्रशल विरोध का केन्द्र मगंध था ओर यहीं से 
आये घर्मं तथा ब्राह्मण एकाधिपत्य के विरुद्ध प्रथम संघ छेड़ा गया । 

ब्राह्मणों के प्रभुत्व का परिणाम--घामिक क्रान्ति के उदय का कारण यह श्री था कि उस 
समय क्ाह्मणो की प्रमुता चरम सीमा पर थी । इस कारण समाज के अन्य वर्णों में असन्तोष व्याप्त 
था । अनेक विधियों तथा परम्पराओं के अनुसार वाह्यण यदि अन्याय भी करता था तो बह क्षम्य था | 
वे अनेक करों से मुक्त थे । एक ओर तो ब्राह्मण या पुरोहित समाज मे अपनी सर्वोपरिता कायम किये 
हुमा था तथा दूसरी ओर वे जनसाधारण की भावनाओं को कुचल रहा था ।१ निश्चय हो--यह 
'घामिक क्रान्ति का प्रवल कारण था। 

ब्राह्मण तथा क्षत्रियों की प्रतिहन्द्रिता--समाज के दो प्रमुख वर्ण ब्राह्मण तथा क्षत्रियों को 

पारस्परिक प्रतिद्विन्द्रिति अब उभर कर सामने आ गयी थी । पूर्वे काल के क्षत्रिय शासक या तो 
घरंभीर ये अथवा वे राज्य में धर्मं की रधापना के कारण स्वतः घमर्म के प्रतिनिधि के रूप में ब्राह्मण 
या पुरोहित को पुज्य मानते थे--परन्तु अब दशा बदल गई थी। ब्राह्मण तथा क्षत्रिय के बीच विरोध 
अब ठीक बैसा ही था जैसा कि मध्यकाल के योरोप में पोष तथा राजा के बीच था। पूवेकाल में 
अपने ज्ञान, कम तथा भक्ति के कारण क्षत्रियों ने ब्राह्मणों को श्रद्धा तथा आदर का स्थान दिया ॥ यहाँ 
तक कि शासकीय कार्यों में भी उसे अपना प्रमुख सलाहकार माना। उमे समाज की शिक्षा तथा 
धार्मिक जीवन में अनेक उत्तरदायित्व दिये गये । क्षत्रिय अपने कर्म करे अनुसार देश की रक्षा, शासन 
व्यवस्था तथा न्याय का अधिकारी था । क्षत्रिय अपने कार्य की सीमाओ का उल्लंघन भी नहीं करता 
था। परल्तु ब्राह्मणो को अभी भी अपने भ्रभुत्व से सन्‍्तोप नहीं था। शनैः शनै' ब्राह्मणों ने घामिक 
अनुष्ठान, कर्मेकाण्ड तथा मन्त्रणा के माध्यम से क्षत्रियों के अधिकार क्षेत्र में हस्तक्षेप करता शुरू 
कर दिया । अब वे कहने लगे कि क्षत्रिय राजा तो क्रेवल शासक है, परल्तु वे (ब्राह्मण) उसके संरक्षक 
। 

१. “एक तो वह (ब्राह्मण) क्रिया काण्ड पर बहुत जोर देता था, यज्ञ कराते-कराते कभी यकता 
ही नही था और तपस्या भी बहुत कराता था ) बाहरी बातो पर बहुत जोर देता था पर आत्मा की 
आभ्यान्तरिक तृष्णा बुझाने का कोई प्रयत्त नही करता था ।'*****'*'ब्राह्मण घमं अनुयायी के बीच 
ब्रेह्मण पुरोहित ने अपना आसन ओर प्रभुत्व जमा लिया था। जो भक्ति, श्रद्धा और धर्म के लिये थी 
उसे उसने अपनी ओर खीच लिया था। थोड़े दिन तक यह क्रम चलता रहा पर यह भी अवश्यस्भावी 


था कि किसी दिन सच्ची घापिक प्रवुत्ति प्रबल होकर पुरोहिती को घ्वंस कर दे ।/” 
हे -+डा० बेनी प्रसाद 





परिवर्तनों के युग को संस्कृति (22 ११३ 


हैं। इस आड़ मे वे नीति निर्वारण, वैदेशिक सम्बन्धों तथा शासकीय कार्यों में हस्तक्षेप करने लगे । 
यह क्षत्रिय राजा के लिये चुनोती थी । अपने कर्म के महत्व के कारण क्षत्रियों को भी समाज में बड़ा 
आदर सम्मान प्राप्त था। क्षत्रिय के हृदय में अब दुविधा हुईं। क्योंकि समाज में उसका महत्व भी 
कुछ कमर नही था। स्वयं ब्राह्मण भी अपनी रक्षा के लिये उसी पर आश्रित था । अव क्षत्रिय सोचने 
लगा कि चतुर्वे्णों प्रे उमे दुसरा स्थान हो क्यो प्राप्त है ? क्या वह ब्राह्मण से कम महत्व रखता है ? 
व्राह्मण को सर्वोपरि प्रतिष्ठा क्‍यों प्राप्त है ? निश्चय हो इन प्रश्नों पर क्षत्रियों ने गंभीर रूप से 
विचार किया होगा बोर परिणामस्वरूप उनके मन मे ब्राह्मणों के विरुद्ध प्रतिक्रिया हुई होगी। शतपथ 
ब्राह्मण में इस प्रतिद्वन्द्तिता के परिणामस्वरूप क्षत्रिय को ब्राह्मण से उच्च बताया गया है । 


क्षत्रिय तथा बेंश्य वर्ण में भअसन्तोष--दक्षत्रिय तथा ब्राह्मण वर्ण की प्रतिद्विन्द्रित को देख कर 
वैश्य वर्ण ने भी विचार किया । धर्म तथा राजनीति का आधार अर्थ या घन होता है। आधिक 
समृद्धि का दाय्त्वि वैधय के कंधों पर था। भतः वैश्य वर्ण को भी अपने महत्व का आभास होने 
लगा। कन्राह्मण-क्षत्रिय प्रतिद्विन्द्रिता तथा वैश्य वर्ण को अपने महत्व का आभास होने से क्षत्रियों तथा 
अमेक वैश्यों ने ब्राह्मणों की भाँति पठन-पाठल प्रारम्भ कर दिया । इनका विचार था कि ब्राह्मणो की 
प्रतिष्ठा तंथा प्रमुखत्ता का कारण वेदों में उनकी पारंगतता है अतः यदि मानसिक प्रयास किया जाये 
तो उन्हें भी ब्राह्मणों के ज्ञान की समकक्षता प्राप्त हो सकती है । ऐसी भावना तथा प्रयास का जन्म 
छठो शताब्दी ई० पुृ० से काफी पहले हो चुका था। 


शूद्रों को दयनीय दशा--शुद्रों की दशा दिन-प्रतिदिन शोचतीय होती जा रही थी । समाज 
के हीव कार्यों का सम्पादन तथा दूसरों की दया का आश्रय--वंस यही उनकी उपलब्वि थी । जन्म 
लेकर मृत्यु तक शूद्र कोल्हु के बैल की तरह आँखों पर पट्टी बाँध कर सेवा करके केवल प्रताड़ता 
पाता था | जनसंखुया मे बहुसंस्यक होते हुए भी उवको कोई अधिकार प्राप्त नही था । इनकी दशा 
तो इतनी दयतीय थी कि वे स्वयं अपने विपय में कुछ सोच भी नही सकते थे, कर भी नहीं सकते 
थे | दया की भावना तथा मानव की इतनी दुर्दशा देखकर समाज सुधारको का ध्यान इस ओर जाता 
स्वाभाविक ही है । इस प्रकार शुद्रो की दयनीय दशा के कारण असन्तोप का फैलना--घधाभिक क्रान्ति 
का एक प्रमुश्त कारण था | 


कर्मेफाण्ड तथा यज्ञादि की जदिलता--वैदिक सभ्यता के आरम्भिक तथा मध्यकाल में कमे- 
काण्ड तथा यज्ञ विधि सरल, विशुद्ध, आडम्वरहीन तथा सभी के लिये सुलभ थी । तब व्यक्तिगत रूप 
से यज्ञ सम्पादित किये जाते थे। सदाचार, प्रार्थना तथा आत्मनिवेदत द्वारा कोई भी व्यक्ति धामिक 
सन्‍्तोप प्राप्त कर सकता था। तब के यज्ञों में न तो कर्मंकाण्ड की जटिलता थी और न हो हिंसा 
और अपव्यय था। पुरोहित थे परन्तु वे अत्यावश्यक प्रकरण नही ये । परन्तु छठी शताब्दी ई० पु० में _ _ 
आराध्य और आराधक के बीच पुरोहित अथवा कर्मकाण्डी ब्राह्मण का होना आवश्यक "४६ कि 
महत्व को जमाये रखने के लिये ब्राह्मणो ने यज्ञ का सम्पादत जटिल तथा कठित * गपा-पिता के 
की विधियाँ तथा क्मंकाण्डी क्रियायें इतनी जटिल तथा ग्रोपनीय वना दी गहँ "इसे व्यवस्था का 
भी कठितता का सामना करना पड़ जाता था । पहले एक पुरोहित की ज॑ 
और तत्पश्चात सच॒ह की । यज्ञ के अनुष्ठान बुहृद तथा उनके सम्पादर ये गये नियमों में घोर 
कई यज्ञ तो वर्षों तक चलते थे । यज्ञो में नाना प्रकार के होम, करे तो अधिक, वैश्य के 

१५ हार ही नही था। फलत: इस 


११४ एक प्राचोन भारतोय संस्कृति 


क्रियाओं की वृद्धि कर दी गई। जन साधारण तो ऐसे यज्ञ का आयोजन करने की सोच भी नहीं 
सकता था। फलत:ः कममकाण्ड की जटिलता तथा यज्ञों में होने वाले अपव्यय के कारण इनका विरोध 
होने लगा और ब्राह्मण धर्म द्वारा मान्य कमंकाण्डी यज्ञ अनावश्यक तथा व्यथ समझे जाने लगे। समाज 
के बौद्धिक रूप से जामुत वर्ग ने अनुभव किया कि यज्ञों की अपेक्षा आाचार-विचार की शुद्धता तथा 
कम की पवित्रता ही धम्मं हे । स्वयं महात्मा बुद्ध ने यज्ञ और कर्मकाण्ड का विरोध करते हुए कहा-- 


“ब्राह्मण, मैं लकड़ी जलाने की अपेक्षा आन्तरिक ज्योति जगाना चाहता हूँ'*'***'*'क्रोव घुआँ हे, 
मिथ्या भाषण भस्म है, जिह्दा स्त्रुवा है ओर हृदय ज्योति का स्थान हे ।"*'***"'बह्म प्राप्ति सत्य, 


धर्म, संयम, ब्रह्मचर्य पर आश्रित है । सो, तू ऐसे हवन करने वालो को नमस्कार कर ।” अब वैदिक 
धर्म को चर्ण विशेष यथा ब्राह्मणो के स्वार्थ का साधन समभा जाने लगा। परिणामतः धार्मिक 
असनन्‍्तोष और गहरा हो गया । 
वेदबाद---वैदिक धर्म द्वारा वेदी को अपोरुपेय, निविवाद, अक्षय एवं पूर्ण माना जाना तथा उनका 
सभी के लिए ग्राह्म न समझा जाना भी धारमिक असन्तोष का कारण था। यहाँ पर एक बात स्पष्ट 
रूप से समझ लेनी चाहिये कि वेदों को सभी ने पवित्र तथा सम्माननीय माना हे । बौद्ध-जैन धर्म 
तथा सभी अन्य मतो या दर्शनो ने वेदों के प्रति अपनी पूर्ण श्रद्धा व्यक्त की हे तथा कभी भी वेदों में 
निहित ज्ञान को चुनोती नही दी । परन्तु बाद के व्यवस्थाकारों ने यह कहना शुरू कर विया कि विद 
वाक्य सत्य हैं, वे ही धर्म हैं, उनके विरुद्ध कुछ कहना या उन्हे न मानना अघमं हे । यह उचित नही 
था। अपने आपको श्रेष्ठ कहने मे कोई दोप नही परन्तु दूसरे को निक्ृष्ट कहना तो स्वयं वेद की 
उक्तियो के विरुद्ध आचरण करना है | यह बसन्‍्तोप का कारण था। इसके अतिरिक्त छठी शताब्दी 
ई० पृ० मे वेदों के ज्ञाता तथा ऐसे ऋषि-मुनियो का अभाव था जो तत्कालीन परिस्थितियों मे वेद 
, ज्ञान की उपयोगिता तथा महत्व को स्पष्ट कर पाते । इसके विपरीत अब वेदज्ञान, मन्त्रो तथा कार्यों 
का प्रयोग स्वार्थ सिद्धि के लिए किया जाने लगा । फलत, समाज का अधिकांश बौद्धिक वर्ग आन्दोलित 
हो उठा । अब कहा जाने लगा कि वेदों का ज्ञान तथा कर्मकाण्ड संकुचित तथा सीमित है । सुधारकों 
ने आवाज उठायी तथा कहा कि वेदों मे आस्था रखने तथा मन्त्र पाठ द्वारा मोक्ष या सत्य की प्राप्ति 
असंभव है। मन्त्र ज्ञान मानसिक विपय है, आत्मा का विषय नही । ब्राह्मण वर्ग के पास इसका कोई 
उत्तर नही था और न ही अब उनमें इतनी क्षमता थी कि वेदों के ज्ञान रहस्य को पुत्र: उजागर 
करके व्यक्त शंकाओ का निवारण कर सके । 
बहुदेववाद- ब्राह्मण धर्म के अनुसार मानव का अस्तित्व देवताओं की कृपा पर निर्मर था। 
उसकी मान्यता थी कि व्यक्ति के सभी कार्य किसी न किसी देवता के नियन्त्रण में होते हैं तथा उस देवता 
की कृपा के अभाव में सव कुछ व्यथे है। इसका अर्थ यह हुआ कि स्वर्य मानव की स्वतन्त्रता नगष्य 
थी | इसके अलावा देवता भी एक या दो नही वरन अनगिनत थे । सृष्टि का कोई भी भाग ऐसा 
ही नहीं डा हि कोई प्रमुख देवता न हो । आकाश, वायु, पृथ्वी, पाताल, अन्तरिक्ष तथा प्रकृति के 
आभ्यान्तरिक तृष्णा व के अलग-अलग देवता थे। मनुष्य के वाह्य तथा अन्तजगत में भी अनेक 
ब्राह्मण पुरोहित ने अपना के विविध स्वरूपो की उपासना विधि और उनकी प्रसन्नता प्राप्ति के साधन 
उसे उसने अदनी ओर खीच द्द सकते थे तथा रुष्ट भी । यह सब मानव जीवन को बजाय सन्तोप देने 
था किया दिवेल्ल्यी बाल जनजीवन देवता का मित्र या सहयोगी न होकर केवल देवता 
बने गया | मनुष्य कठपुतली के समान देवता की इच्छा का दास था । 
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मनुष्य के आत्मविश्वास, पुरुषार्थ, परिश्रम तथा व्यक्तित्व का नाश हो रहा था। इससे हीनता की 
भावना उत्पन्त हो रही थी। जिस मानव कल्पना ने देवता का निर्माण किया वह स्वयं देवता का 
दास बना हुआ था। वहं स्वयं तो नियन्त्रण में हो गया ओर उसके द्वारा तिमित देवता उसके 
तियन्‍्त्रक हो गये । फलस्वरूप अनेक चेतनशील मानव मस्तिष्को ने व्यक्तिगत स्वतन्त्रता तथा 
देवी-देवताओ के प्रभाव से मुक्ति के साधनों के विपय में क्रान्तिकारी ढंग से सोचता शुरू कर दिया। 
तन्त्र मन्त्र का बाहुलव तथा अन्धविश्वास--वैदिक ऋचाओ का स्थान अब अनेक तलत्र सन्त्रों 
ने लिया था। इस घारणा के फलस्वरूप कि मन्त्र शक्ति द्वारा देवताओ को बुलाकर अनेक दुरूह कार्य 
सम्पादित कराये जा सकते हैं, अन्धयविश्वास पनपने लगा। जिनका मन्त्र ज्ञान सोमित था के 
भूत, प्रेतो, जादू, टोने में विश्वास करने लगे। वौद्धिक रूप से चेतन मस्तिष्क इस व्यवस्था तथा 
विश्वास से असन्तुष्ट होने लगा । भतः अन्धविश्वास के विरुद्ध सत्य विश्वास की प्रतिक्रिया हुई । 
धापिक साहित्य को गुढ़ता तथा क्लिष्ठता--प्रत्येक समाज के घर्म'ं के दो स्वरूप होते हैं-- 
पहला जन साधारण का घर्म तथा दूसरा वोद्धिक रूप से जागृत वर्ग का चिन्तन । छंठो शताब्दी ई० 
पु० में धर्म का केवल एक ही स्वरूप था यथा वैदिक घामिक साहित्य में वर्णित गढ़ रहस्य तथा 
उसकी विलिष्ट भाषा | जन साधारण के धर्म के रूप में केवल अन्धविश्वास तथा बहुदेववादिता थो । 
प्रायः जन साधारण जब स्वयं अन्धविश्वास से ऊब कर धामिक साहित्य का ज्ञान प्राप्त करना 
चाहता था तो उनमे वर्णित गृढ़ रहस्य उसकी समझ में नहीं भाते थे। इसके अलावा इस साहित्य 
की भाषा जनसाधारण की समभ से बाहर थी । अतः इस समय ऐसे धार्मिक साहित्य की आवश्यकता 
थी जो सीधे सादे सिद्धान्तों से युक्त हो तथा जन साधारण की भाषा में हो। इस घामिक असन्तोप 
की प्रतिक्रियास्वरूप जिस बौद्ध तथा जैन धर्म के साहित्य का सुजब हुआ--बह सरल, साधारण तथा 
जन भाषा में था । 
सामाजिक नियमों की कठोरता गौर असमानता--इस काल को सामाजिक व्यवस्था में 
कठोर नियमों का बोलबाला था । चतुवंगों के कारण ब्राह्मण तथा क्षत्रिय प्रतिद्वन्द्रिता में अब वैश्य 
भी सम्मिलित हो गये । शूद्र वर्ण भी अब अपने कर्ंग्त महत्व को समभते लगा था। अतः उसने भी 
अपनी दशा को उन्नत बनाने का प्रयास शुरू कर दिया । कठोर नियमों का उल्लंघन होने पर अनेक 
प्रकार के दण्डो की व्यवस्था के कारण प्रतिक्रिया होने लगी । 
रक्त मिश्रण तथा अनुलोम, प्रतिलोम एवं अन्तर्जातीय विवाहों के परिणामस्वरूप अनेक 
उपजातियाँ उत्पन्न होमे लगी । विभिन्‍न प्रदेशों के एक ही वर्ण के लोग अब उसी वर्ण के दूसरे प्रदेश 
वालो को अपने से भिरत समझने लगे । अब प्रश्न उठा कि उपजातियो तथा वर्णसंक रो को किस वर्ण 
में रखा जाये । ब्राह्मणों ने उन्हें शुद्ष घोषित कर दिया । इसके दो परिणाम हुए--पहला तो यह कि 
इसे त तो शुूद्रो ने ही स्वीकार किया और न हो उपजातियो या वर्ण संकरो ने । माता-पिता के 
वैवाहिक सम्बन्धों के परिणाम उन्हे क्यो भोगने पड़ें ? समाज के प्रगतिशील वर्ग ने इस व्यवस्था का 
घोर विरोध किया । 
वर्ण व्यवस्था के अन्तर्गत समाज के विभिन्‍न वर्णों के लिए बनाये गये नियमों में घोर 
मसभानता भी थी । ब्राह्मण अपराध करे तो उसे कम दण्ड मिले ,क्षत्रिय करे तो अधिक, वैश्य के 
लिए और कठोर तथा शुद्ध के लिए कठोरतम । शुद्ध को तो कोई अधिकार ही नही था। फलत: इस 
सामाजिक असमानना ने असन्तोप की अग्ति मे घो डाल दिया ) 


११६ ७३ प्राचीत भारतीय संस्कृति , 


जन्म पर आधारित वर्ण व्यवस्था में अब छुआछूत तथा भस्पृश्यता का दोष आ गया था। 
शूद्र की छाया से भी बचा जाने लगा। उनके निवास गृह नगर तथा ग्राम के बाहर निश्चित कर 
दिये गये । सामाजिक जीवन में आचार विचार तथा व्यावहारिक नियमों की शुद्धता तथा पवित्रता 
के स्थान पर अन्धविश्वास, जादू,-टोने, भूत-प्रेत आदि को महत्व दिया जाने लगा । स्त्री का महत्व 
दिनोंदिन घटता जा रहा था । वैदिक काल में उसे जो प्रतिष्ठित पद प्राप्त था वह अब छिन चुका 
था । अब वह केवल भोग विलास तथा सन्‍्तान प्राप्ति का साधन समभी जाने लगी। उसके सारे 
अधिकार पुरुषों ने ले लिए तथा एक प्रकार से वह पुरुष को गुहदासी हो गईं। समाज का नैतिक 
स्तर मिरने लगा था | अब वर्णवाद, वर्गेवाद, उपजातियो के प्रादुर्भाव, स्त्रियों की शोचनीय दशा, 

अन्धविष्वासो में आस्था तथा समाज के नैतिक पतन के कारण बौद्धिक रूप से चेतन वर्ग ने सुधार- 

बादी आन्दोलन करके इन समस्याओ का हल दूँढता शुरू कर दिया। 

आधिक विषमता--छठी शताब्दी ई० पु० में देश को आर्थिक दशा उन्नत तो थी परन्तु 
समाज में आथिक असमानता थी । इसका प्रमुख कारण यह था कि समाज के वहुसंख्यक् लोग शाद्र 
थे। वे सम्पत्ति संचय करने मे असगर्थ थे । वाणिज्य व्यापार उनके लिग्रे तिपिद्ध था। श्रप्त करफे 
जीविकोपाज॑न करने के कारण वे आ्थिक समृद्धा से वचित थे। इसका परिणाम यह हुआ कि घनी 
और धनी तथा निर्धन केवल निर्धत ही रहा । आर्थिक प्रगति के कारण जो समृद्धता आई उसका 
अधिकाँश वैश्य वर्ण, कुछ कम ब्राह्मण वर्ण तथा उनसे कम क्षत्रिय वर्ण को मिला। यह क्रम भी 
आधिक असमानता सिद्ध करता है । 

वर्ण व्यवस्था का आधार जो पूर्वंकाल में कमंगत विशेषता पर निरभेर करता था अब जन्मगत 
हो गया । पहले समाज की आवश्यकतानुसार प्रत्येक मनुष्य का कर्मक्षेत्र तिश्चित था। चारो वर्ण 
सुचारु रूप से अपने कर्म, कत्तंव्यो तथा कुशलता द्वारा समाज की आवश्यकता पूर्ति करते थे । परल्तु 
छठी शताब्दी ई० पु० वर्ण कर्मगत न रह कर जन्मगत हो गया । फलत: एक वर्ण के लोग दुसरे वर्ण 
के कार्यों को अपनाने लगे | ब्राह्मण अर्थ सिद्धि के लिए घर्म कम को त्याग कर व्यवसाय क्षेत्र मे 
भाने लगे तो क्षत्रिय भी रपा भार त्याग कर अर्थोपाजन करने लगे । दीघ निकाय में ऐसे ब्राह्मणो 
का उल्लेख है जो पशुपालक, भूमिधर, कृपफ, व्यवसायी, गायक्र, चारण तथा चिकित्सक का कार्य 
ऋरते थे । इस सबका परिणाम यह हुआ कि ब्राह्यण तथा क्षत्रिय, धर्म तथा राजनीति के साथ साथ 
आाधिक क्षेत्र में भी प्रभुत्त जमाने का प्रयास करने लो । इस प्रकार चतुर्वर्ण की आधिक व्यवस्था 
नष्ट होने लगी जिसके कारण आर्थिक असच्तुलन का जन्म हुआ । 

नेतिक पुल्यों में पतन--वैदिक काल के नैतिक स्तर तथा छठी शताब्दी के नैतिक स्तर में 
जमीन आसमान का अन्तर था। अब नैतिकता का पतन हो चुका था। चारित्रिक पतत्त के साथ साथ 
कुरीतियाँ तथा अन्धविश्वास पतप रहे थे। उच्च वर्ग के लोग भोग विज्ञास में लिप्त होकर स्त्रियों 
तथा शूद्रों के साथ कनैतिकता का व्यवहार करने लगे थे । सदिरा पात का प्रचलन जोरों पर था। 
वैश्याचृत्ति का प्रादुर्भाव तथा उसे समाज का आवश्यक अगर माना जाना, स्त्रियों की दशा में गिरावट 
पुरुष के नैतिक पतन का संकेत है । मदिरा, वैश्या, झूत क्रोडा आदि ने अपराधी प्रवृत्ति तथा 
दुराचार को वल दिया । फलत: समाज का नेतिक ह्ास होने लगा। ऐसी दशा में सुधारवादी 
विचारो का पनपता स्वाभाविक हो था। इस समय के नैतिक पतन का अनुमान हम महात्मा बुद्ध 
के इन शब्दों से लगा सकते हैं “जो लोग जातिवाद मे फँसे है, गोत्रवाद में लिप्त हैं, आवाहविवाह 


परिवतेनो के युग की संस्कृति /22 ११७ 


करते हैं---वे अनुपम विद्याचरण से दूर है?” “जाति मत पुछ--आचरण पूछ ।” आचरण को 
प्रमुखता देने वाले ये शब्द निश्चिय ही तत्कालीन नैतिक पतन के निराकरण के लिये कहे गये थे । 


परिवर्तन की आकांक्षा ४ |; 


छठी शताब्दी ई० पू० का वातावरण सत्यास्वेषण, के प्रयासों मे लगा था। इस काल 
की वैचारिक प्रवृत्ति पुरातन मान्यताओं को उन्के मूल रूप मे स्वीकार करते को तैयार नही थी । 
“स्वयं देशो, सुनो, अनुभव करो और तव यदि मस्तिष्क भर हृदय चाहे तो स्वीकार करो,” अब 
धश्रद्धा का युग बीत चुका था तथा किसी भी धम, विचार, व्यवस्था तथा परम्परा को ग्रहण करने 
से पहले उसे परख लेने की प्रवृत्ति जोर पकड़ रही थी। गणतन्त्रीय राज्यों ने व्यक्ति की स्वतस्त्रता 
तथा अभिव्यक्ति के अधिकार पर विशेष बल देकर, राजतल्त्रीय व्यवस्था में सन्देह उत्पन्न कर दिया 
था | परिवर्तेत की चाह तो सभी में होती है इसके परिणाम चाहे जैसे भी हो। 3० बेती प्रसाद 
ते इस विपय में बडी सही बात कही हे उनके अनुसार “बहुत से लोगो के विचार पढ़ने, सुनते से 
बदल गये थे ,पर पुराना धर्म पुरानी लकीर ही पीठ रहा था। -वही देवता, वही मन्त्र, वही यज्ञ, 
भावनाएँ जारी थी । यह अवश्यम्भावी था कि जल्दी या देर में नई लहरें इन सबको पीछे ढकेल 
दें ओर पुरात्ती जमीन पर अधिकार जमा लें ।” 


परिवतंनों का प्रारम्भिक स्वरूप ! 


छठी शताब्दी को क्रान्ति के उपरोक्त कारणों से जिस असन्तोप ने जन्म लिया उसकी 
अभिव्यक्ति पुरातन धार्मिक, सामाजिक तथा आर्थिक व्यवस्था के विरोध में हुईं। परिणामस्वरूप 
नवीन धामिक आन्दोलन, बौद्धिक चेततता तथा नतीन सुधारों को सहज ही समर्थेन तथा प्रोत्साहन 
मिलने लगा। परिस्थितियों की माँग पूति के लिये अनेक विचारकी, दार्शनिको, चिन्तको, 
सुधारवादियो, परिन्नाजकों, मीमासको, प्रगतिवादी प्रवृत्ति वाले धर्म प्रचारकों का प्रादुर्भाव हुआ । 
यह क्रान्ति का प्रारम्भ था जो अभी संगठित रूप से अभिव्यक्त नहीं हो पा रहा था। प्रयासों के 
उद्देश्य तथा दिशा में समानता थी परल्तु विधि तथा साधनों से अनेकता थी। 

सुधारवादी तथा घामिक कारणो से जिन परिवतेनों का प्रादुर्भाव हुआ उसकी सर्वप्रथम 
अभिव्यक्ति नये विचारकी, मतो तथा वादो के रूप मे हुई । देश का वातावरण सुधार एवं धामिक 
परिवर्तन की वाणी से ग़जने लगा। स्थान स्थान पर श्रमण, भिक्षु, परिब्नराजक, प्रचारक अपने 
विचारो तथा तके-वितके द्वारा पुरातन मान्यताओं पर कुठाराघात करने लगे। अभी ताकफिक वाद- 
विवाद का स्वरूप अस्त-व्यस्त था तथा उसने एक निश्चित दिशा ग्रहण नहीं की थी । पुरातन और 
तवीन के बीच का यह समय नये-पुराने विचारों का संक्रमण काल था। तत्कालीन सुधारवादी 
सम्प्रदायो का बौद्ध तथा जैन ग्रन्थों से पर्याप्त परिचय प्राप्त होता हे। इनमे मुख्य सम्प्रदाय 
निम्नलिखित हैं :--- 

(४) अक्रियाबादी--इस सम्प्रदाय का नाम जैन ग्रत्थ 'सूयगर्डंग” मे मिलता हें। इसकी ८४ 
शाखायें थी। इस सम्प्रदाय के मतानुसार सभी कुछ ताशवान था । मानव, जीवन न तो कम प्रधान 
है और न ही आत्मा का कोई अस्तित्व । रा 

(ध) क्रियावादी--मैन श्रन्थ 'सूयगर्डंग! में प्रक्रियावादी सम्प्रदाय का उल्लेख करते हुये 


११८ एक प्राचीन भारतीय संस्कृति 


इसकी १०८ शाखायें बताई गई हैं। यह सम्प्रदाय आत्मा के अस्तित्व तथा कर्म फल्न में विश्वास 
करता था | इस जीवन के सत्कर्मों का फल प्राप्त होता हे यह मानते हुये इस सम्प्रदाय ने सदाचार, 
सत्कमों तथा नैतिकता आदि ग्रुणो पर विशेष वल दिया । 

(0) उच्छेदवादी--इस सम्प्रदाय का उल्लेख बोद्ध त्रत्यों में प्राप्त होता है । इस सम्प्रदाय 
का मत था कि पुनर्जन्म तया परलोक का सिद्धात मिथ्या है तथा इस जीवन के पश्चात कोई जीवन 
नही होता । 

(ए) अहेतुबवादी---दनके मतानुसार जन्म तथा मृत्यु का कोई कारण नहीं होता तथा बह 
सब आकस्मिक घटना के रूप में होता है । ! 

(५) पुथ्बेकतावादी--ये पुनर्जन्म मे विश्वास रखते थे। इवका कथन था कि पूर्व जन्म के 
कर्मानुसार इस जन्म में कर्मफल प्राप्त होता ह । 

(शं) अज्ञाचवादी--इस सम्प्रदाय का नामोल्लेख जैत ग्रन्य सुयगडंग में मिलता हे। इस 
सम्प्रदाय का मत था कि ज्ञान भिथ्या हैं तवा कोई भी ज्ञान पूर्ण नही हैं। अतः मनुष्य को आध्यात्मिक 
व्रिपययो पर चिन्तन नहीं करना चाहिये। जैन साहित्य के बनुसार इस सम्प्रदाय की ६७ 
शाखायें थी । 

(श) विनयवादी--इस सम्प्रदाय का वर्णन जैन ग्रंथ 'सुयगंग” मे मिलता हे तथा इसकी ३२ 
शाखाओ का नामोल्लेख किया गया है । इस सम्प्रदाय का विश्वास था कि केवल विनय, विनम्नता 
एवं बहिसा द्वारा जीवन का कल्याण होता है । 

स्थानीय आधार पर भी अनेक सम्प्रदाय अपने मतो का प्रचार कर रहे थे । इनमें चण्डिदेवक 
भूयकम्पिय, धम्म चिन्तक, पिण्डोलग, वाणभिग, वारिखल, इस्सरकारणवादी तथा खाग्विज्जावादी 
सम्प्रदाय विशेष रूव से उल्लेखनीय हैं । मोटे तोर पर बौद्ध साहित्य मे इस समय के ६२ सम्प्रदायों 
तथा जैन साहित्य में ३६३ सम्प्रदायों का उल्लेख हे । इन सभी सम्प्रदायों ने क्रान्ति के प्रारम्भ में 
मानव जीवन के अनेकानेक तवीन प्रकरणों का रहस्योदघाटन किया तथा सरल, बोधगरम्य एवं व्याव- 
हारिक सिद्धान्तो को जन्म दिया । 

वोद्ध तथा जैन घमरे के अनेक उद्धरणो से पता चलता है कि इस समय चारो ओर श्रमण, 
ब्राह्मण, परिव्राजक, ताकिक तथा मीमांसकों को वाणी गूँज रही थी । मज्मिमनिकाय के अनुसार 
इस समय ६ प्रमुख विचारक थे । ये सब महात्मा बुद्ध के समकालीन बताएं गये हैं । इन विचारकों 
का सम्बन्ध किसी सम्प्रदाय या वर्ग से नहीं था अपितु ये स्वतस्त्र विचारक थे। इनके नाम तथा 
दर्शन धर्म सम्बन्धी विचार निम्नलिखित हैं-- 

(१) परण कस्सप (पूर्ण काश्यप)--ये दास पुत्र थे तवा अपनी होन स्थिति से ऊव कर घर 
से निकल भागे | इन्हें कप्ट सहने पड़े तथा चोरों ने इनके वस्थादि छीन लिये । नग्वावस्था में ये एक 
ग्राम में पहुँचे तथा अपना जो परिचय दिया उसमे हमें इतके दाशंनिक विचारो का परिचय मिलता 

है । उन्होंने कहा 'मेरा नाम पुरण कस्सप है । मैने सारी विद्याओं का अध्ययन किया है। मैं ब्राह्मण 
भी हूँ तथा बुद्ध भी । मैने सारी इच्छाओं का दमन कर लिया है [” पूरण कस्सप वौद्ध घ्मे के 
विरोबी बताए गये हैं तथा कहा गया हे कि वे पाप और पुष्प मे कोई भेद नहीं मानते थे । इनको 
भान्यता थी कि भनुप्य जो, कुछ नी करता है वह उसे परिस्थितिवग करना पड़ता हे । 
(२) बजितकेस कम्वलि--मानव्‌ केश से वना हुआ कम्बल पहनने के कारण इनके नाम में 


परिवततेनों के युग की संस्कृति /2/0 ११६ 


ऊम्बलि! शब्द जुड़ा हुआ था । ये भौतिकवादी थे तथा इनकी मान्यता थी कि शरीर का निर्माण 
चार भौतिक तत्वो--पृथ्ची, अग्नि, जल तथा वायु--द्वारा होता है । मृत्यु के पश्चात ये चारो तत्व 
अपने मूल स्व॒रूपों मे लौट जाते हैं । इनका कथन था कि विश्व में मनुष्य की स्थिति सराय मे रहने 
वाले अजनबी व्यक्ति की तरह है तथा पाप, पुण्य, यज्ञ, होम, दान, दक्षिणा, बलि, असत्य भादि 
निरर्थक हैं । 

(३) मक्खलिपुत्त गोसाल--कहा जाता है कि प्रारम्भ मे थे जैन धर्म में विश्वास रखते थे 
परन्तु बाद में इन्होने अलग से “आजीवक सम्प्रदाय” की स्थापना की । इस सम्प्रदाय को बड़ा सम्मान 
प्राप्त था । अशोक ने भी इस सम्प्रदाय की सहायता के लिये बाराबर की पहाडियो मे कतिपय 
निर्माण करवाये थे । मक्खलिपुत्त गोसाल के अनुसार सारा संसार नियति के अधीन हे तथा इस पृ 
निश्चितता के कारण मानव प्रयासों का कोई फल नही है। भाग्य तथा दुर्भाग्य के अनुसार सुख दुख 
भोगना पड़ता है । इस प्रकार के विचारों के कारण इन्हें नियतिवादी तथा अद्वेतुवबदी कहा गया। 
बौद्ध धर्म तथा जैन धरम के अनुसार मवखलिपुत्त गोसाल के “आाजीवक सम्प्रदाय” के अनुयायी वसल्लहीन, 
गन्दे तथा एकान्तप्रिय थे । 


(४) पकुध कच्चायन (प्रक्रूध फांत्यायन)--इनके विचार अनोखे थे। इनका मत था कि 
जीवन में नैतिकता, सद्व्यवहार, आचार विचार अनावश्यक है । वे केवल सात सत्यो में विश्वास 
करते थे, यथा--प्ृथ्वी, जल, वायु, सुख, दुख तथा जीवन के अतिरिक्त शेप मिथ्या तथा आमक हे । 


(५) संजय बेचाहियुत्त (संजय वेलष्ठि पुत्र)--इनके मतानुसार विश्व में कुछ निश्चित नहीं 
है । अतः किसी भी दर्शन या सत्य को निश्चित रूप से स्वीकार नहीं किया जा मकता। ईश्वर हो 
भी सकता है ओर नही भी हो सकता । मोटे तोर पर इनके सारे मत अनिश्चित तथा सन्देहा- 
स्पद थे । 

(६) निगण्ठ नाट पुत्त (निम्नंन्थ ज्ञात पुत्र)--ये महावीर स्वामी थे । इनके विचारों का वर्णन 
आगे चल कर करेंगे। 


बौद्ध धर्म के साहित्य में उपरोक्त ६ प्रचारकों का उल्लेख बौद्ध धर्म की मान्यता तथा स्थापना 
को बल देने के सन्दर्म में किया गया है अतः इस बात ले इन्कार नही किया जा सकता कि अपने विचारों 
से भसहमत होने के कारण बौद्ध धर्मंग्रन्थों के रचनाकारों ने उपरोक्त धर्माचार्यों के मतो के उल्लेख 
करने मे पक्षपात किय्रा हो । 


उपरोक्त सम्प्रदायो तथा प्रचारको के सबल एवं सतत प्रयासों के फलस्वरूप छुठी शताब्दी 
ई० पु० में भारतीय चिन्तन, जिज्ञासा तथा नवीन विचारो के क्षेत्र में अदुमुत क्रियाशीलता आ गई । 
विचार एवं तके भिन्‍न होते हुए भी सभी का लक्ष्य समान था जो जनता के पददलित निम्न वर्ग को 
प्रमति पथ पर अग्रसरित होने के लिए प्रेरित कर रहा था । धीरे-धीरे ये धार्विक प्म्प्रदाय अपने से 
बड़े सम्प्रदाय की ओर खिचने लगे जोर अन्त में बौद्ध तथा जैन सम्प्रदाय हो शेप रहे | जैसे राजनैतिक 
रंगमच' पर सतत संघर्ष एवं साम्राज्यवादी भावना के झारण एकसुत्रता जन्म ले रही थी ठीक उसी 
तरह ब्राह्मण विरोधी सम्प्रदाय भी संगठित होते जा रहे थे । 


तत्कालीन सम्प्रदायो तथा प्रचारकों में बड़ा जोश तथा लगन थी। >वातावरण की हलचल 


१२० | प्राचोने भारतोय संस्कृति 


तथा उत्तेजना का परिचय बौद्ध साहित्य में प्राप्त होता हैं। अनेकानेक उद्धरणों से पता चलता 
है कि क्रान्ति का प्रारम्भ घोर ताकिक वाद विवाद तथा शाह्ञार्थ के माध्यम से हुआा। अभी तक 
जिन दोपो का मात्र अनुभव ही होता था अब वे सुधारकों को वाणी द्वारा उद्धोषित होने लगे । 

यहां पर हम एक बात ओर स्पप्ट कर देना चाहते हें कि प्रायः ऐसा सोचा जाता है कि इस क्रान्ति 
का प्रारम्भ किसी विस्फोट के रूप में हुआ था । परन्तु हमारा मत यह हे कि इस क्रान्ति का प्रारम्भ 


बढ़े स्वाभाविक्र रूप में हुआ था । यहु न तो आकस्मिक थी और न विस्फोटक ही । 
परिवर्तनों का स्वरूप 


हम पहले ही कह घुके हैं कि विचार एवं तके को विभिन्‍नता के पश्चात भी तत्कालोन 
सम्प्रदायो तया दार्शनिको छा लक्ष्य एक ही था । परन्तु जब सम्प्रदायों की विभिन्‍नता तथा प्रचारकों 
के विभिन्‍न दृष्टिकोणों के कारण उद्देश्य प्राप्ति में विलम्ध होने लगा तब घामिक वातावरण कुछ 
अस्तव्यस्त सा हो गया । परोक्ष रूप से यह अस्तव्यस्तता अभिशाप होते की बजाय वरदान बन 
गई। जिन छोटे बड़े परस्पर विरोधी पम्प्रदायों ने क्रान्ति के प्रारम्भिक काल में जन्म लिया वे स्वतः 
घीरे-चीरे विलीन होने लगे तथा केवल चार प्रमुख्त मत ही शेप बचे । ये चार मत ये--(१) जैन 
घ॒ममं; (२) बोद धर्म, (३) वैष्णव बर्म; तथा (४) शेव मत । इन चारो सम्प्रदायों ने मुज्य रूप से 
ब्राह्मण 4म॑ की रुढ़िवादिता पर प्रह्मर किया । प्रचलित यज्ञवाद तथा कर्मकाण्डी विधानों की मान्यता 
का खण्डन करके इन्होंने सहज ही जन साधारण का समर्थन प्राप्त कर लिया | यद्यपि ये चारों मत 
अपने दर्शन तथा मान्यताओं में भिन्न थे परन्तु उनके उद्देश्य समात थे । बोद्ध तथा जैच सम्प्रदाय 
नाह्तिक थे तो वैष्णव तथा शैव आस्तिक थे । यदि बौद्ध ओर जैन मतानुसार संबम, अनुशासन, तथा 
सदाचार प्रमुख थे तो वेष्णव तथा शव मत भक्ति तथा आबख्यात्म पर जोर देते थे। परन्तु यह सब 
होते हुए भी चाहे उनका माव्यम भिन्‍न हो परन्तु लक्ष्य एक था। फलतः क्रान्ति ऊे प्रारम्भ होते ही 
क्रान्ति के स्वरूप की अभिव्यक्ति निम्नलिखित स्वरूपों में हुई--- * 

() धार्मिक स्वझप--इस क्रान्ति का मूल तथा आधारभूत स्वरूप बाभिक था । इस स्वरूप 
के अनुसार तत्कालीन विचारक तथा दाशंनिक बुद्धिवादी तथा ताकिक थे। अपने तके की प्रवलता 
द्वारा उन्होने रुढ़िवादी तथा परम्परागत ब्राह्मण बम की मान्यताओं का जोरदार खण्डन किया। 
उन्होने वेदों की प्रमाणिकता तथा न्राह्मणो की पुरोहिताई को साहसिक चुनोती देकर यज्ञों, वलियों 
तथा अपव्ययी कर्मकाण्ड का विरोध किया । कर्म पर जोर देकर उन्होंने मनुष्य को अपना भाग्य- 
विधाता बताया तथा वैयक्तिक स्वतन्त्रता को बढ़ावा दिया। इस प्रकार घामिक क्षेत्र मे उत परिवत्ंनों 
के चिह्ध स्पष्ट होने लगे जो क्रान्ति के धार्मिक स्वरूप का ही परिणाम थे | 

(४) सामाजिक स्वरूप--छठी शताव्दी ई० पू० की साम्राजिक दशा के अनेक दोपो के 
परिणामस्वरूप इस समय के विद्वारों तथा सुवारको ने सशक्त आवाज उठायी । उन्होने समाज के बहु- 
संख्यक पददलित वर्ग का समर्थन किया तथा वर्ण व्यवस्था, जाति पाँति एवं ऊँच नोच को अस्वीकार 
किया । फलतः सामाजिक सुधारों द्वारा समाज को एक नयी दिशा मिली तथा व्यक्ति की स्वतन्त्रता, 
आचार विचार की पवित्रता, अनुशासन, स्त्री पुरुष की समानता आदि को बढ़ावा मिला । 

(४) राजनेतिक स्वड॒प---छठी शताब्दी ई० पु० के प्रारम्भ में देश की राजनैतिक दशा बड़ी 
वस्तव्यस्त यो । बनेक राजतन्त्रीय तथा गणराज्य प्रणाली वाले राज्यों में पारस्परिक संघ हो रहे 
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थे। शनेः शनै. इन संघर्षों के परिणामस्वरूप अनेक छोटे-छोटे राज्यो का अस्तित्व समाप्त होने लगा 
तथा साम्राज्यवादी प्रवृत्ति जोर पकड़ने लगी | जब घमे तथा सामाजिक क्षेत्रों में हलचल हो तो 
राजनैतिक क्षेत्र उससे प्रभावित हुए बिना नही रह सकता । अतः क्रान्ति के स्वरूप की अभिव्य 
राजनैतिक क्षेत्र मे भी हुई तथा इस काल में साम्राज्यवाद की जिस प्रवृत्ति ने जन्म लिया उसके 
परिणामस्वरूप ही कालान्वर से मौर्य सामाज्य की स्थापना हुई । 


(37) सांस्कृतिक स्वरूप--छठी शताब्दी ई० पु० की क्रान्ति ने सॉँस्क्रतिक क्षेत्र में भी अनेक 
परिवर्तेनो को जन्म दिया। क्रान्ति से पहले साहित्य की भाषा संस्कृत थी । धामिक स्तुतियाँ, उपासचा- 
ब्रिषि, मस्त्रोच्चारण आदि संस्कृत में होते थे जो प्रायः जनसाधारण की समझ में नहीं आते थे। 
परन्तु इस समय के धर्म प्रचारको, उप्रदेशको भ्ादि ने जनसाधारण की भाषा का उपयोग किया । 
जैन धर्म ने प्राकृत तथा बौद्ध धर्मे ने पाली भाषा,का प्रयोग किया । अनेक ग्रंथों की रचना पाली 
तथा प्राकृत भाषा मे हुईं | सांस्कृतिक जीवन के अन्य क्षेत्रों में भी, गहरे परिवतुत हुए । नैतिकता, 
सदाच्ार, अहिसा, पवित्रता तथा व्यावहारिक्रता पर अधिक बल दिया गया । लोगो का सामान्य 
जीवन सरल हो गया । कुल मिलाकर इस क्रान्ति के सास्कृतिक स्वरूप ने जनसाधारण का हृदय 
जीत लिया । 


परिवतंनों की विशेषताएं. 


... वैसे तो छठी शताब्दी ई० पू० की क्रान्ति ने भारतीय मस्तिष्क के सोचने तथा व्यवहार का 
तरीका ही बदल डाला परन्तु अभी भी वह सभी कुछ शेप था जो आये सभ्यता ते “श्रेष्ठ” के रूप में 
व्यवस्थित किया था । इस क्रान्ति के चाहे जितने भी गुण गाये जायें, परन्तु यह निविवाद रूप से कहा 
जा सकता हे कि इस समय जो कुछ हुआ वह किसी भी प्राचीन मान्यता के विछद्ध किया जा सकता 
था--चाहे उसमें दोष हो अथवा न हो । परिवर्तन, संशोधन तथा पुनर्रावुत्ति ऐसी ऐतिहासिक 
प्रक्रियाएँ हैं जो समय समय पर प्राचीन मान्यताओं को क्रककोर कर उन्हें जागृत करके कुछ सोचने 
समभने को विवश करती है । डा० बेनो प्रसाद ने ठीक लिखा है कि “संसार के इतिहास में अनेक 
बार जीवन के तत्व ने रस्मो से विद्रोह किया है। शायद ई० १० छठो सदी में यहाँ भी ऐसी ही 
स्थिति थी । इस एकत्रित असन्तोपष के कारण नये धर्मों का बहुत प्रचार हो गया पर इतिहासकारो 
की यह धारणा निर्मल है कि इनके सामने ब्राह्मण घमम लुप्तप्राय हो गया । ब्राह्मण धर्म कई सदियों 
तक मुख्य घमम नहीं रहा पर वह मिठा नही; जनता के बहुत से भागो मे उसका चलन बना रहा ।”” 
हम यहाँ इस बात पर जोर देना चाहते है कि इस क्रान्ति की विशेषताओ के सन्दर्भ मे यह नहीं सम 
लेना चाहिये कि इसने ब्राह्मण धर्म को लुप्त कर दिया । वास्तविक अ्ों' में इस क्रान्ति की श्रमुख 
विशेषता यह थी कि इसने पूरवंकाल के ब्राह्मण धर्मों फो अनुकूलन तथा समयातुसार परिवर्तेंत की 
क्षमता प्रदान की ।._ 


इस क्रान्ति की अन्य विशेषता यह थी कि जिन परिस्थितियों में इस क्रान्ति का बीजारोपण 

हुआ--वे समाज के अधिकांश वर्गों में असन्तोष व्याप्त किये हुये थी। अब स्वतन्त्र वात्तावरण था तथा 

अनेक ब्राह्मणों ने भी क्रान्ति का समर्थन किया । अप्रत्यक्ष रूप से इसे हम ब्राह्मणों की उदारवादिता 

ही कहेंगे । उनके पद, महत्व तथा व्यवस्थाओ पर .कुठाराधात हो रहा था परन्तु वे स्वयं मुक दर्शक 
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बने रहे । अभिमान और द्वेष को भावना से ऊपर उठ कर उन्होने स्वयं अपने हृदय को ट्ठोला तथा 
क्रान्ति के परिणामों को स्वीकार करके अपना ही परिमाज॑न किया । 


इस क्रान्ति की एक अन्य विशेषता यह थी कि क्रान्ति के अन्तर्गत सुधारवादी आन्दोलनों का 
विकास प्रमुखत* गणराज्यो में हुआ। गणराज्यो का वातावरण स्वतस्त्र था। वहाँ पर अभिव्यक्ति की 
स्वतन्त्रता थी तथा वैयक्तिक विकास को महत्व प्राप्त था। इसके परिणामस्वरूप क्रान्ति ने व्यक्तिगत 
स्वतन्त्रता पर जोर दिया । वातावरण तथा परिस्थितियों के अनुरूप इस क्रान्ति के विचार स्वत्तन्त्र, 
प्रगतिवादी तथा स्पष्ट ये । जिस प्रकार गणराज्य प्रणाली मे सारे निर्णय वादविवाद तथा तके के 
आधार पर लिये जाते ये उसी प्रकार क्रान्ति के समस्त अर्थ घोर ताकिक वादविवाद तथा शास्त्रार्य 
क्षादि के माध्यम से प्राप्त किये गये थे। पुरातन व्यवस्थाओ के विरुद्ध अनेक विचार तथा मत 
अभिव्यक्त किये गये तथा मतो के आदान प्रदान द्वारा नवोदित विचारों ने सत्य-असत्य, गुण-दोषों 
को परखा । परिणामस्वरूप निरर्थक मतो को अस्वीकार करके विशुद्ध हितकारी मतो को शक्ति मिली 
तथा अन्य सभी सम्प्रदाय उनमे विलीन हो गये । इस प्रकार सुधारवादी बान्दोलन की अनेक घाराएँ 
एक ग्रहरी नदी के रूप मे प्रवाहित होते लगी । इस क्रान्ति की एक अनुपम विशेषता अनेकता से 
एकता की ओर अग्रसर होना था । 


छठी शताब्दी ई० पूृ० के सुधारवादी आन्दोलनों तथा धामिक क्रान्ति की विशेषता घमर्म तथा 
राजनीति के पारस्परिक सम्बन्धो में भी अभिव्यक्त हुईं । अभी तक घर्मे तथा राज्य दो अलग शक्तियाँ 
थी। धर्म का प्रतिनिधि राजपुरोहित तथा राजनीति का प्रतिनिधि शासक राजा था। इनमें प्रति- 
इन्द्विता होने के प्रचुर प्रमाण मिलते हैं । परन्तु क्रान्ति के फलस्वरूप यह व्यवस्था बदल गई। अब 
घ॒र्मं को राज्याश्रय की आवश्यकता पड़ने लगी तथा राजा, धर्म एवं शासन का समान रूप से अधि- 
कारी बन गया । 


विवेचना 


छठी शत्ताव्दी ई० पू० के सुधारवादी आव्दोलनों तथा धामिक क्रान्ति के विभिन्न पहलुओं 
पर विस्तृत रूप से विचार करने के उपरान्त हमें जो निष्कर्प प्राप्त होते हैं वे अपने परिणामों में 
बढ़े सुखद हैं। ऋगैदिक काल से चली आ रही अनेक मान्यताएँ जब समय के साथ आनुकूलन न 
कर पायी तो उनका धराशायी होना स्वाभाविक भी था और आवश्यक भी । एशिया तथा योरोप के 
इतिहास में अनेक बार ऐसा हुआ है कि स्थापित घममे ने पहले तो बदलने से इन्कार कर ,दिया 
ओर जब अतिद्वन्दी धर्म चल निकले तो उसकी आँखें खुल गईं। हिन्दुस्तान मे भी यही हुमआा। 
घामिक क्रान्ति के निष्कर्पों का वर्णण करते हुए हम कह सकते हैं कि एशिया सदैव से ही सम्पूर्ण 
विश्व को घार्मिक तया दाशंनिक विचारों की समृद्धता प्रदान करता रहा है तथा भारत--एशिया का 
अंग होते हुए--महान घामिक क्रान्तियो का जन्मदाता रहा है | युद्ध से प्रताड़ित तथा विशुद्ध भोतिक 
प्राप्तियों से क्षुवध मानवता अपनी आध्यात्मिक भूख मिटाने के लिये भारत की ओर आक्कष्ट होती 
रही है । विश्व के कोने-कोने से भोतिक सुखो के विपाक्त परिणामों से तस्त कितने ही जिज्ञासु प्राचीन 


काल से दिन-प्रतिदिन भारत आते रहे हैं। परम शान्ति की खोज मे। परम सुख की खोज में। 
परम सत्य का दर्शन करने। 
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भारत सारे विश्व को शान्ति, अहिंसा, सहिष्णुता का सन्देश देता रहा है। ऋग्वेद से लेकर, 
महात्मा बुद्ध, महावीर स्वामी, अशोक, अकबर, गाँधी तथा नेहरू इस प्रक्रिया की कड़ी हैं । 


छठी शताब्दी ई० पु० में हुए उपरोक्त परिवर्तनों ने तत्कालीन मानव मस्तिष्क के सोचने 
का तरीका बदल डाला । इसका प्रभाव राजनैतिक सामाजिक, आर्थिक, जीवन और कला भादि पर 
पड़ा । अब हम सभ्यता ओर संस्कृति के उस रूप पर विचार करेंगे जो ६४२ ई० पु० से ३२२ ई० 
पृ० तक व्याप्त रहा । 


राजनेतिक जीवन और प्रशासन 


राजनैतिक जीवन का अनुमान लगाने के लिये प्रायः राजनैतिक इतिहास' के अध्ययन की 
आवश्यकता पड़ती है । सातवीं शती ई० पूृ० तक के राजनैतिक इतिहास में हमें केवल शुन्य ही प्राप्त 
होते हैं। साहित्य के आधार पर जैसे-जैसे रामायण और महाभारत के काल--सातवी शती ई० 
पू०--तक का राजनैतिक इतिहास अनेक भ्रान्तियो और विवादों से परिपूर्ण है। उसके बाद के 
राजनैतिक इतिहास का निर्धारण करने के लिये हमे मुख्यतः जैन और बौद्ध साहित्य तथा अन्य सम- 
सामयिक साहित्यिक ग्रंथों की शरण लेनी पड़ती है | पुराणो का अनुसरण करने वालो ने भी अनेक 
वंशावलियों का निर्धारण किया है।" इन सभी प्रयासो के फलस्वरूप ६४२ ई० पू० से ३२२ ई० 
पुृ० तक का कुछ सुसम्बद्ध राजनैतिक इतिहास निर्धारित किया गया है । 


षोडश महाजनपद 


महाजन पदो के प्रादुर्भाव की वास्तविक जानकारी प्राप्त करने के लिये हमें छुठी शताब्दी 
ई० पू० से पीछे की ओर देखना होगा । सामान्य रूप में वैदिक साहित्य के युगों में भाये सम्यता के 
नौ राज्य थे--यथा (१) गांघार; (२) कैकय; (३) भद्र; (४) वश-उशीनर; (५) मत्स्य; (६) कुर; 
(७) पांचाल; (८) काशी; तथा (६) कोसल । ये समस्त राज्य जनपद कहलाते थे । मगघ ओर अंग 
आदि जनपद अभी आये राजनैतिक प्रभाव से लगभग मुक्त थे । इनके अलावा दक्षिणापथ में कतिक्य 
अनाये जनपद भी थे । जिनमे आन्ध्र, पुलिन्द, शबर, पुण्डू तथा नेषध आदि प्रमुख थे। इत समस्त 
जनपदो मे क्या कुछ होता रहा--यह हमारा वर्तमान विषय तो नही है परन्तु राजनैतिक इतिहास 
की थबिखरी कड़ियाँ जोडने के लिए इनकी जानकारी आवश्यक है। 


अब छुठी शताब्दी ई० पु० का समय आता है--महात्मा बुद्ध का अवतीर्णंकाल । इस समय 
राजनैतिक मंच पर अस्तव्यस्तता ही नही वरन्‌ विविघता भी थी । कह्टी राजतन्त्र तो कहो गणराज्य 
ओऔर कुछ राज्यों मे इन दोनों शासनतन्त्रों का समन्वित रूप था। आश्चर्य की बात है कि तत्कालीन 
यूनान मे भी इसी के समान राजनैतिक तन्‍्त्रो का बोलवाला था। राजनैतिक क्षितिज पर छायी 
इस विविधता के परिणामस्वरूप बहरहाल किसी विशाल राज्य की कल्पना भी नही को जा सकती | 
सैद्धान्तिक दृष्टि से विचार करें तो प्रायः राजनेतिक विकेन्द्रीकरण के कारण केन्द्रीयकरण की भावना 
का उपजना स्वाभाविक या। 


न अकाल 


१. 'पोराणिक टैस्ट आफ दि डाइनैस्टीज आफ दि कलि एज'--पार्टीजर | 
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बौद्ध ग्रंथ 'अनुगुत्तर निकाय” मे उन 'घोडश महाजनपदों” का नाम मिलता है जो अपेक्षाकृत 
विस्तृत तथा शक्तिशाली थे। इन राज्यों के नाम इस प्रकार थे--(१) काशी, (२) कर, (३) 
कोशल, (४) पाँचाल, (५) अंग, (६) मच्छ (मत्स्य), (७) मगव, (८) सुरसेन, (६) वज्जि, (१०) 
अस्सक, (११) मल्ल, (१२) अवन्ति, (१३) चेदि, (१४) गान्वार, (१५) वत्स तथा (१६) कम्भोज । 

जैन धार्मिक साहित्य के “भगवती सूत्र ग्रन्थ” मे इन राज्यों के नामों में कुछ अन्तर है। इस 
ग्रन्थ के अनुसार ये पोडश महाजनपद इस प्रकार थे--(१) अंग, (२) वंग, (३) मगहा (मंगघ), 
(४) मलय, (५) मालव, (६) भपच्छ, (७) वत्स (८) कोच्छ (कच्छ), (६) पाथ (पान्डय), (१०) 
वज्जि (वज्जि), (११) लाध, (१२) मोलि, (१३) काशी, (१४) कोसल, (१५) बवाह तथा (१६) 
सम्मुत्तर । 

उपरोक्त दोनो सूचियो में हमे कुछ राज्यों के नामो मे समानता मिलतो हे जैसे अंग, मगध, 
काशी, वत्स, वज्जि तथा कोशल । इसके अतिरिक्त अनुगुत्तर निकाय के अवन्ति तथा भगवती सूत्र 
का मालव सी समात्त माने जा सकते है। इसके अतिरिक्त अन्य नाम अपेक्षाकृत नये हैं। इससे 
सम्भवतः यह प्रतीत होता हे कि भगवती सू+ मे सुदूर पूर्व तथा दक्षिण राज्यों के नाम भी सम्मिलित 
कर लिये गये है। “अनुगुत्तर निकाय” की रचना “भगवती सूत्र! से पहले की गयी था अतः तत्कालीन 
घोडश महाजन पदो की सत्य-सम्मत सूची के रूप में हम बोद्ध ग्रव्थ को हो प्रायमिकता देनी चाहिये । 
डा० रायचौधरी का मत है कि अनुगुत्तर निकाय मे ही हमे छठी शताब्दी ई० पुृ० की राजनैतिक 
दशा का सत्य स्वरूप प्राप्त होता हे । दीर्घ निकाय” नामक ग्रन्थ मे हमे तत्कालीन राज्यों के नाम 
आपस में सम्बन्धित से लगते हैं जैसे किये जोड़े (?कंए3) हो यथा काशी-कोशल, वज्जि-मेल्ल, 
चेदि-वत्स, कुरु-पांचाल तथा मत्स्य सूरसेन आदि । यद्यपि ये नाम एक दूसरे से जुड़े हुए है तथापि ये 
षोडप महाजनपदो की सूची से मिलते-जुलते है । ह 

यद्यपि उपरोक्त पोडप महाजनपदो के विपय में हमारे ज्ञान का क्षेत्र केवल साहित्यिक ज्नोतो 
तक ही सीमित है (क्योकि अन्य साक्ष्यों का अभाव है) तथापि प्राप्त सामग्री के भाघार पर कहा जा 
सकता है कि इस काल की राजनैतिक दशा तरल थी--उसमे ठोसपन नहीं था। तीज्न प्रतिद्वन्द्िता 
के कारण इनका आपसी वैमनस्थ तथा संघर्ष अपनी चरम सीमा पर था। पोडप महाजनपदो की 
एक और विशेषता यह थी कि इस काल के सभी शासक क्षत्रिय वंश के नहीं थे--जातक कयाओ में 
एक स्वेच्छाचारी क्षत्रिय शासक को हरा कर ब्राह्मण राजा के सिहासनारूढ़ होने का उल्लेख है। 
महाजनपदो मे प्रमुखत' राज्य-तन्त्रात्मक शासन-प्रणाली की प्रधानता थी और राजनैतिक एकता का 
सवंधा अभाव था। पारस्परिक संघर्ष के परिणाम-स्वरूप विकेन्द्रीयकरण की इस अवस्था में केन्द्रीय 
करण की जाग्रत भावना के भी दर्शन होते हैं। कालान्तर मे केवल चार महाजनपद---मगघ, 
कोशल, अवन्ति तथा वत्स--ही शेष रहे मोर इसके पश्चात मयघ सदबंप्रशुसत्त।सम्पन्त वन गया । 


गण-राज्य 


६ 


बोद्ध तथा जैन ग्रन्थों से गंगा घाटी मे स्थित इसी काल की बहुत सी अराजतान्त्रिक जातियों 


का बोध होता है । रीज डेविड्स ने अपनी पुस्तक “बुद्धिस्ट-इण्डिया में निम्नलिखित ११ जातियाँ 
निर्दिष्ट की हैं--- 


(१) कपिलवत्यु (कपिलवस्तु) के शाक्‍्य, (२) अल्लकप्प के बुली, 


परिवतेत्रों के युग' की संस्कृति //2 १२५ 


(३) केसपुत्त के कालाम, (४) सूंसुमारगिरि के मग्ग, 

(५) रामगाम के कोलीय,' (६) पावा के मल्‍्ल, 

(७) कुशीनारा के मल्ल, (८) पिप्पलिवन के मोरिय, 

(६) मिथिला के विवेह, ' (१०) वैशाली के लिच्छवी तथा, 
( । 


११) वैशाली के नाग । 

पोड़ष महाजनपदों तथा नेक गणराज्यो के उपरोक्त वर्णन के पश्चात हमें जों बात निष्कपं 
के रूप में प्राप्त होती है वह कोई सुखद प्रसंग नही हे । राजनैतिक अवस्था का जटिल एवं विविध 
रूप निश्चय ही जत-जीवन को अस्त-व्यस्त तथा अनिश्चित बनाये रहा होगा । जब किसी सुनिश्चित 
एवं संगठित शक्ति का अभाव होता है तो संधर्षप्रय वातावरण को बल मिलता हे । इस समय का 
वातावरण निश्चय ही संघप॑ एबं तनावपूर्ण था । 

इस राजनैतिक दशा के परिणाम जीवन के अयत्य क्षेत्रों में परिलक्षित होते है। वैदिक काल 
से लेकर महाकाव्य युग तक के जन जीवन की जो शूंखला निर्विरोध रूप से विकसित होती आ 
रही थी--उसमे ठहराव सा आ गया था । परिणामस्वरूप अनेक विद्वानों ने इस कॉल को राजनैतिक 
अन्धकार युग माना है। परन्तु अनच्धेरे के वाद प्रकाश आता है। ठहराव का यह समय 
राजनेतिक काल के प्रभात की प्रतोक्षा कर रहा था। प्रभात आया गौर छठी शताब्दि ई० पु० से 
ही भारतीय राजनीति मे केन्द्रीयकरण से तत्व जोर पकड़ते लगे। उत्तर वैदिक काल के पश्चात जिस 
अर्थहीन राजनैतिक युग का प्रारम्भ हुआ था उसे मब एक निश्चित दिशा मिलने लगी तथा राजनीति 
की अनेक धाराएँ किसी विशाल राजनतिक सागर की ओर तीज्रगति से भागने लगी। यह 
राजनैतिक एकता की दिशा थी। राजनैतिक अस्तव्यस्तता के, पश्चात एक नये युग का अंकुरण होने 
लगा जो मौय॑ साम्राज्य के आने पर एक विशाल वृक्ष बन गया । 


राज्यतन्त्रीय शासन तथा व्यवस्था 


छठी शताब्दी ईसा पूर्व में राज्यतन्त्रीय शासन संगठन का रूप लगभग वैसा हो था भैसा 
कि वैदिक काल से चला बा रहा था। आधारभूत सिद्धान्तो तथा व्यावहारिक रूप में ग्राम शासन 
संगठन का इकाई थे और फिर ग्राम समूह; नगर बोर सबका सम्मिलित संग्रठन-राज्य था। पूर्वे 
एवं वर्तमान काल का अन्तर केवल इतना हो था कि सामाजिक विकास के कारण कतिपय नई 
राजनैतिक सस्थाओ का जन्म हो गया था तथा कतिपय सस्थाओ का अस्तित्व समाप्त हो चुका 
था। इस सन्दर्भ मे तत्कालीन राज्यतन्त्रीय संगठत तथा शासन व्यवस्था का विवरण निम्त- 
लिखित रूप से किया जा सकता हें-- पु 

(१) राजा--यह पद वशानुगत था तथा राजा की मृत्यु होने पर उसका ज्येप्ठ पुत्र 
कर रन इक 0 पल मल 
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सिहासनारूढ़ होता था । कतिपय प्रमाणों से विदित होता है कि कुछ विशेष परिस्थितियों में ज्मेष्ठ 
पुत्र के बजाय दूसरा पुत्र भी उत्तराधिकारी घोषित कर दिया जाता था। ज्येष्ठ पुत्र के अयोग्य, 
विक्षप्त, अंगहीन तथा चारित्रिक दोपो के कारण ही ऐसा किया जाता था| उत्तराधिकारी के लिये 
यदाकदा संघपे भी होता था। राजा राज्य का सर्वोच्च अधिकारी था। राजा ही विधि निर्माण, 
कार्यपालिका का सर्वेसवा तथा च्याय का सर्वोच्च दाता था। शासन कार्य का संचालन प्राचीन 
परम्पराओ, रीत-रिवाजों तथा स्वीकृत विधियों के आधार पर किया जाता था । कुछ ऐसे उदाहरण 
मिलते हैं जिनसे यह प्रमाणित होता है कि कतिपय राजा स्वेच्छाचारी तथा क्रूर ये। 

(२) सन्त्रिपरिषद---राजकीय मामसलो में राजा को परामण्श तथा सहायता प्रदान करने के 
लिये प्राचीन पारम्परिक आधार पर भमन्त्रिपरिपद/का गठन किया जाता था। मन्त्रिपरियद का 
सर्वोच्च स्थान अभी भी पुरोहित ही को प्राप्त था। वह धर्माधिकारी तथा शासकीय मामलों में 
राजा का प्रमुख परामशंदाता था। संकट काल में वह राजा के साथ ही रह कर उसे कूठनीतिक 
पराभर्श देता था। पुरोहित के अलावा कुशल अनुभवी तथा वयोवृद्ध व्यक्ति अनेक मन्न्रिपदों पर 
नियुक्त किये जाते थे। ये राजा को अंतरंग परामर्श देते थे तथा मनन्‍्य विभागों के प्रधान अधिकारी 
के रूप मे का्यें करते थे । “रज्जुक' नामक मन्त्री मालगुजारी तया कर वसूल करने वाले विभाग का 
प्रधान होता था। वह राजकीय कोप की देखभाल भी करता था। पुरोहित के अलावा सेनापति राजा 
फा विश्वासपान्न होता था | इस काल में अनेक सेनापति न्याय विभाग की देखभाल भी करते थे । 

(३) अन्य अधिकारी--बोद्ध ग्रंथों तथा अन्य समसामयिक ग्रंथों में महामात्र, महापान्न, 
दोषमापक, सत्यी, बोहरिक, हिरण्यक आदि राजकीय पदाधिकारियों के नाम मिलते हैं। ये इस 
बात के प्रमाण हैं फि राज्य के विभिन्‍न विपयो का संचालन, नियन्त्रण तथा देखभाल करने के लिये 
अनेक अधिकारियों की नियुक्ति की जाती थी । नागरिक जीवन की घुरक्षा, जानमाल की रक्षा तथा 
सामान्य अपराधों पर नियन्त्रण रखने के लिये 'सुत्तिक' (कोतवाल) की नियुक्ति की जाती थी । 

(४) सैन्यसंगठन--राज्यतन्त्रीय व्यवस्था तथा राज्य का उद्देश्य प्रायः सीमा विस्तार से 
सम्बन्धित होता हे । इसके अलावा स्वयं राजा द्वारा अपनी रक्षा तथा विदेशी आक्रमण की आशंका 
के कारण सैन्य संगठन तथा शक्ति पर विशेष ध्याव दिया जाना स्वाभाविक हो है। अतः प्रत्येक 
राज्य की अपनी सेना होती थी। इसका प्रधान सेनापति होता था। उसके अन्तगंत सेना अनेक 
विभागों--जैसे पदाति, अश्वारोही, गजारोही तथा रथारोही--मे संगठित थी । 

(५) न्याय व्यवस्था--न्याय का स्रोत राजा था। उसका निर्णय अन्तिम होता था ) न्याय 
की स्थापना राजा का प्रमुख गुण तथा कत्त॑व्य माना जाता था। न्याय प्रणाली सरल तथा सुलमभ्य 
थी। राज्य में अनेक स्तरो पर न्यायाधीश होते थे । ग्रामो के मामलों का निबदारा प्रायः ग्राम 
पंचायत जैसी संस्था के माध्यम से किया जाता था । दण्ड व्यवस्था कठोर थी तथा छोटे-छोटे 
अपराधो के लिए अंग-मंग कर दिया जाता था। जल-परीक्षा, अग्निपरीक्षा तथा गवाहों द्वारा 
अभियुक्त की जांच की जाती थी । 


गणतन्त्रात्मक संगठन तथा शासन व्यवस्था 


भारतीय इतिहास के लिये और विशेषतया भारतीय राजनीति के लिये कितने सौभाग्य की 
नात है कि आज हम जिस शासकीय प्रणाली को ग्रहण किये हुये हैं उसका जन्म आज से 


परिवर्तंचों के युग की संस्कृति /2 १२७ ' 


लगभग तीन हजार वर्ष पूवे इसी भूमि पर हो चुका था ।* 

छठी शताब्दी ई० पु० के गरणराज्वों की शासन व्यवस्था का वर्णन करने से पूव॑ हमें यह 
स्पष्ट रूप से समझ लेना चाहिये कि तत्कालीन गणराज्यों की संघीय व्यवस्था तथा आधुनिक्र भारत 
की गणतन्त्रात्मक प्रणाली पर्याप्त भिन्‍तर है । आज गणतन्त्रीय प्रणाली से प्रजातन्त्र का अभिप्राय 
हे परन्तु उस समय के गणतन्त्र पूर्णतः प्रजातन्त्रीय पद्धति पर आधारित नहीं थे। लोकतन्त्र के 
अधिकार समाज की अपेक्षा एक सीमित वर्ग को प्राप्त थे तथा वे ही राज्यसत्ता के अधिकारों का 
प्रयोग प्रजातान्वरिक ढंग से कर सकते थे । गंगाघाटी के तत्कालीन गणराज्यों तथा राज्यतन्त्रात्मक 
राज्यों में इतना हो भेद करना उचित तथा न्यायसगत होगा। इस विषय में इतिहासकार को 
भावुक नहीं होना चाहिये । समस्त गणराज्य सीमित अर्थों मे जनतन्त्र अपनाये हुये थे । जनतन्त्र की 
पूर्ण बिकासावस्था अभी दूर थी। तत्कालीन ग़णराज्यो के संगठन तथा शासन व्यवस्था का विवरण 
निम्नलिखित शीषंकी के अन्तर्गत किया जा सकता है-- 

(१) केन्द्रीय सम्नेति--गणतन्त्र अथवा जनतन्त्र का सार यह हें कि सारे मामलों का निर्णय 
करना तथा शासन काये पारस्परिक वैचारिक आदान प्रदान तथा वादविवाद द्वारा प्राप्त बहुसंख्यक 
सहमति द्वारा किया जाये । इसी मान्यतानुसार गणराज्यो को शासन सत्ता का स्नोत एक केन्द्रीय 
समिति होती थी। इस समिति को राजा के नियंत्रण तथा मन्त्रिपरिषद के अधिकार क्षेत्र से स्वतन्त्रता 
थी। यद्यपि इस समिति का अध्यक्ष राजा था तथापि राज्य के उच्च पदाधिकारियों की नियुक्ति यही 
समिति करती थी। समस्त राजकीय कमंचारी केद्रीय समिति के प्रति उत्तरदायी होते थे । नीति 
निर्धारण, वैदेशिक मामले, सन्धि तथा सन्धि विग्नह, युद्ध तथा शान्ति भादि महत्त्वपूर्ण विययों का 
निर्णय भी केद्रीय समिति करती थी । 

केन्द्रीय परिषद या समिति का अधिवेशन निश्चित समय तथा स्थान पर होता था। बैठक 
के स्थान को 'संस्थागार” तथा इसके अध्यक्ष को 'विनयधर” कहते थे। प्रत्येक अधिवेशन किसी प्रस्ताव 
पर विचार करते के लिये आयोजित किया जाता था । अधिवेशन के लिये सदस्यो की निश्चित पुरक 
संख्या (कोरम) होनी आवश्यक थी । अध्यक्ष की गिचती पूरक संख्या में नही की जाती थी । बैठक 
में पूर्व अनुमति के बिना कोई विंपय उपस्थित नही किया जाता था। इस प्रकार समिति के समक्ष 
केवल उसी प्रस्ताव पर वादविवाद होता था जो पूर्व अनुमति द्वारा कार्यसूच्री में सम्मिलित किया जा 
चुका होता था। जिस प्रस्ताव पर कोई मतभेद नही होता था, उसे केवल एक वार अन्यथा प्रस्ताव 
तीन बार पढ़ा जाता था । प्रत्येक प्रस्ताव पर वादविवाद होने के उपरान्त मतदान किया जाता था | 
मोत्त रहना प्रस्ताव का समर्थेन सूचक था तथा जो कोई उसके विरुद्ध होता था वह अपना मत व्यक्त 
करता था। समिति द्वारा स्वीकृत प्रस्ताव 'संघ कम! या 'कमंवाचा” कहलाते थे। विशेष महत्व के 
प्रश्नों या प्रस्तावों को सर्वेंसम्मति द्वारा पारित होना आवश्यक था। यदि सर्वसम्मति को प्राप्ति 





१. “भारतीय राजनैतिक विकास में संघो के उदय से आवश्यक जनतन्त्रीय कार्य पद्धति का 
भी विकास हुआ, जिससे संघों का कार्य नियमित तथा प्रशासित होता था । उस समय श्लाधनीय, 
लोकव्यापी लहर जनतन्त्री मनोभाव और पद्धत्ति के लिये फैल गईं थी जिसके कारण राजनैतिक, 
आधिक और धामिक क्षेत्रों मे भी संघीय कार्यपद्धति से कामकाज का निर्वाह होने लगा था [!” 

हिन्दू सम्यता!--डा० राधाकुमुद मुखर्जी । , , 


१२८ | प्राचीन भारतीय संस्कृति 


नहीं होती थी तो वह मामला विशेष समप्तिति के पास भेज दिया जाता था। पतक्षपात, दोप, मोह 
तथा भय से रहित व्यक्ति को मतदान अधिकारी या शलाका ग्राहक नियुक्त किया जाता था। मत के 
लिये 'छन्द” शब्द--जिसका अर्थ स्वतन्त्रता” होता था--प्रयुक्त किया जाता था। मतदान शलाका 
द्वारा होता था जो लकडी की बनी हुई होती थी । गत एकत्र करने वाले को 'शताका ग्राहक” कहा 
जाता था; शलाकाएँ अनेक रंगो की होती थी । प्रत्येक मतदाता से कहा जाता था कि वह उस रंग 
की शलाका चुने जो उसके मत के अनुरूप हो । प्रत्यक्ष मतदान की प्रया प्रचलित थी । मत संग्रह की 
चार विधियाँ प्रचलित थी --($) विवृतक--खुले रूप मे, (४) मुह्यक--छिपे ढंग से, (॥॥) स्वकर्ण 
जल्पंक--मतदाता के कान में बताकर कि कौन सी शलाका चुननी है, तथा (६९) विश्वस्त--सबके 
सामने प्रत्यक्ष रूप से । 

अधमं, असमान व्यवहार, वर्ग द्वेप तथा मतदाता पर प्रभाव डालने थादि द्वारा किया जाने 
वाला मत अवैध माना जाता था। कम महत्व की बातो तया विपयो में बहुमत की विधि लागू नहीं 
की जाती थी। कभी-कभी भतदात अधिकारी द्वारा मतदान का फल स्थगित या निम्नहीत कर दिया 
जाता था । अनुपस्थित सदस्यो के मत प्राप्त करते की विधियाँ भी थी। इस प्रकार के मत निर्दिष्ट 
व्यक्ति के माध्यम से डलवाये जाते थे । 


समिति या सभा के अधिवेशन मे व्यक्तिगत आरोपों तथा अनर्गल वादविवाद करने पर कड़ा 
प्रतिबन्‍्ध था | सभा को मर्यादा का पालन करना प्रत्येक सदस्थ का पुनीत कत्तंव्य था। सुसंयत तथा 
विषयगत भाषा का प्रयोग ही मान्य था । 


केन्द्रीय समिति के सदस्य कोच होते थे तथा इनका चुनाव किस प्रकार किया जाता था? 
इस प्रश्त का सन्‍्तोषजनक समाधान नही मिल पाया हे । जातकों के अनुसार संयुक्त परिवारों के 
प्रधान ही समिति के सदस्य होते थे । क्योकि तर्कालोन सप्रय मे शासन की इकाई के रूप में परिवार 
की सत्ता का अनुमोदन था अतः हम यह मान सकते है कि समिति के सदस्यों के रूप मे परिवार के 
प्रधान को ही प्रतिनिधित्व प्राप्त था। 


(२) राजा, राष्ट्रपति अथवा नायक--गणतन्त्र प्रणाली के अच्तर्गत कार्यपालिका के प्रधान 
को राजा, राष्ट्रपति या नायक कहा जाता है । तत्कालीन गणराज्यो मे “राजा! या फार्यपालिका के 
मध्यक्ष के विषय में हमारा ज्ञान सीमित सा हे । यह तो पता चलता है कि गणराज्यों मे राजा! 
होता था, परन्तु उसकी पद प्रतिप्ठा, कार्यकाल, नियुक्ति आदि के विपय स्पष्ट नहीं हैं। जातक 
संख्या १ में कहा गया है कि “राजा का चुनाव समस्त नगर के मत से हुआ । नागरिकों ने एक मत 
होकर अपना निर्णय दिया । इससे इतना तो स्पप्ठ होता है कि नियुक्ति निर्वाचन द्वारा की जाती 
थी। 'राजा' के परम्परागत कत्तंव्यों आदि के आधार पर यह भी अनुमान लगाया जा सकता हैं कि 
वह कार्यपालिका का प्रधान होता होगा । कुछ गणराज्यो मे “राजा' के लिये 'तायक! शब्द का भ्रयोग 
किया गया प्रत्तीत होता है कि “नायकः राजा अथवा राष्ट्रपति के, समान का पद रहा होगा । 
कतिपय गणराज्यो में समिति या सभा का क्षण्यक्ष राजा? या 'नायक' का कार्यभार घारण किये हुए 
था । एक जातक में वैशाली के गणराज्य का वर्णन करते हुए कहा गया है कि “इस नगर को 
संचालित करने के लिये ७,७०७ राजा थे। इस कथन के आधार पर विद्वानों ने अनेक अनुमान 
लगाये हैं। प्रतोत होता है कि उपरोक्त उल्लेख में “राजा” शब्द का प्रयोग केन्द्रीय समिति के सदस्यों 
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के लिये किया गया है । इत राजाओं में से ही राजा, राष्ट्रपति अथत्रा नायक को चुना जाता रहा 
होगा । 

(३) मन्त्रिमण्डल--गणराज्यो में कायंपालिका के विपयों का संचालक करने के लिये मन्त्रि 
मण्डल का गठन किया जाता था । लिच्छवियों के' मन्त्रिमण्डल मे नौ तथा मल्लो के मन्च्रिमण्डल में 
चार सदस्यों का उल्लेख मिलता हे । इससे यह अनुमान लगाया जा सकता है कि मन्त्रिमण्डल के 
सदस्यों को संख्या आधुनिक काल को अपेक्षा कम थी तथा विभिन्न गणराज्यों मे यह संख्या समान 
नही थी। प्रत्येक मन्‍्त्री कोई न विभाग सम्भाले रहता था । 

(४) अन्य पदाधिकारी--सभापत्ति, पुरोहित तथा उपराजा प्रमुख पदाधिकारी थे। इनके 
अतिरिक्त विभिन्‍न विपयो तथा विभागों के अनुरूप पदाधिकारियों की नियुक्ति की जाती थी | प्रत्येक 
गणराज्य में कार्य विभाजन के आधार पर तीन प्रमुख विभाग थे--- 

(0) सैन्य सम्बन्धी--इस विभाग का प्रमुख सेनापति था। क्योकि गणराज्यो को सदैव ही 
आक्रमण का भय बना रहता था अतः सेना व्यवस्था अनिवाये थी । ] 

(9) आय व्यय सम्बन्धी---आय व्यय विभाग का प्रमुख अधिकारी भाण्डामारिक कहलाता 
था । वह अपने आय व्यय का व्योरा एक निश्चित अवधि पर केन्द्रीय समिति तथा राजा के सम्मुख 
प्रस्तुत करता था । 

(पा) न्याय सम्बन्धी--व्याय विभाग बड़ा महत्वपूर्ण था। न्यायालय अधिकारियों को 
वोहारिक, विनिच्छय, महामात्त तथा सूत्रधार आदि नामो से सम्बोधित किया जाता था । 

(५) न्याय व्यवस्था--गणराज्यों का आधार व्यक्तिगत स्वतन्त्रता थी | इसको सुरक्षित रखने 
के लिये प्रभावशाली न्याय व्यवस्था की स्थापना को गई थी । न्याय व्यवस्था सरल तथा सुलमभ्य थी । 
बह पक्षपात रहित तथा सुचारु रूप से कार्य करती थी। न्यायालयों के कई विभाग या स्तर थे । 
प्रारम्भिक मामलों की सुनवाई स्थानीय स्तर के न्यायालयों मे होती थी। न्याय से असन्तुष्ट व्यक्ति 
उच्च न्यायालय में अपील कर सकता था। अपराधी के दोष प्रमाणित होने पर ही दण्ड दिया जाता 
था । अभियुक्त को अपने बचाव में गवाह तथा प्रमाण भ्रस्तुत करने का पूरा-युरा भवसर दिया जाता 
था। न्यायालय के प्रमुख अधिकारियों को महामात्त, वोहारिक, अट्दुकुलक, सूत्रधार तथा विनिच्छय 
आदि नामों से सम्बोधित किया जाता था । 
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यूनानी लेखको ने भारतीय गणराज्यो की भूरि-भूरि प्रशंसा की है। गणराज्यों के शासकोय 
कार्यों मे यद्यपि राज्य की पूरी जनता को समान रूप से भाग लेने का अवसर भ्राप्त नही था तथापि 
अपने प्रतिनिधियों द्वारा वह परोक्ष रूप से शासन तस्त्र मे भाग लेती थी । राजा की निरंकुशता से 
त्राण पाकर नागरिकों को अपना मत प्रकट करने तथा मताधिकार के श्रयोग द्वारा शासकीय 
अधिकारियों पर अंकुश रखने के, कारण सावंजनिक हितों को रक्षा होती थो। गणराज्यो के नेता 
कत्तंव्यनिष्ठ, अनुभवी तथा ईमानदार ही होते थे । व्यक्तिगत स्वतन्त्रता श्राप्त होने के कारण किसी 
एक वंश को प्रभुत्व प्राप्त नही था-तया राज्य का कोई भी सामान्य नागरिक उच्चतम पद की 
भआाकाक्षा को साकार बना सकता था । वादविवाद तथा मत विभाजन की प्रणाली के कारण प्रत्येक 
विषय के गुणदोषों का पता चल जाता था तथा श्रेयस्कर निर्णय ही सफल हो पाते थे। शासकोय 

१७ 


१३० के प्राचीन भारतीय संस्कृति 


सुब्यवस्था के कारण आर्थिक समृद्धता थी । युद्ध के समय अपने गणराज्यों > आदर्शों को रक्षा के 
लिये सारा राज्य एकजुट हो कर संघर्ष करता था। भनेक प्रमाणों के आवार पर यह कहा जा सकता 
है कि तत्कालीन गणराज्य उन्नत संस्कृति, कला तथा सम्यता के वेचद्ध थे । , 
गणराज्यो के निर्णय वादविवाद द्वारा होने की वजह से ग्रोपनीयता नहीं रहे पाती थी 
तथा इसका असर राज्य की सुरक्षा पर पडता था। प्रायः आवश्यक विपयो का निवदारा या उन पर 
निर्णय लिये जाने मे विलम्ब हो जाना असन्तोष का कारण बनता होगा। गणतस्त्रीय राज्यों का 
आकार तथा प्रमुत्व क्षेत्र राज्यतन्त्रीय राज्यों की अपेक्षा छोटा तथा सीमित होता था। इस वजह 
से उनके साधन सीमित तथा आवश्यकताएँ अधिक हो जाती थी । बड़े-बड़े नेता दलगत ग्रुठ बन्दिण्गे 
में पड कर प्राय: राष्ट्रीय हिंत भूल जाया करते थे तथा आपस मे ही तनावपूर्ण स्थिति पैदा कर 
लेते थे | व्यक्तिगत वैमनस्थ तथा पद लोलुपता के कारण विभिन्‍न प्रकार के पड़यस्त्र भी रचे जाते 
थे | कभी-कभी तो समिति के सदस्य ही एक दूसरे के प्रवल शत्रु हो जाते थे। अभिव्यक्ति की 
स्वतन्त्रता के कारण शत्रु राज्यो को उनके सारे भेदो का पता चलता था, जिसका लाभ उठा कर 
वे उचित समय पर भाक़मण कर बैठते थे । भारतीय गणतन्त्रों की पराजय तथा समूल नाश का 
यही कारण था | चाणक्य नीति के अनुसार गणतन्त्रों मे फूट डालना सरल है अतः उसमे इसी की 
शिक्षा दी गई है । राज्यसत्ता का विकेद्धीकरण होने के कारण गरणतन्त्र के पदाधिकारी उत्तरदायित्व- 
विहीन हो जाते थे | इन अन्तनिहित दोषो के कारण ही कालान्तर मे एक के वाद एक करके वे नष्ट 
होते गये । 
प्राचीन भारतीय गणराज्यो के उपरोक्त ग्रुण-दोषों का वर्णन यह सिद्ध करता हे कि तत्कालीन 
गणराज्य शासकीय पद्धत्ति जत जीवन के लिये एक ओर तो बड़ो ही उपयोगी तथा दूसरी ओर 
सर्वेथा अतुपयोगी थी। किसी भी सिद्धान्त अथवा व्यवहार में गुण दोषों का समान रूप से पाया 
जाना कोई आश्चर्यजनक बात नही है । गणतन्त्र मे जो दोप तब थे वे आज भी हैं। परन्तु महत्व 
इस बात का है कि दोषो के होते हुए भी गणराज्यीय सिद्धान्त तथा व्यवहार आज विश्वव्यापी हो 
रहे है । इसका क्या, कारण हे ? उत्तर स्वरूप हम कह सकते है कि व्यक्ति की स्वाभाविक प्रवृत्ति 
स्वतन्त्रता, स्वच्छुन्दता तथा विचारों को अभिव्यक्ति करना हें। गणराज्य में चाहे कुछ भी न हो, 
व्यक्ति की स्वतन्त्रता का सामाजीकरण तो होता है ।' यही कारण हें कि गणतन्त्रात्मक अथवा 
लोकतन्‍्त्रीय प्रणाली को आाज सव्वमान्यता प्राप्त हे । 
क्या यह कम गोरव की वात हे कि आज से लगभग पोने तीन हजार वर्ष पू्वे भारत के 
राजनैतिक प्रागण में शासन व्यवस्था की पद्धत्ति के रूप में दो विपरीत घाराएँ साथ-साथ बह रहो 
थी ? निश्चय ही इतने वर्ष पूर्व गणतन्त्र जैधी जठिल व्यवस्था का सुचार सचालन भारतीय राजनीति 
के लिये गोरव का विपय है ! 
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सामाजिक जीवन 


वर्ण-वपवस्था--समाज का आधार वर्ण-व्यवस्था थी। यद्यपि बौद्ध और जैन घर्मे ने वर्ण 
व्यवस्था का घोर विरोध किया था, पर समाज में वर्ण व्यवस्था प्रचलित थी। सामाजिक जीवन में 
वर्ण का महत्वपूर्ण स्थान वन गया था। बुद्ध और महावीर का यह उपदेश था कि किसी व्यक्ति का 
कार्य जन्म से ही निश्चित नही होना चाहिये; अपितु कम से होना चाहिये । इन दोनों युगप्रवरतंको के 
मूल सिद्धान्त जाति-पाति के विरुद्ध थे, पर वर्ण व्यवस्था की जड़ें इतनी गहरी थी कि उनका उन्मुलन 
संभव नही था। फिर भी अव यज्ञ और पूजा पाठ का महत्व कम होने से ब्राह्मणो को स्थिति में 
अन्तर आ गया था। निर्वाण के लिए वर्ण भेद मिरर्थक था। बौद्ध धर्मे के द्वार सभो के लिए खुले 
हुए थे । कोई भी पुरुष भिक्षु ओर कोई भी स्त्री भिक्षुणी हो सकती थी। लौकिक जीवन मे चरित्र 
ओर नैतिकता पर विशेष वल दिया जाने लगा था। “ब्राह्मण जन्म से नही होता । ब्राह्मण वह हे 
जिसका मन ऊँचा हे, हृदय पविन है, चरित्र शुद्ध हे, आत्मा में संयम ओर धर्म है।'”! जातक ग्रन्यों 
में ब्राह्मणों को कृषक, पशुपालक, सुतार, बुनकर, चैद्य, सारयोी, पुजारी, अंगरक्षकू, श्रमिक, प्रति- 
हारी, शिकारी, पय-प्रद्णंक, नौकर, फल व मिठाई बेचने वाले, सपेरे आदि का कार्य करते हुए 
बताया गया हे । इसी प्रकार इन्ही जातक ग्रन्थों में उल्लेख है कि क्षत्रिय मालाकार, नलकार, कुम्भ- 
कार, आदि के व्यवसाय ओर पेशे करते थे । कई जातकों में बोधिसत्व की कथाओं में क्षत्रिय, ब्राह्मण, 
देंश्य, शुद्र, चण्डाल, पुकबकुस आदि का भेद निरर्थक बताया गया है। बौद्ध साहित्य मे एक उल्लेखनीय 
बात यह भी है कि इनमे वर्णों के क्रम में क्षत्रियों का नाम पहले आया है फिर ब्राह्मणों का। दीघी 
निकाय ओर निदान कथा में तो स्पष्ट शब्दों मे कहा गया हे कि क्षश्रियो का पद ब्राह्मणों से ऊँचा 
है ।* बौद्धग्रन्यो से तत्तालीन साम्राजिक असमानता का पत्ता चलता है । चित्र सम्भूत जातक में 
कथा है कि सश्नान्त परिवार को दो कन्याएँ एक यात्रा में दो चाण्डालो को देखकर वापस लोट गईं । 
जिन लोगो को इन कन्याओ की यात्रा की समाप्ति पर खातपान की आशा थी उन्होंने उतर चाण्डालों 
को बुरी तरह पीठा । इस अपमान ओर अत्याचार से क्षुब्ध होकर दोनो चाण्डाल ब्राह्मण वेष मे 
तक्षशिला है महान विश्वविद्यालय में पढ़ने गये । परन्तु वहाँ पर उनके जन्म का पता चल गया । 
वे बेचारे बुरी तरह पीटे गये ।* इससे प्रामाणित होता है कि अब समाज में भेद भाव यढ रहा था ! 
अस्पृए्यता के भाव पर यद्यपि वौद्ध धर्म ने अफुश रखा पर जब बोद्ध धर्म का हास हुआ तो यह भाव 
ओर बढ़ गया । 
तीनो वर्णों के अतिरिक्त समाज में शूद्र थे । चाण्डाल, निपाद, दस्यु, बहिष्कृत व्यक्ति, आवि- 
वासी एवं अन्य लोग भी थे | सम्गज में दास भी होते थे । परच्तु दासों के साथ छूआछूत और 
अमानुपिक व्यवहार की मावना नही थी । अधिकाश दास गुह-काये में लगे होते थे । 
यद्यपि जाति-व्यवस्था और भेदभाव की जटिलता थी, फिर भी विभिन्न वर्ण के लोग परस्पर 
विवाह करते थे । ब्राह्मणों ने राजवंश की स्त्रियों से विवाह किये थे। खानपान के प्रतिबन्ध प्रारम्भ 
हो गये थे । एक जातक कथा के अनुसार एक क्षत्रिय अपनी दासी से उत्पन्न अपनी ही कन्या के 
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साथ भोजन करने से नकारता है और इस विषय में विवाद होता है कि क्‍या क्षत्रिय को दासों से 
उत्पन्न सन्‍्तान क्षत्रिय सानी जाये? कई जातको में ब्राह्मण और क्षत्रियों के साथ-साथ 
भोजन करने का उल्लेख मिलता है। ब्राह्मण और क्षत्रिय अपनी जाति और सामाजिक सम्मान के 
खोये बिना ही विभिन्न व्यवसाय करते थे, जैसे कृषि, पशुपालन, व्यापार, नौकरी आदि । परन्तु 
शिल्पियो, व्यापारियों आदि में अपने पृर्व॑जों के धन्धे-व्यवसााय अपनाने का स्वाभाविक अनुराग था । 
इस समय वैश्य वर्ण समृद्धिशाली था। बौद्ध साहित्य मे वैश्यों के लिये गृहपति, वाणिक, श्रेष्ठी, 
कुटुम्बिक आदि संज्ञाओ का प्रयोग किया गया है । इस वर्ण के लोग भी अपने वर्ण कर्म को प्राय 
व्यागकर अन्य वर्णो के कर्म करने लगे थे। जातकों से पता चलता हें कि अनेक वैश्य, कुम्हार, 
वस्त्रकार, दस्तकारी आदि के कार्य करने लगे थे । 

आश्षम ज़्णाली--ब्राह्मण धर्म की प्रभुता के समय आश्रम व्यवस्था लोकप्रिय थी | ब्रह्मचये- 
आश्रम, गुहस्थाश्रम, वानप्रस्थ और संन्यास आश्रम की प्रणाली का जीवन में अनुकरण किया जाता 
था। परन्तु जैन धर्म और वोद्ध धर्म ने वर्णव्यवस्था और क्षाश्रम प्रणाली दोनों का ' विरोध किया । 
फलतः आश्रम प्रणाली ढीली पड गईं थी ओर तप एवं संन्यास पर बल नही दिया जाता था। इनके 
स्थान पर दैनिक जीवन की नैतिकता, शुद्ध और पवित्र आचरण, सेवा ओर संयम का अधिक महत्व 
माना जा रहा था। ' 

नागरिक्त जीवन--जातको से विदित होता हे कि इस युग मे नगरों का उदय हो रहा था 
और इनमे सुखी तथा सम्पन्त नागरिक जीवन था। यद्यपि अधिकाश जनता मिट्टी के बने कच्चे 
मकानो मे ग्रामो मे रहती थी, परल्तु प्राचीरो से सुरक्षित नगर भी थे। बौद्ध साहित्य मे राजगुह, 
चम्पा, श्रावस्ती, साकेत, कोशाम्बी, वैशाली, वाराणसी, मिथिला, काम्पिलय, पाटलिपुन्र, उज्जैन, 
विदिशा, साकल, पेंठत, तक्षशिला आदि नगरो का विवरण है। बड़े-बड़े नगरो का निर्माण योजना- 
बद्ध होता था। उनसे कई महत्वपूर्ण स्थात, उद्यान और भवन होते थे, जैसे परिषद भवन, 
न्यायालय भवन, राजमहल, ' उच्च प्राचीरो मे प्रहरी स्तम्भ, सावंजनिक भवन आदि। गरीब के 
मकात छोटे कौर साधारण तथा धनिको के विशाल और आकपेक होते थे । चगरो मे बाजारों और 
दुकानों की पंक्तियाँ रहती थी | नगर मे सफाई व स्वच्छुता की व्यवस्था थी। प्रायः: नगर के चारो 
ओर विशाल प्राचीर होती थी । नगर प्रायः नदियो के तटो पर बसे हुये थे। इन नगरो में जीवन 
के आमोद प्रमोद के सभी साधन तथा अन्य सुख-सुविधाएँ उपलब्ध थी। विशेषकर समृद्ध लोगो 
के यहाँ नृत्य, गायन, वादन होता था।" वैश्याओं का नृत्य भी होता था। अनेक रंगीन मिजाज 
के लोग उनके साथ रंगरेलियाँ मनाते थे ।* 

परिवार---समाज की न्यूनतम इकाई परिवार था। सयुक्त परिवार प्रथा प्रचलित थी । 
पारिवारिक जीवन सामान्यतया सरल, नैतिक, सुखी और सन्‍्तोषपुर्ण था । घर में सबसे वयोवुद्ध 
व्यक्ति ही परिवार का स्वामी होता था। वही परिवार के अन्य सदस्यो को देख-आल करता था। 
परिवार में माता-पिता का बडा आदर ओर सम्मान होता था। माता-पिता ही बालको की शिक्षा 
की व्यवस्था करते थे और उत्तके विवाह भी नियोजित करते थे । परिवार मे सन्‍्तानोत्पत्ति पर 
बड़ा समारोह मनाया जाता था और नवजात शिशु के माता-पिता को विभिन्न प्रकार के उपहार 
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दिये जाते थ । परन्तु पुत्र-जन्म पर जो आनन्द और उत्सव मनाया जाता था, वह पुत्री-जन्म पर 
नहीं होता था ।- अतिथि सत्कार गृहस्थ का कत्तव्य माना जाता था। 
भोजन ओर बेशभूषा--बोद्ध ओर- जैन धर्मे के प्रभाव के कारण पशु-बध क्रूर, नृशंस और 
घुणास्पद माना जाता.था। गाय को अवध्य मानता जाता था। इससे प्राणिमात्र के प्रति दया को 
भावना लोगो में विकसित हो गई थी। फलतः: भोजन में माँस का प्रयोग दिन-प्रतिदिन कम होता 
जा रहा था | साधारण दैनिक भोजन में गेहूँ, जो, चावल, दालें, साग:सब्जी, फल, दूध, दही, धी, 
छाछ, तेल, तिल, मघु, आदि का उपयोग होता था.। घनवान ओर सम्पन्न परिवारों में भोजन सोते 
के थालों में परोसा जाता था। जब लोग खुले में लाते थे, तब वे एक ही साथ भोजन करते थे । 
धार्मिक समारोहों और उत्सवों के अतिरिक्त मद्यपान की प्रथा विशेष रूप से प्रचलित नहीं थी। 
लोग सूती, ऊती और रेशमी वस्खो का उपयोग करते थे। एक कुर्ता तथा दो अन्य वस्त्र होते 
थे, जिनमें से एक कन्घे पर लपेठ लिया जाता था और दूसरे का उपयोग शरोर के नीचे के भाग के 
लिये होता था । - सिर पर वस्त्र या पगड़ी होती थी। छाते ओर जूतों का उपयोग होता था । स्त्री 
और पुरुष दोनों ही आभुषण-प्रिय होते थे । पुरुष कान में वालियाँ पहिनते थे, अपन्ती दाढ़ी को रंगते 
थे। कुलीन-वर्ग की नारियाँ कई प्रकार की मेखलाएँ या कन्दोरे पहिनती थी | वे अपने सिर ओर 
बालों को स्वर्णिम तारों से अलंकृत करती थी तथा कई प्रकार के बहुमूल्य रत्नजटित हार और 
चूड़ियाँ पहनती थीं । 
स्त्रियों कों दश[--इस युग में स्नियो को दशा में वैदिक युग की अपेक्षा अधिक पतन हो 
गया था। सन्यासी प्रवृति बढ़ने के कारण स्त्रियों की निन्दरा भी की जाती थी। कहा गया कि स्त्रियाँ 
चंचल होती हैं, दुराचारी होती हैं, पापी होती हैं | पुरुष स्त्रियों को सुख का साधन समभते हैं--पर 
वास्तव में वे अज्ञान, दुख, मृत्यु और तरक की द्वार हैं।! समाज में उनकी दशा सनन्‍्तोषप्रद नहीं 
थी । स्वयं गोतम बुद्ध प्रारम्भ में अपने बौद्ध घम्मे के संघ मे तारियो के प्रवेश के विरुद्ध थे । उन्होने 
कहा था कि “जहाँ स्त्रियाँ गुहस्थ जीवन का परित्याग कर गरृहविहीत जीवन मे प्रवेश करने लग 
जाती हे, वहाँ घर्मं चिर॒स्थायी नहीं रह सकेगा ।” यद्यपि बाद से बुद्ध ने स्त्रियों को संघ मे प्रवेश 
करने की आज्ञा दे दी थी, परन्तु उन्होने भिक्षुणियों पर आठ कठोर प्रतिवन्‍्ध लगा दिये। इससे प्रकट 
होता है कि स्त्रियों को तत्कालीन समाज में पुरुष के साथ समान अधिकार नही थे। उनकी स्वतंत्रता 
सीमित थी । वह पुरुष की भाश्चित मानी जाती थी ।- परन्तु ल्लियो के साथ आदर का व्यवहार फिया 
जाता था । कन्याओ की शिक्षा की व्यवस्था की जाती थी । उन्हे साधारण शिक्षा के अतिरिक्त ग्रह 
कार्यों की ओर नृत्य-सगीत की शिक्षा भी दी जाती थी | गृह काये की निपुणता उनका विशेष ग्रुण 
ओर योग्यता मानी जाती थी । कुछ नारियाँ ओर भिक्षुणियाँ तो अपने ज्ञान, विद्वत्ता और तक विद्या 
के लिये प्रसिद्ध थी । इनमे खेमा सुभद्रा, जातक, अमरा उदुम्बरा, भद्राकुण्ड-केशा, जयन्ती, सुमा, 
सुमेधा, अनोपमा आदि विशेषरूप से प्रसिद्ध थी । 
अशोकावदान तथा अवदानशतक से पता चलता हे कि अभी समाज मे पर्दा-प्रया प्रच- 
लित नही हुई थी । द्लिमाँ पतियों के साथ उत्सवो में जाती थी और सभी से मिलती थी ।* दोघ- 
निकाय के अनुसार बुद्ध के निर्वाण का समाचार पाते ही मल्लकुल के स्री, पुरुष, बच्चे कुशीनगर को 
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गये थे। जातको में ऐसे उदाहरण भी मिलते हैं जिनके अनुसार पति को मृत्यु होने पर उनकी पत्नियों 
ते राज-काज चलाया । यथपि सारे देश में सती-प्रथा नही थी, परन्तु उत्तर-पश्चिम में सती-प्रया से 
लोग अवगत थे ओर कुछ यूनानी लेखफो ने इसका उल्लेख किया हें । 

इस युग मे बाल-विवाह श्रथा नहीं थी। विवाह प्रायः वयस्क अवस्था में होते थे । विवाह 
लडके-लडकियों के माता-पिता द्वारा ही नियोजित किये जाते थे । अनेक राजकुमारियों के स्वरय॑चर 
के हृष्टान्त जो प्राप्त होते हैं, वे इस बात की मोर संकेत करते हैँ कि समाज में स्वयंबर प्रया भी 
प्रचलित थी । धम्मपद टीका और कुलाल जातक में वणित उदाहरणों से श्रतीत होता है कि कभी- 
कभी कन्याएँ स्वयं अपना वर चुन लेती थी | समाज में कभी-कभी गान्धर्व विवाह और अन्तर्जातीय 
विवाह भी होते थे | बोद्ध धामिक ग्रन्यो मे सगोत् विवाह, स्वयं की भेगिनी के साथ विवाद और 
मामा को कन्या के साथ विवाह के कतिपय उदाहरण उपलब्ध होते है । बहुविवाहू की प्रया थी। 
बुद्धघोप से पता चलता है कि सौतो में इतने भयंकर भगढ़े होते थे कि हत्या तक हो जाती थी । 

शिक्षा--इस युग में बौद्ध धर्म के विहार, जहां बोद्ध सन्त ओर भिक्षु भिक्षुणियाँ रहते ये, 
शिक्षा के प्रसिद्ध केद्ध थे | गुरुकुलों मे-बहुत से ब्रह्मचारी पढ़ते थे । वोद्धभिक्षु आचार्य ओर ग्रुरु का 
काये करते थे । उनके शिष्य को दस व्षे तक भिक्षु का जीवन व्यतीत करना पड़ता था । गुरु शिष्य के 
बौद्धिक, शारीरिक ओर आध्यात्मिक विकास के लिये उत्त रदायी था । विद्याथियों को अपराध करने पर 
शारीरिक दण्ड भी दिया जाता था ।' वाराणसी, तक्षशिला तथा अन्य बड़े नगर शिक्षा के केच्द थे । 
इनमे शिक्षण सस्थाएँ भी थी, जो शासकीय सहायता एवं दान-दक्षिणा से चलती थी ।. कुछ शिक्षण 
सस्थाएँ साव॑जनिक होने की अपेक्षा वर्ग विशेष के लिये होती थी। ब्राह्मणो, क्षत्रियों और राजकुमारों 
के लिये विभिन्‍न शिक्षण संस्थाओं के उल्जेख है। तक्षशिला मे चिकित्साशास्त्र, शल्पशासत्र, घनुविद्या, 
राजनीति, भाब्रेट, पशु-चिकित्सा तथा अन्य शिल्पो को शिक्षा दी जाती थी। पाव्यक्रम प्राव: सात वर्ष 
का होता था । 


पु आथिक जीवन 

कृषि और पशुपालन--बहुसख्यक लोगो का व्यवसाय कृषि करता और पशुओं को पालना 
था। गाँव के पाश्वंवर्ती भागो मे चरागाहो तथा वनों से पशुपालन में बड़ी सुविधा होती थी । गाँव 
के प्रत्येक परिवार के अपने खेत होते ये । प्रायः ये उपजाऊ खेत पहाड़ो से दुर होते थे । सिंचाई को 
नालियो द्वारा खेत अनेक ठुकडो मे विभक्त होते थे। प्रायः खेत छोटे होते थे, पर बड़े खेतो का अभाव 
नही था । कृपक खेतो के स्वामी होते थे । वे अपने परिवार के सदस्यो, खेतिहर श्रमिकों मोर कभी- 
कभी दासों की सहायता से अपने खेतो को जोतते थे । सभी खेतों मे एक साथ फसलें उत्पन्न की 
जाती थी। चावल, गेहूँ, जी, तिल और गन्ने की उपज मुख्य थी | उपज मे वुद्धि करने हेतु सिचाई 
की पूर्ण व्यवस्था थी । नहरो और कुओ से सिंचाई होती थी, परन्तु नहरो की खुदाई सामुदायिक 
रूप से होती थी ओर गाँव का प्रमुख पानी के वितरण पर नियन्त्र० रखता था | खेतो की सोमाएँ 
साभे में होती थी । 

विभित्न उद्योग-घन्धे--गाँवो और नगरो में बहुसंख्थक व्यवसायी ओर शिल्वकार रहते थे । 
व्यवसायो की संख्या अधिक थी | बोद्ध साहित्य मे कतिपय व्यवसाथो और शिल्पियो का उल्लेख है। 





९, जातक रार७छ८ ! 


परिवर्तनों के युग को संस्कृति £22 १३५ 


इनमें निम्नलिखित मुख्य थे --हाथीदांत का काम करते वाले शिलरो, जुनाहे, लोहे की वस्तुएँ बनाते 
“वाले कम्मार, वर्धकी (सुनार या बढ़ई), कुम्भकार, चमंकार, स्वर्णार, मालाकार (माली), नल- 
कार (ब्राँस की ठोकरियाँ बनाने वाला), रंगरेज, सुद (हलवाई), ज्योतिषी, वैद्य, न॒ट, रजक (घोबी) 
शिकारी, बधिक (कसाई), मछुए, सपेरे, आभूषणों व रत्नों का काम करने वाले, नाविक, संगीतज्ञ 
नृत्य और अभिनय करने वाले, नाई, धनुपवाण बनाने वाले, रसोइये, चित्रकार, पुरोहित भादि । 
वस्त्र उद्योग इस युग मे खूब समृद्ध था गांधार ऊनी वस्त्रो के व्यवसाय के लिये, वाराणसी रेशमी 
बस्नों के लिये मौर शिविदेश सूती वस्त्रों के लिये अधिक प्रसिद्ध थे । लोग आभूपण प्रिय थे। इसलिये 
सोने-चांदी, मोती, हीरे, हाथीदात आदि के विविध प्रकार के आभूषण बनाये जाते थे। 
स्वणंकार ओर जौहरी का व्यवसाय भी खूब उन्नत था। हाथीदांत के काम और वस्तुओ के लिये 
वाराणसी अधिक प्रख्यात था। कुछ शिल्प कार्य और व्यवसाय उनके कार्य और वृत्ति के अनुसार 
उच्च और निम्न श्रेणी के माने जाते थे । शिकारी, मछुए, चमेकार, कसाई, सपेरे आदि व्यवसाय- 
हीन माने जाते थे । शिल्पकलाओ में लोग पूर्ण दक्षता प्राप्त कर चुके ये । कुछ व्यवसायों में विशेषतः 
बसत्र उद्योग, हाथीदात का व्यवसाय आदि में अत्यधिक विशिष्टीकरण हो गया था परतु ये व्यवसाय 
स्थानीय थे और कुछ परिवारों तक ही सोमित थे | व्यवसाय परिवार की पैतृक सम्पत्ति माना 
जाता था । 
व्यावसाधिक संघ या श्रेणियाँ---जातको में व्यवसायियो की बहुत सी श्रेणियाँ मिलती हैं । 
राणगी र, लुहार, बढ़ई, चित्रकार, सोदागर, माली, सिपाही आदि अपनी अपनी श्रेणियाँ बनाते थे |* 
एक ही धन्धा करने वाले लोग प्रायः अपने को शिल्पी संघ या “श्रेणी” मे संगठित करते थे । प्रत्येक 
श्रेणी का एक अध्यक्ष या सभापति होता था, जिसे “प्रमुख”, “ज्येष्ठक” या “श्रेष्ठिनःः कहते थे । 
“महाश्रेष्ठिन” सर्वोपरि प्रधान या अध्यक्ष और “अनुश्नेष्ठित” उपाध्यक्ष होते थे। कभी-कभी 
विविध श्रेणीयाँ या संघ अपनी सुरक्षा, उन्नति और लाभ के लिये एक ही अध्यक्ष या श्रेष्ठिन के 
भन्तगंत संगठित हो जाते थे | ज्येप्ठक का समाज और राजसभा में बड़ा सम्मान होता था। कभी- 
कभी श्रेणियों के अध्यक्ष राज-सभासद, दरवारी या मन्त्रों भी होते थे। ये व्यावसायिक संघ या 
श्रेणियाँ अपने सदस्यों के पारस्परिक भंगड़ो का निर्णय करती थी, उनकी सामग्री के निर्माण, क्रय- 
विक्रय आदि में सहायता करती थी । इसके लिये उनके नियम और उपनियम थे। संघ प्रशिक्षण के 
हेतु कतिपय उम्मीदवार भी रखते थे, जिन्हे “अन्तेवासी”” कहा जाता था। श्रेणी के नियमो और 
विधि-विधान को राज्य भी मानता था। सरकार उनमे हस्तक्षेप नहीं करती थी। कभी-कभी 
व्यापारियों के संघ या श्रेणियाँ होती थी और इनमे उद्योग तथा व्यापार के हेतु व्यापक साभ्रेदारी 
होती थी । व्याफरियो के लिये “्रेष्ठी” शब्द का प्रयोग होता था । 
वाणिज्य और व्यापार---आन्तरिक और बाहरी दोनो प्रकार के व्यापार उन्नत थे । देश में 

अन्तर्राज्यीय और अन्तर्प्रान्‍्तीय व्यापार होता था। व्यापार द्वारा अपार घन उत्पन्न करने «वाले 
श्रेष्ठियो या महाजनो का बौद्ध साहित्य मे उल्लेख है । नगरो मे “नेगमगाम”” व्यापारियो के केन्द्र थे 
जहाँ विभिन्‍न स्थानों मे निर्मित या उत्पन्न हुई वस्तुएँ क्रय विक्रय के लिये लाई जांती थी । क्रय-विक्रय 
के लिये व्यापारियो की दुकानों के बड़े-बड़े वाजार थे। इसके अतिरिक्त जनसाधारण की सुविधा 
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१३६ ए॥ प्राचोन भारतोय संस्कृति 


के लिये फेरी वाले अपने व्यायारिक सामान को गाड़ियों, बैलो, गधों घोड़ो भादि पर लाद कर गली- 
गली, गाँव-गाँव भी घूमते थे । व्यापारीगण स्वतन्त्रतापुवंक क्रव-विक्रय के लिये एक स्थान से दूसरे 
स्थान तक आ जा सकते थे। कभी-कभी व्यापारीगण पाँच-पाँच सो गाड़ियो मे अपना माल भरकर 
एक साथ समृह में चलते थे। ये कारवाँ साथवाह कहलाते थे ओर ये सशस्त्र सैनिकों के संरक्षण में 
बढ़ते थे । निश्चित स्थानों पर इन्हें चुँगो या व्यापारिक कर भी देना पड़ता था | 

विदेशों से स्थलीय और समुद्रीय दोनो मार्गों से व्यापार 'होता था। भारत का विदेशी 
व्यापार एशिया के बड़े स्थल मार्ग से होता था । यह मार्ग भारत के सीमान्त प्रान्त गाघार देश के 
तक्षशिला नगर और मध्य एशिया में से होता हुआ भूमध्यसागर के तट तक जाता था। भरब और 
पाश्चात्य देशो के साथ भारतीय व्यापार फारस को खाड़ी और लाल समुद्र के जलमागं से होता था । 
वोद्ध घामिक ग्रन्थों से विदित होता हैं कि भारत का समुद्री व्यापार सिंहलद्वीप (लंका), ब्रह्मा, 
सुमात्रा (स्वर्णभूमि) ओर मलाया प्रायद्वीप से वंगाल की खाड़ी के जलमार्ग से होता था । इन देशो 
में भारतीय समुद्री यात्राओ और व्यापार के हेतु जहाजो भोर नावो द्वारा जाते थे। भुगुकच्छ 
(आधुमिक भडोच), सुरपरक या सुत्पारक (वम्बई के उत्तर में सोपरा), ताम्रलिप्ति (पश्चिम बंगाल 
में तामलुक) भादि प्रसिद्ध बन्दरगाह थे जहाँ से विदेशों को माल भेजा ओर लाया जाता था । 

विनिमय ओर सुद्रा--व्यापार की व्यापकता, जटिलता और विस्तार के कारण तथा व्यापा- 
रिक सामग्री की बाहुल्यता के कारण वस्तुविनिमय-प्रथा समाप्त हो गई थी ओर मुद्राओं के प्रचलन 
को प्रणाली प्रारम्भ हो गई थी । मूल्य की सबसे न्यूनतम इकाई कार्पापण या कहपण थी। यह ताँबे 
का सिक्का था | इसकी तोल लगभग १४६ ग्रेन से कुछ अधिक होती थी। कार्पापण चाँदी का भी 
होता था और उसका वजन लगभग ४५८ ग्रेन से थोडा अधिक होता था। कार्पापण के अतिरिक्त 
निक्‍्ख (निष्क) और सुवण्ण (सुवर्ण) नामक स्वर्ण के सिक्‍क्रे भी होते थे। इन सिक्‍फो के अतिरिक्त 
ताँबे के छोटे-छोटे सिक्‍क्रे भी प्रचलित थे | इन्हे मासक, काकनिक, कस, पाद आदि कहते थे । ऋण- 
पत्र, उधार पर्चों, हुण्डियो आदि के माध्यम से भी वस्तुओं का क्रय-विक्रय होता था। सभी प्रकार के 
सौदो का व्यापारीगण लिखित विवरण रखते थे | व्याज पर ऋण दिया जाता था। गिरवी रखने की 
प्रथा भी थी। व्यापारी साझेदारी को प्रथा से जलयानो और नावो में माल भेजते थे। उद्योग- 
व्यवसाय ओर व्यापार मे साभेदारी प्रथा प्रचलित थी । 


महत्वपुर्ण प्रश्न ः 


१. छठी शती ई० पू० को परिवतेनों का युग क्यो कहा जाता है ? 

२. छठी शती ई० पू० में हुई घामिक, क्रान्ति के क्या कारण थे ? 

३. छठी शती ई० पूृ० के सामाजिक, राजनैतिक तथा आथिक जोवन का संक्षिप्त विवरण 
दीजिये । 

४. “वोद्धधर्म ब्राह्मणों के एकाथिकार तथा वैदिक कमंकाण्ड के विरुद्ध केवल क्रान्ति था।” 
क्या आप इस मत से सहमत हैं ? (पी० सी० एस० १६६३) 


अध्याय नो 
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ए्रक्ालोन संस्कति 
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पूर्वाभास 


संस्कृति के इतिहास में विविध राजनैतिक घटताओ का सहत्व उनके स्थायी परिणामों के 
आधार पर आका जाता है। यह एक निश्चित बात है कि किसी भी काल की राजनैतिक ग़ति- 
विधियाँ उस काल को संस्कृति को प्रभावित करती है । इस हृष्टिकोण से सर्वप्रथम यह्‌- विचारणीय 
है कि मौय॑ साम्राज्य का क्‍या सांस्कृतिक मुल्य था ? भारत के ऐतिहाप्तिक युग मे प्रथम बार मोौर्य॑ 
युग में संस्कृति के सभी क्षेत्रों में सवंतोमुखी ओर अद्भुत विकास हुमा । ु 

चतुयय शत्ताव्दी ईसा पूर्व के उत्तराघ॑ में विश्व के रंगमंच पर कई घटनाएँ घटी । यूनान 
के नगर-राज्यो ओर भारत के गणराज्यो ने साम्राज्यो के रूप धारण कर लिए। इससे दक्षिण योरुप, 
मध्य पूर्व तथा भारत के इतिहास को गति तथा दिशा प्राप्त हुईं। इसी समय समस्त भुमध्य-सागर 
एक शक्ति के अबीन सघटित हो सका, मध्य एशिया में भी सेल्युकिडीयो ने अपनी शाक्ति स्थापित 
की ओर भारत मे मौर्य साम्राज्य की प्रतिष्ठा हुई । 

भारत मे मौये साम्राज्य के साथ, भारतीय इतिहास में तिथिबद्धता के आवश्यक अंश का 
प्रादुर्भाव होता है और अनुमान का सहारा कम हो जाता है। यूवातरी इतिहासकार, मुद्राएँ तथा 
अन्य पुरातात्विक सामग्री, शिलालेख आदि से तत्कालीन इतिवृत्त के विश्लेषण मे बहुत सहायता 
मिलने लगती है और इतिहास को यह बल प्राप्त होने लगता है कि व अपने निश्चयों को अपेक्षाकृत 
ठोस तीवो पर स्थित कर सके । 

भारत के सास्क्ृतिक इतिहास मे भी, मौये युग (ई० पु० १२०--ई० पू० १८७) ग्रम्भीर 
परिवतेनों का युग रहा है । समाज, धर्म एवं राजनीति भादि सभी क्षेत्रों मे इस युग मे अनेक नवीन 
परिवर्तंत हो गये, जिध्चका समुचित परिणाम यह सिद्ध करता है कि भारतीय संस्कृति की एक 
पुनरावृत्ति इस युग में हुई। इसका सबसे प्रमुख ओर स्पष्ट परिणाम यह था कि अब भारत में सर्वे- 
प्रथम एक विशाल साम्राज्य का निर्माण हो गया जो सिद्धान्त की दृष्टि से---वैदिक राजतन्त्र से 
स्वृधा भिन्न था। यह नया विकास देश में आदशों रूप से राजपूत काल तक क्रियान्वित रहा, जब 

शरद 
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पुनः जनपदीय राज्य स्थापित हुए। यह नया राजतस्त्र उत सामाजिक परिवतेनों का द्योतक है जो 
उत्तर वैदिक काल से होने आरम्भ हो गये थे । 

मौयंकाल में भारतीय 'धम्मघोष” का तिवाद--विजयघोष” का नहीं-भारत की सीमा 
पार कर अन्य देशो में भी सुनाई पड़ा और उसके फलस्वरूप भारतीय संस्कृति ने भारत की सीमाओं 
को लांघा । 

मौयकाल के राजनैतिक इतिहास मे चन्द्रगुप्त तथा अशोक का शासन काल स्वर्णाक्षरों में 
अंकित है। अपने समय तक के शासकों में चद्धगुप्त मोर्य सर्वाधिक महत्वपूर्ण जोर तेजस्वी 
शासक था। जिस प्रकार चद्धगुप्त भारतीय राजनीति मे एक महान क्रान्तिकारी व्यक्तित्व प्रमाणित 
होता है, ठीक उसी प्रकार अनेक प्रसंग तथा प्रमाण उसे भारतीय शासन प्रणाली के मूल स्वरूप 
का निर्माता प्रमाणित करते हैं। विशाल साम्राज्य के स्थायित्व के लिए उसने जिन बीजो को बोया, 
* उनके अंकुरित होने पर कालान्तर में कई स्वर्ण युग रूपी वृक्ष पल्‍लवित हुये । चद्धगुप्त के सम्मुख 
कोई अतीत आदर्श या मार्गदर्शन नही था । उसने अपने मौलिक प्रयासों द्वारा आदर्शों का निर्माण 
किया । यह बात शासन प्रवन्ध के विषय में तो पूर्णतः निश्चित है । 


सौयों का राजनैतिक संगठन तथा शासन प्रबन्ध 

संगठन 

मौये-साम्राज्य के संगठन का रूप एकतल्त्रीय था । चन्द्रगुप्त ने इस व्यवस्था का प्रयोग प्रबल 
राज्यतन्त्र को सुदृढ़ बनाने के लिए किया था । केन्द्रीय व्यवस्था को सबल एवं सुहृढ़ बनाने के लिए 
चन्द्रगुप्त ने अपने साम्राज्य को अनेक प्रान्तों में विभाजित कर रखा था। इस दृष्टि से चन्द्रगुप्त की 
शासत-प्रणाली में संघीय शासन के गुण भी विद्यमान थे । इन प्रान्तो को चक्र कहा जाता था। 
चन्द्रगुप्त के समय मे कितने चक्र थे--इसके विषय में जानकारी सही हो पायी है परन्तु अशोक के 
काल में अवस्थित चक्रो के आधार पर हम कह सकते हैं कि चद्धगुप्त के समय निम्न प्रान्त थे--- 

(१) उत्तरापथ--इसके अन्तगंत कम्बोज, गान्धार, कश्मीर, पंजाब तथा अफगानिस्तान थे । 

इस प्रान्त की राजधानी तक्षशिला थी। (२) अवसन्तिराषु--इसमे काठिफावाड, गुजरात, मालवा तथा 
राजपूताना के प्रदेश थे। (३) भ्रध्यदेश--इसमे उत्तर प्रदेश, बिहार एवं बंगाल के प्रदेश 
सम्मिलित थे। (४) दक्षिणापथ--विन्ध्याचल के दक्षिण में स्थित सारा प्रदेश इसके अन्तगंत था । 
इसकी राजधानी सुवर्णगिरि थी । 

इस प्रकार समस्त भ्षाम्राज्य उपरोक्त चार प्रान्तो अथवा चक्रो मे विभाजित था। राज्य सत्ता 
का प्रमुख स्रोत, केन्द्र में चन्द्रगुप्त मोय के हाथ मे था। मोय शासन प्रणाली का यह रूप संघीय 
व्यवस्था पर आधारित होकर एकतन्‍्त्रतात्मकता में विलीन हो गया था। सम्पूर्ण शक्ति पाठलिपुत्र मे 
स्थित सम्राठ मे निहित थी । 
केन्द्रीय शासन ५ 

सम्राट का पछ--इस सम्पूर्ण साम्राज्य का सर्वोच्च पदाधिकारी सम्राठ था। वह शासन में 
साम्राज्य का केन्द्र तथा कार्यपालिका, व्यवस्थापिका एवं न्‍्याय-पालिका का प्रधान था। यद्यवि शासन 


+ समस्त अधिकार सम्राट को प्राप्त थे परन्तु वह स्वेच्छाचारी नही था । सम्राद की स्वेण्छाचारिता 


ठु 
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पर नियन्त्रण रखने के लिये तीन प्रमुख साधन थे--मन्त्रिपरियद, पौरजनपद तथा लोकमत । कोटिल्य 
के अनुसार “जिस प्रकार रथ एक पहिये से नही चल सकता उसी प्रकार राजत्व भी सचिवों के बिना 
केवल राजा से नही चल सकता । राजा को चाहिये कि वह सचिवो को नियुक्त करे और उनकी 
सम्मति का श्रवण करे ।”” पोरजनबद की सम्मति पर सम्राट विशेष ध्यान देता था ।* कोटिल्य के 
अनुसार यदि ठीक तरह शासन न किया जाये, या राजनीति में काम, क्रोध भोर कज्ञान जा जाये, 
तो वानप्रस्थ तथा परित्राजक भी कुपित हो जाते है ।* सम्राट, उच्च आदशों का पालन करता हुआ 
अपनी प्रजा का पुत्रवत्‌ पालन करना अपना परम कत्तंव्य समझता था। अपने कर्म मे वह लोक- 
इल्माण की भावना से प्रेरित हो कर प्रजा का अनुरंजन करता था ।४ 

चन्द्रगुप्त को शासन एवं न्याय सम्बन्धी विस्तृत अधिकार प्राप्त थे । मेगस्थत्तीज के अनुसार 
वह शासन में बहुत व्यस्त रहता था तथा अपनी प्रजा को प्रार्थना ब्सुनने के लिए सदैव उपलब्ध एवं 
तत्पर रहता था। शासन सम्बन्धी कार्यों मे उसके प्रमुख कतंव्य विदेशों से सम्बन्ध स्थापित करता, 
प्रशासकीय कर्मचारियों की नियुक्ति करना, शासन सम्बन्धी नीति का निर्धारण करना तथा गुप्तचरो 
से देश की स्थिति का ज्ञान प्राप्त करता आदि थे। आय-व्यय का निरीक्षण भी वही करता था। 
कोटिल्य के अनुसार राजा को नयी विधियों के निर्माण का अधिकार प्राप्त था तथा प्रजा के आचरण 
हेतु बह शासन” की घोषणा करता था।. सम्राट न्याय करने के लिए सदैव तत्पर रहता था। 
मेगस्थनीज के अनुसार जिस समय सम्राट महल में अपने वदत की मालिश, करा रहा होता था उस 
समय भी प्रजा उससे मिल सकती थी । “अयथंशार्र” मे कोटिल्य ने भी इसकी पुष्टि की है । कोटठिल्य 
के अनुसार “राजा को चाहिए कि वह॒ अपने आवेदकों को अधिक समय तक द्वार पर प्रतीक्षा करने 
का अवसर न दे । जब आवेदको के लिए सम्राट अप्राप्पय हो जाता है तो भ्रजा में असन्तोष पैदा 
होता है ४”! 

चन्द्रगुप्त मौये के साम्राज्य-विस्तार की मह॒त्वाकाक्षा को पूर्ण करने वाला प्रमुख साधन स्वयं 
उसी की सामरिक प्रवृत्ति थी अतः सेना के संचालन, नियुक्ति एवं देखभाल के समस्त व्यापक 
अधिकार उसी के हाथों में थे । शान्ति एवं युद्धकाल मे वह सेना का सर्वोच्च अधिकारी था। युद्ध 
काल में वह सेना का नेतृत्व करता था तथा युद्ध सम्बन्धी नीतियो पर अपने सेनापति से परामशँ 
लेता था । 

कुछ इतिहासकारो ने चन्द्रगुप्त मौर्य के इतने व्यापक अधिकारों को देख कर उसे निरंकुश 
तथा स्वेच्छाचारी कहा हे ।* परन्तु हम इससे सहमत नही हैं । शासत-कार्य मे सम्राट का कठोर 
होता निषिद्ध नही है, बशर्ते कि वह अपनी समस्त उपलब्धियों द्वारा प्रजा का पुत्रवतु पालन करके 
लोक-कल्याण एवं लोकरंजन की भावना से प्रेरित रहे । 

सन्त्रिपरिषद--सम्राट की सहायतार्थ एवं परामर्श हेतु एक मन्त्रिपरिपद का गठन किया 


१. कोठि० अर्थ० १३।. २. कौठि० अर्थ० ध३२।.. ३. कोठि० ब्ये० रा२ । 
४. “अ्रजासुखे सुख राज्य:, प्रजानां चहिते हितम्‌ । 
तात्म प्रियं हितं राज्जं:, प्रजानां तु हित॑ प्रियम्‌ ॥7 कौटि० भर्य॑० 
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गया था। कोटिल्य ने लिखा है कि “सम्राट को अवश्य हो सचिव बनाने चाहिये, क्योकि राज्यत्व 
सहाय साध्य है। सहायकों और सलाहकारो के बिना वहु चल नहीं सकता ।?”” अनेक उल्लेखो से 
पता चलता है कि राजा को सदैव पड़यन्त्रो का भव वना रहता था । इसी कारण वह योग्य मन्त्रियो 
के परामश द्वारा हो कार्य करता या। कोटिल्य के “अर्थशात्र” के अनुसार 'मन्त्रित! (प्रधान मन्‍त्री), 
पुरोहित, सेनापति तथा युवराज बठारह 'तीर्थो” में प्रधान थे तथा सम्राट की अन्तरंग परिषद 
(0४990७/) में रह कर, उसे प्रत्येक विषय एवं कार्य में परामर्श प्रदान करते थे । इन बठारह 
प्हीर्थों? के अन्तर्गत विभिन्न विभाग थे तथा प्रत्येक विभाग का अष्परक्ष सन्न्रिपरिपद का सदस्य होता 
था। ये 'तोर्थ! ये--[१) मन्त्रिन (प्रधान मन्त्री), यह पद चाणक्य को प्राप्त था, (२) पुरोहित, 
(३) सेनापति, (४) ग्रुवराज (यह राजकुल से सम्वन्बित अबवा सम्राट का पुत्र होता था), (५) 
दोवारिक (राजदरवार, सीमाद्वारो तथा अन्य प्रमुख राजकीब द्वारों का रक्षक), (६) अस्तंवेदिक 
(अन्त.पुर का अध्यक्ष), (७) समाहर्ता (आय का संग्रहकर्ता), (व) सन्निघाता (राजकीय कोप का 
अध्यक्ष), (६) प्रशास्तृ (कारागारो का अध्यक्ष), (१०), प्रदेष्ट्री (कमिश्तर), (११) वायक (नगर-रक्षा 
का अध्यक्ष), (१२) पोर (नगर का कोतवाल), (१३) व्यावहारिक्र (प्रमुख न्‍्यायाघीश अथवा 
ज्यूडीशियल मजिस्ट्रेट), (१४) कर्मान्तिक (उद्योगों एवं कारखानों का अध्यक्ष), (१५) मन्त्रिपरिपद 
अध्यक्ष, (१६) दण्डपाल (पुलिस तथा अनुणासन स्थापित करने वाने दल का अष्यक्ष), (१७) दुर्गंपाल 
(राजकीय दुर्ग रक्षकों का अध्यक्ष), तवा (१८) अन्नपाल । 

कौटिल्य के अनुसार मन्त्रिपरिपदम अधिक से अधिक मन्त्रियो की नियुक्ति का बड़ा महत्व होता 
है । उसने इन्द्र की परिषद का उल्लेख करते हुए लिखा हें कि इन्द्र की मन्त्रिपरिपद में १००० ऋषि 
सदस्य थे । वह लुद्र (छोटी) मन्त्रिपरिपद की निन्‍दा करता है । ऐसा प्रतीत होता है कि कोटिल्य ने 
मगव-साम्राज्य के विस्तार को घ्यान में रखते हुए वृहद मन्त्रिपरिपद को व्यवस्था की थी । प्रत्येक 
को वेतन स्वरूप १२,००० पण प्रतिवर्ष मिलते थे। आवश्यक कार्यों पर परामर्श के लिए ही मस्त्रि- 
परिपद का अधिवेशन बुलाया जाता था । इसके निर्णय बहुमत द्वारा होते थे तथा मन्त्रणा बहुत ही 
गुप्त विषय था ।* प्रत्येक परिस्थिति में राजा के लिए मन्त्रिवरिपद का प्रस्ताव स्वीकृत करना 
आवश्यक नहीं था । 'सर्वोपधाशुद्ध/ भामात्य ही मन्त्रिपरिपद के सदस्य हो सकते थे । साम्राज्य के 
अन्य पदाधिकारी मन्त्रियो के परामर्शानुमार नियुक्त किये जाते थे । 

अन्य विभागोय अध्यक्ष--इसके अतिरिक्त मन्त्रिपरिपद के नीचे द्वितोय श्रेणी के पदाधिकारी 
ये। इन्हे अष्यक्ष कहा जाता था। कोटिल्य एवं मेगस्यनीज के उल्लेखानुसार इन विभागीय अव्यक्षो 
के पद इस प्रकार थे--(१) कोपाध्यक्ष, (२) आकाराध्यक्ष, (३) लौहाध्यक्ष, (४) लक्षगाव्यक्ष (मुद्रा 
अथवा टकसाल का अध्यक्ष), (५) लवणाव्यक्ष, (६) स्वर्णाष्यक्ष, (७) कोप्ठागाराब्यक्ष, (८) पण्पा- 
पदक लिरि मर जिकल कह अल जे 

१, सहाय साव्य॑ राजत्व चक्रमेक न बतंते !? कौ० बर्थ० शार३े । 

२, कौटिल्य के अनुसार “गुह्य विपयो पर राजा अकेला ही विचार करे। यह भारद्वाज का 
मत है | क्योकि मन्तियों के भी मन्त्री होते हैं ओर उनके भी अन्य सलाह देने वाले होते हैं जोर यह 
परम्परा मन्त्र को गुप्त नहीं रहेने देती ।” परन्तु आचाये विशालाक्ष का मत है छि “बकेले कभी 
मन्त्र सिद्धि नही होती +” आचाय॑ पाराशर का विचार हे कि राजा को जो करना हो उससे उल्दा 
करके सन्त्रियो से पूछे । 
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घ्यक्ष (राजकीय व्यवसाय का अध्यक्ष), (६) कुष्याव्यक्ष (वत-सम्बन्धी कार्यों का अध्यक्ष), (१०) 
आयुधाध्यक्ष (अस्न-शस्त्र के निर्माण एवं रक्षा का अध्यक्ष), (११) पीतवाध्यक्ष (नाप-तौल, वाद, 
तराजू आदि से सम्बन्धित विषयो का अध्यक्ष), (१२) मानाव्यक्ष (समय तथा स्थान के निर्णय 
सम्बन्धित कार्यों का अध्यक्ष ) (१३) शुल्कराष्यक्ष ( राजकीय घन, जुर्पानति इत्यादि से 
सम्बन्धित कार्यों का अध्यक्ष), (१४) सूत्राघ्यक्ष (सुत, कत्ताई-बुनाई का निरीक्षक), (१५) सीताध्यक्ष 
(राजकीय क्रूषि का प्रवन्बक), (१६) सुराष्यक्ष (आबकारो विवयों का अध्यक्ष), (१७) सुनाध्यक्ष 
(कसाईखाने का अधिकारी), (१८) मुद्राध्यक्ष (यह राजकीय चिह्तु, मुद्रा तथा पासपोर्ट से सम्बन्धित 
कार्यों का अधिकारी था), (१६) विवीताध्यक्ष (चरागाहों का अधिकारी), (२०) चूत अध्यक्ष (जुये 
आदि विपयो का अध्यक्ष), (२१) वन्धनागाराध्यक्ष (जेल-विभाग का निरीक्षक), (२२) नवाध्यक्ष 
(पशु निरीक्षक), (२३) नोकाध्यक्ष (जल मार्ग से सम्बन्धित यातायात का अध्यक्ष), (२४) पत्तता- 
ध्यक्ष (बन्दरगाहो का अधिकारी), (२५) गणिकाध्यक्ष (विश्यालयों का निरीक्षक), (२६) संस्थाध्यक्ष 
व्यापार का प्रवन्धक), तथा (२७) सैन्यविभागाष्यक्ष (पदाति, अश्व, रथ तथा गज-सेना के विविध 
अध्यक्ष) । 

उपरोक्त विभागों के क॒र्तंव्य एवं अधिकारों के निरूपण द्वारा हम इस निष्क्षप॑ पर पहुँचते हैँ 
कि चन्द्रगुप्त ते एक सुहृढ़ एवं सुव्यवस्थित केन्द्रीय शासन की चीव डालकर, अपने साम्राज्य को 
उत्कृष्ट शासन व्यवस्था में संजोया था। केन्द्रीय शासन समा नता एवं योग्यता के आघार पर चलाया 
जाता था ।" 


प्रांतीय शासन र्‌ 


विभाजन---चन्द्रगुप्त मौयें ने शासन की सुविधा हेतु अपने विशाल साम्राज्य को चार प्रान्तो में 
विभाजित किया । प्रत्येक प्रान्‍्त की एक-एक राजधानी थी तथा इन प्रान्तों का शासन सीधे सम्नाट 
द्वारा नियन्त्रित न होकर, उसके प्रतिनिधि द्वारा सचालित होता था। ये प्रतिनिधि “कुमार” (प्रान्तीय 
शासनाध्यक्ष ) कहलाते थे । इस पद का भार अति विश्वसनीय तथा राजघराने से सम्बन्धित व्यक्ति 
को ही सौपा जाता था । पहले प्रान्त उत्तरापय की राजधानी तक्षशिला, दूसरे प्रान्त अवन्ति राष्ट्र 
की राजधानी उज्जैन, तीसरे प्रान्त दक्षिणापथ की राजधानी सुवर्णग्रिरी तथा चोथे प्रान्त मध्यदेश 
(प्राच्यदेश) की राजघानी पाटलिपुत्र थी | प्राच्य प्रदेश का शासन स्वयं सम्राद्न के हाथ में था तथा 
अन्य तीचो प्रान्तो के शासक, सम्नाट द्वारा नियुक्त युवराज, राजकुमार अथवा राजकुल से सम्बन्धित 
व्यक्ति थे । उदाहरणार्थ, अशोक सिहासनारूढ होने से पूर्व उत्तरापथ एवं अवच्ति प्रान्तो का कुमार! 
रह चुका था। प्रान्तीय शासक सम्राट के आदेशानुसार हा शासन करते थे। शासन में ढोल करने, 
अत्यधिक अत्याचार करने, जनता में असन्तोप फैलाने पर उस प्रान्त के 'कुमार! को संम्राठ पदच्युत 
कर सकता था। 

पदाधिकारी---कुमारामात्य की सहायता हेतु प्रत्येक प्रान्त में महामात्र” नामक अधिकारी 
होता था । इसका ज्ञान हमे अशोक के शिलालेखो द्वारा प्राप्त होता हे । कोशाम्बी के अभिन्नेखों मे 
एक नम 
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महामात्रो कै लिए आदेश भी दिये गये है । महामात्रो के अन्तर्गत विभिन्‍न विपयक पदों पर सामन्‍्त 
अथवा विपय-पति होते थे । अर्थशास्त्र के अनुसार कुमारामात्य का वेतन १२,००० पण वापिक था । 
सम्राट को सदैष ही पड़यन्त्रो का भय वना रहता था। अतः प्रान्तीय शासन की गतिविधियों पर 
कड़ा नियन्त्रण रखने के लिए सम्राट का व्यक्तिगत गुप्तचार विभाग सदा सजग एवं सक्रिय रहता 
था। ये गुप्तचर, साम्राज्य के प्रत्येक समाचार एवं घटना की सूचवा राजा तक पहुँचाते रहते थे । 
कौटिल्य के अर्थशास्त्र में गुप्तचर विभाग को बहुत ही महत्वपुर्ण तथा आवश्यक बताया गया है । ऐसा 
ज्ञात होता है कि प्रान्तीय शासन पर सम्राट का मुख्य वियन्त्रण गुप्तचर विभाग द्वारा ही सम्भव हो 
पाता था क्योकि इनके भय से कोई भी प्रान्तीय शासक अथवा कुमरारामात्य, सम्नाठ विरोधी 
अबांछनीय कार्य नही करते थे । 

ऐसा विदित होता है कि उपर्युक्त चारो प्रान्तो के अतिरिवत कुछ ऐसे भी प्रदेश थे जो चन्द्र- 
गुप्त मौर्य को केवल कर ही देते थे और आन्तरिक शासन फी दृष्टि से उसके अधीन नही थे। 
सम्भवतः अपनी विदेशी नीति के निर्धारण में उन्हे स्वाधीनता प्राप्त नहीं थी। एरियव ने ऐसे नगरो 
एयं जातियो का उल्लेख किया हे जिन्हें आन्तरिक रूप से पूर्ण स्वतन्त्रता प्राप्त थी । कोठिल्य के अ्थ॑- 
शात्य में भी ऐसे संघो का उल्लेख है । इन संघो अथवा प्रान्तो की पूर्ण सत्ता का हनन ने करके, उन्हें 
शासत की स्वायत्तता प्रदान करना, विदेशी-नीति पर प्रतिवन्ध लगाकर उनके विस्तार को रोकना 
तथा केवल कर के रूप मे ही धनराशि प्राप्त करना--इस बात का स्पष्ट प्रमाण है कि चद्धगुप्त मौये 
बड़ा ही दुरदर्शी एवं कुशल शासक था ।* 


नगर-शासन 


विभाजन तथा संगठब--पप्रत्येक प्रान्त कई जनपदों मे विभाजित था। प्रत्येक जनपद का 
संगठन मोटे तौर पर अग्रलिखित प्रकार से था--( १) स्थानीय--इसके अन्तर्गत ८०० ग्राम होते थे। 
(२) द्रोण मुख--इसके अन्तग्ंत ४०० ग्राम होते थे । (२) लावंटिक--इसके अन्तगत २०० ग्राम 
होते थे । तथा (४) सम्रहण---इसके अन्तगंत १०० ग्राम होते थे । 

इनमे से प्रथम चार 'नगर शासन” के अथवा जनपद के रूप में थे तथा इनके शासन को 
व्यवस्था नागरीय विधान के अन्तर्गत होती थी । 


सहत्व--चन्द्रगुप्त के केन्द्रीय तथा प्रान्तीय शासन का स्वरूप उच्चकोटि का था परन्तु उसका 
नगर-शासन अपनी मौलिकता एवं विशेषता के कारण, इतिहास में अपना विशिष्ट स्थान रखता है । 
कौटिल्य के “अर्थशास्त्र”! मे नगर-शासन का उल्लेख मिलता हे । मेगस्थनीज ने मुक्त कंठ से चन्द्रगुप्त 
के नगर-शासन की श्रशंसा की है । अनेक विदेशी राजदूतो एवं लेखको ने मोयें साम्राज्य के नगरो 
की सुन्दर व्यवस्था का वर्णन किया है। हमारी ऐसी घारणा हे कि मेगस्थनीज का पाठलिपुन्न से 


सम्बन्धित वर्णन अन्य नगरो की शासच-व्यवस्था पर लागू होता है। उसका कथन है कि पाटलिपुत्र 
मोर्य-साम्राज्य का सबसे वड़ा नगर है । 
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समितियाँ--नगर-शासन के निमित्त तीन सदस्यों की एक समिति थी।) यह समिति सम्पूर्ण 
नगर के शासन की देख-भाल करती थो। अपने निर्धारित कार्य-प्ञेत्र के अतिरिक्त यह प्रजा के सुख 
एवं समृद्धि का यथेब्ट ध्यात रखतो थी। भिन्त-भिवन कार्य करने के लिये तीस सदस्य, ६ समितियों 
में विभाजित ये अतः प्रत्येक उपसमिति की सदस्य संख्या पाँच थी ।* इत तगर समितियों के नाम 
तथा कार्ये निम्नलिखित हैं--- 

(१) शिल्प एवं औद्योगिक कला-सर्विति--इस्त सम्तिति के सदस्यों का प्रमुख कार्य शिल््र एवं 
उद्योग-पन्बो की देख-भाल करना, उनके विषय में नीति निर्धारित करना तथा उसके विकास का 
भरसक प्रयत्त करना था। यह समिति उत्पादन के गुणो का भी निरीक्षण करती थी। कारीग़र, 
कलाकार तथा श्रमिक, स्लियो के पारिश्रमिक का निर्णय एवं कार्य-कुशलता का संचालन भी इसी 
समिति की देख-रेख में था । इसके साथ ही यह श्रमिक वर्ग के हितों का भी पूरा ध्यान रखती थी। 
यदि कोई व्यक्ति श्रमिक का निरर्थक शोपण तथा उन पर अत्याचार करता था तो उसे राज्य की 
मोर से कठोर दण्ड दिया जाता था । 

(२) वेदेशिक सम्रति--इस समिति का प्रमुख कार्य विदेशी निवासियों एवं यात्रियों की 
गतिविधियों का निरीक्षण करके उनके हितो का ध्यान रखना था। नगर में विदेशियों के सुद्ध तथा 
सुविधाओं को हृष्टिगत्त करते हुये, यहु समिति उत्तके भोजन, निवास तथा चिकित्सा की व्यघस्था 
करती थी । यदि किसी विदेशी की मृत्यु हो जाती थी तो यह समिति उसके अन्तिम संस्कार की 
व्यवस्था करने के साथ-साथ, मृतक की सम्पत्ति, उसके उत्तराधिकारियों को देती थी । विदेशियों 
को मार्ग निर्देशन देकर, स्थानीय लोगो से उनकी रक्षा करने का भार भी इसी समिति पर था। 

(३) जनगणना समिति--इस समिति का प्रमुख कत्तेव्य नगर के जन्म एवं मरण का लेखा- 
जोखा रखना था। इसके द्वारा नगर की योजना निर्धारित करने के' साथ-साथ कर वसुलने की 
सुविधा भी प्राप्त हो जाती थी । इस समिति द्वारा नम्रर की शिक्षा, न्याय, उत्सव तथा निर्माण 
भादि की व्यवस्था में भी पर्याप्त सहयोग प्राप्त होता था । 

(४) वाणिज्य सम्तेति--वाणिण्य व्यवस्था सस्वन्धी कार्यों के साथ-साथ यह समिति वाणिज्य 
के विकास हेतु सुविधायें उपलब्ध कराती थी। यह उत्पादन के क्रय-विक्रय, भाव, नाप-तौल की 
व्यवस्था करते हुये, इस पर पूर्ण नियन्त्रण रखती थी। व्यापारियों को व्यापार करने के लिये राजकीय 
आज्ञा पत्र प्राप्त करना अतिवायय था। इसके अभाव में कोई व्यक्ति व्यापार नहीं कर सकता था। 
एक बस्तु से अधिक का व्यवसाय करने पर उसको उतना ही अधिक कर देना पड़ता था । 

(५) वस्तु निरीक्षक स्िति--वाणिज्य-व्यवसाय तथा उद्योग के उत्पादन का निरीक्षण करके 
उसके गुण, मात्रा तथा भाव निर्धारित करना इस समिति का कार्य था। कोई भी व्यक्ति नयी तथा 
पुरानी वस्तु का सिश्रण नही कर सकता था। निश्चित भाव से अधिक मुल्य लेने पर तथा उत्पादन 


4: 





१. कौ० अर्थ० में नगर समितियो का उल्लेख नही है। अर्थशात्र के अनुसार “नगर के 
शासत्त का भार! “नगराष्यक्ष”, स्थानिक” तथा 'गोप” नामक पदाधिकारी पर था। गोप के ऊपर 
स्थानिक! तथा 'स्थानिक? के ऊपर भगराध्यक्ष' का पद था । 


२. “7७९४४ तेपएछ०४8 06 (86 ६०ज्ा 0मीलेंथी3 सा958 मी 97 ऐे6४70प5 ० 
म४०, ग्रणणों०ंग्र अंड 808708 4 2.” --रद्वैवो । 


१४४ एक प्राचीन भारतीय संस्कृति 


में मिलावट करने पर कठोर दण्ड का भागी होना पडता था । कोई व्यक्ति अपनी पुरानी वस्तु को 
साम्राज्य की आज्ञा के विरुद्ध नही बेच सकता था। है 

(६) कर समिति--आयात-निर्यात पर कर की व्यवस्था करना ही इस समिति का प्रमुख 
कर्तव्य था। नगर के अन्दर आने वाली तथा नगर से बाहर जाने वाली प्रत्येक वस्तु पर चुगी देनी 
पड़ती थी । अत: कर तथा चुगी वसुल करना इस समिति का कार्य था। विक्रय-पुल्य फा दसवाँ 
भाग कर के रूप में देना होता था । कर की चोरी अथवा वेईमानी भयंकर अपराध माना जाता 
था। ऐसा करते पर प्राण दण्ड तक भी दिया जा सकता था । 

मेगास्थनीज ने लिखा है--थे कार्य हूँ जो ये समितियों पृथक-प्रथक रूप से करती हैं | परन्तु 
अपते सामूहिक रूप मे उनको अपने-अपने विशेष कार्यों का ध्यान तो रखता ही होता हे, भपितु 
सार्वजनिक या सर्वसाधारण हित के कार्यों पर भी ध्याव देना होता हे । यथा--सावजनिक इमारतों 
को सुरक्षित रखना, उनकी मरम्मत करना, कीमतो पर अंकुश रखता, बाजार, वन्दरगाह और 
मन्दिरों पर ध्यान देना ।'! इस प्रकार उपरोक्त वर्णित समितियाँ सामुहिक रूप से नगर की 
सुव्यवस्था, स्वच्छता, जन-प्रवन्व, प्रकाश-व्यवस्था, सड़कों एवं मार्गों की सुरक्षा एवं निर्माण, 
सावंजतिक भवनों को देख-रेख तथा जन-हितकारी कार्यों के लिये उत्त रदायी थी । 

अनुशासन--नगर में अनुशासन रखने तथा क्षपराधी मनोवुत्ति के दमन हेतु पुलिस की भी 
व्यवस्था थी । इसे “रक्षिण” कहते थे । 'रक्षिण' का प्रमुख कार्य अवैध वस्तुओ तथा हथिप्रार रखने 
वालो को पकडना तथा नगर में अग्निकाण्ड को रोकने का प्रवच्ध करना भी था। ऐसा प्रतीत होता 
है कि नगरो में अग्निकण्ड का भय विशेष रूप से बना रहता था। इसके लिए विभिन्‍न स्थानों पर 
जलकुण्डो की भी व्यवस्था थी । यदि किसी व्यक्ति की असावधानी से आग लगती थी तो श५४ पण 


का जर्माता किया जाता था। जात-बूक कर आग लगाने वाले व्यक्ति को अग्ति में जीवित - भोक देने 
का दण्ड-विधान था । 


स्थानीय अथवा ग्रास शासन 


भारत सदैव से कृपि-प्रधान देश रहा है तथा कृषक-जन पग्रामों में ही निवास करते हैं अतः 
भारतीय जन-जीवन मे ग्राम को सर्वाधिक महत्व प्राप्त है। महात्मा गाँधी ने ग्राम को देवस्थान 
तुल्य माना है। भारतीय संस्कृति के इतिहास मे ग्रामो का बड़ा महत्व रहा हे । भारत का इतिहास 
उन ग्राम संस्थाओं का इतिहास हे जिनके साथ भारतीय जनता का सर्वाधिक सम्बन्ध रहा है ।* 





१. यह निस्सब्देह पाटलिपुत्र की पौर सभा का वर्णन है। कौ० अर्थ० मे भी इस सभा के 
विषय मे अनेक निर्देश मिलते है। 

२. ग्राम संस्था में छोटे-छोटे जनतस्त्र राज्यो का नाम था, जो कि अपने आप में पूर्ण थी, 
जो कुछ भी उन्हे चाहिये था, अपने अन्दर विद्यमान था,, उनका अपने से बहार के साथ बहुत कम 
सम्बन्ध था। ऐसा प्रतीत होता है कि जहाँ अन्य कोई नही बचा, वे बची रही ।” 

५ --सर चाल्से मेटकाफ 
8 “सदा से भारत में हस्तक्षेप न करने की नीति को ही राज्य के लिये आदर्श समझा जाता 
| --डा० राधाऊमरुद मुखर्जी । 


मौययकालीन संस्कृति /22 १४५ 


मोयें साम्राज्य भी इसका अपवाद नही था। ग्राम, मौयँ-साम्राज्य की सबसे छोटी प्रशासनीय इकाई 
थी। उसका प्रधान 'ग्रामिक' कहलाता था तथा वही प्रशासनिक व्यवस्था के लिये उत्तरदायी था। 
“अथंशासत्र' के वैतनिक पदाधिकारियों मे 'ग्रामिक” का उल्लेख नही मिलता | स्पष्ट है कि वह राजकीय 
कर्मचारी नही था वरन्‌ ग्राम की जनता द्वारा उसका निर्वाचन किया जाता था। ग्राम में जिस 
राजकीय कमेचारी की नियुक्ति होती थी, उसका नाम ग्रामिक या ग्रामभोजक ,था। ग्रामिक अन्य 
वयोवुद्ध सदस्यों की सहायता से ग्राम की शासन-व्यवस्था करता था। ग्रामसभा को विशदु अधि- 
कार प्राप्त ये । यह सभा ग्राम हित के काय॑ करती थी। सड़क, पुल, पोखरा तथा अतिथिक्ञाला 
आदि की व्यवस्था इसी सभा द्वारा की जाती थी। निवासियों की आवश्यकतापूर्ति के साथ-साथ 
उसका मुख्य कार्य साधारण विवादों एवं मुकदमो का निर्णय करना भी था। 
प्रत्येक ग्राम मे राज्य की ओर से “भ्रत्य” नामक पदाधिकारी होता था। अथंशात्र के वर्णवा- 
तुसार ग्रामिक के ऊपर 'गोप” रहता था उसके अधिकार मे पाँच से लेकर दस ग्राम तक होते थे । 
गोप” के ऊपर 'स्थानिक” नामक पदाधिकारी था। वह जिले के चौथाई क्षेत्र का अधिकारी होता 
था | इन ग्राम पदाधिकारियों पर “समाहत्रीः अथवा समाहर्ता नामक अधिकारी का नियन्त्रण 
होता था । 
ग्राम की पंरम्परायें तथा रीति-रिवाज राज्य के लिए मान्य थी। अर्थ॑शास्र में लिखा हुमा 
है कि अक्ष-पटल को चाहिए कि वह प्रत्येक भ्राम के धरम, व्यवहार, चरित्र तथा महत्व आदि का 
लेखा रखे | प्रत्येक ग्राम अपने साथ सम्बन्ध रखने वाले विपयो मे स्वतन्त्र था। ग्राम की अपनी 
सभा होती थी । यह सभा ग्राम की नानाविध क्रियाओं की केच्ध थी। इसमे घामिक तथा सामाजिक 
विषयों पर भी विचार होता था । मनोरंजन के लिये अनेक खेल' तमाशों का आयोजन होता था।" 
कौटिलीय भर्थशासत्र से चद्धगुप्त कालीन ग्रॉम शासन के विषय में पर्याप्त सूचना मिलती 

है । जब ग्रामिक सम्पूर्ण ग्राम के लियेककिसी काम पर जाये तो सम्पूर्ण ग्रामवासियो को उसके साथ 
बारी-बारी से जाना होगा ।” “जो क्ृपक गांव में खेती करने के लिये आता है और फिर खेती नही 
करता उस पर जुर्माना किया जाये ।” “नाटक आदि तमाशे के लिये जो काम किया जा रहा हो, 
उसमे हिस्सा न लेने वाले को तमाशा आदि देखना न मिले ।”” ग्राम का अपना स्वतन्त्र संगठन 
था-+जो नियम निर्माण तथा शासन का काम करता था। ग्राम सभा में बताये गये नियम धर्मे 
स्थानीय न्यायालय में भी मान्य थे । ग्रामो को जन संख्या के आधार पर तीन भागों में विभक्त किया 
गया था--ज्येष्ठ, मध्यम तथा कनिष्ठ । सभी ग्रामो को राज्य कर के अनुरूप चार भागो में विभाजित 
किया गया था--(१) ग्रामाग्र-इन पर “राज्य कर' के सामान्य नियम लागू होते थे । (२) परिहारक- 
ये राज्य कर से सर्वथा मुक्त थे। (३) आयुधीय--ये योद्धा प्रधान ग्राम थे। इनसे राजकर नही 
लिया जाता था परन्तु युद्ध के समय यहाँ के लोगो को सैनिक कार्य करना पड़ता था। (४) इस श्रेणी 
में वे ग्राम थे जो धास्य, पशु, स्वर्ण, श्रम तथा वन्य सामग्री के रूप मे कर देते थे ।ड 





१. “देश भें कोई राजा राज्य कर रहा हो, पर ग्रामवास्तियों को क्या ? इन पर तो इनकी 
सभा' ही, इनकी ग्रामः संस्था ही राज्य करती थी | इन स्वृतन्त्र ग्राम जनतस्त्रो में भारतीय जनता 
'स्वृतन्त्रतायूबंक जीवन' व्यतीत करती थी //  --मौय्य साम्राज्य का इतिहास-सत्यकेतु विद्यालंकार । 

२. कौटि० अ्थें० ३३१० । ३- कौटि० अथै० २३५ ! 
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पाँच से दस ग्रामों का प्रवन्ध 'गोप” नामक पदाधिकारी करता था। जहाँ छोटे ग्राम होते 
थे--वहाँ पर 'गोप” चालीस ग्रामो तक का प्रवन्ध करता था। गोप के ऊपर स्थानिक नामक 


पदाधिकारी होता था । 
न्याय-व्यवस्यथा 


मौयं-काल अपनी न्याय-व्यवस्या के लिए इतिहास-प्रसिद्ध है। मेगस्यनीज तथा कोटिल्य ने 
चद्धगुप्त मौययं की कठोर न्याय-व्यवस्था का उल्लेख किया है । न्याय का उद्देश्य सुधारवादी न होकर 
आदशंयवादी था ।! अपराध के दण्ड-स्वूप ऐसा आदर्ण स्थापित किया जाता था जिससे भविष्य में 
अपराध करने की मनोवुत्ति मूल रूप से नष्ठ हो जाती थी । 

ग्राम-सभा सबसे छोटा न्यायालय थी । यह ग्रामीणों के मामलो का निर्णय करती थी। इनके 
ऊपर क्रमशः संग्रहण, द्रोणमुख तथा जनपद के न्यायालय थे । साम्राज्य का सर्वोच्च तथा अन्तिम 
न्यायालय एवं न्यायाधीश सम्राट था । वह नीचे के न्यायालयों के निर्णय को अवैध घोषित कर सकता 
था। अथंशास्त्र मे दो प्रकार के न्‍्यायालयो का उल्लेख है--- 

(१) धर्मस्थीय--इस वर्ग के न्यायालय नागरिकों के पारस्परिक मासलो का निपढारा 
करते थे । 

(२) फण्टकशोधन--राज्य तथा नागरिको के मध्य होने वाले विवादों का निर्णय करने वाले 
न्यायालय को “कण्टकशोधन” न्यायालय कहा जाता था । 

धन, सम्पत्ति सम्बन्बी विवादों को हल करने वाले न्यायालय के न्यायाधीश क्रो व्यावहारिक 
तथा फोजदारी (मार-पीठ, हत्या, चोरी, डकैती आदि) के मामलों को निपटारने वाले न्यायाधीश 
को प्रदेष्ठा कहा जाता था । कुछ विशेष मामलों में कई स्वायाधोश साथ वेठकर निर्णय करते थे । 

जैसा पहले ही कहा जा चुका हे कि चन्द्रगुप्त का दण्ड-विधान बहुत कठोर था। छोटे-छोटे 
अपराधो के लिए अंग-मंग का दण्ड दिया जाता था।' हम इस वात से सहमत नहीं हैं कि न्‍्याय- 
व्यवस्था स्वेच्छाचारी थी। वास्तव में चद्धगुप्त मौर्य की न्‍्याय-त्यवस्था के चार प्रमुख आधार ये--- 

(१) धर्मं--अत्येक के लिए मान्य सिद्धान्तों का पालन, (२) व्यबहार--सभी प्राचीन विधि 
तथा नियम, (३) चरित्र--प्रत्येक शासकीय इकाई के रीति-रिवाज, उसकी परम्परा तथा मान्यतायें, 
तथा (४) राजशासन--राज्याज्ञायें ।* 

न्याय का आधार--ऐसा आभास होता है कि सेगस्थनीज को चन्द्रमुप्त के न्याय के उपरोक्त 
आधारो का ज्ञान नही था तया उसने न्याय-व्यवस्था का कोई लिखित ग्रंथ ढूँढा होगा । जब वह नहीं 
मिला तो उसने लिख दिया कि भारतीयो के पास कोई लिखित कानून नही है । परल्तु मौये न्याय- 
व्यवस्था में लिखित विधि को अपेक्षा मान्यता, घर्मं एवं परम्परा को विशिष्ट स्थान प्राप्त था । 
चाणवय के अनुसार “सभी विधियों का आधार घर्मं होता चाहिये, परल्तु घमं या प्राकृतिक नियम 
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गया है ? इसका निर्णय धर्मंशाख्न के अनुसार नहों करना है, अपितु न्याय या उचित अनुचित के 
आधा रभूत सिद्धान्तों को सामने रख कर करना है !” कोई भी न्यायाधीश मनमानी नही कर सकता 
था | चाणक्य की मान्यता थी कि यदि राजा किसी मिरपराधी को दण्ड देगा तो उसे स्वयं दण्ड 
भोगना पड़ेगा । इस प्रकार स्पष्ठ है कि राजा भी दण्ड से मुक्त न था। न्यायाधीश को भी न्याय 
करते हुए बड़ी सावधानी से कार्य करना होता था । यदि वे ठीक से कार्य नहीं करते, तो उन्हें भी 
दण्ड मिल सकता था।" 

दण्ड की मात्रा तथा अपराध को मात्रा में सामंजस्य नही था । साधारण अपराधों के लिए 
भय दण्ड दिया जाता था। कलाकार को पंगु बचाने तथा कर में बेईमानी करने पर मूृत्युदण्ड की 
ब्यवस्था थी । स्वर्णकार के गृह अथवा दुकान में बलपूर्वक घुसने वालो को"भी मृत्युदण्ड का भागी 
होना पढ़ता था। चोरी तथा व्यभिचार करने वाले को अंग्रभंग की सजा दी जाती थी। राजकीय 
कर्मंबारियों फो चोरी अथवा रिश्वत के अपराध में प्राणदण्ड का विधान था । अपराधी द्वारा अपराध 
की स्वीकृति न करने पर “रक्षिण” (पुलिस) शारीरिक,यातना देती थी । यह मानता जा सकता है कि 
दंडविधान प्रायः अमानुषिक था, परन्तु कठोर दंड के भय से अपराधो की संख्या कम थी । 

. सैन्य-संगठन 

चन्द्रगुप्त अद्भुत महत्वाकाक्षी तथा महानु साम्राज्यवादी सन्नाटठ था। उसके राजनैतिक 
उत्थान का सर्वोपरि माध्यम उसकी विशाल एवं सुव्यवस्थित सेना ही थी। साम्राज्य को स्थायित्व 
प्रदान करने के लिए उसने अत्यन्त विशाल सेना का संगठन किया था । मेगस्थनीज के अनुसार चन्द्रगुप्त 
की सेना मे साठ हजार पदाति, तीस हजार अश्वारोही, नो हजार हाथी तथा आठ हजार रथ थे । 
इस विशाल सेना की देख-रेख एवं प्रबन्ध करने के लिए एक सैनिक विभाग था इस विभाग मे छ. 
समितिर्याँ थी। प्रत्येक समिति के पाँच सदस्य थे । इन समितियों का संगठन इस प्रकार था--- 
समिति संख्या १--पदाति सेना, समिति संख्या २--अश्वारोही, समिति संख्या ३--गजसेना, 
समिति संज्या ४--रथसेना, समिति संख्या ५--यातायात तथा रसद देने वाली सेना, तथा समिति 
संख्या ६--नौसेना । 

समस्त सेना में गजसेना सर्वाधिक शक्तिशाली थी । एक हाथी पर तीन घनुषधारी सैनिक 
बैठते थे । रथ पर दो सेनानी बैठते थे । सैनिको को नियमित रूप से वेतन मिलता था। राज्य की 
मोर से उन्हे तीक्ष्ण एवं उत्तमकोटि के अस्र-शस्त्र दिये जाते थे । मेगस्थनीज के उल्लेखानुसार उन्हें 
पर्याप्त वेतन मिलता था। युद्ध-काल में उन्हें कठिन परिश्रम करना पड़ता था परन्तु शान्ति-काल मे 
वे इच्छानुसार मनोरंजन करते थे । युद्धक्षेत्र मे घायल सैनिको की चिकित्सा का प्रबन्ध रहता था । 
भख््र-शस्त्र निर्माण प्र राज्य का एकाधिकार था तथा इनका निर्माण कुशल कारीगरो द्वारा होता था। 

विभिन्न प्रदेशों एवं शत्रु-आक्रमण से आशंकित स्थानों पर दुर्ग बनाये जाते थे । दुर्ग पाँच 
प्रकार के थे---( १) स्थल दुर्ग, (२) वन दुर्ग, (३) गिरि दुगे, (४) मरु दुर्ग तथा (५) जल दुर्गें। 
इन दुर्गों मे सैनिक अम्यास तथा उनके निवास का प्रबन्ध भी रहता था। 


हे 
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पुलिस तथा गुप्तचर विभाग 


अनेक उल्लेखो से पता चलता हे कि चद्धगुप्त को अपनी हत्या किये जाने की आशंका बनी 
रहती थी । कहा जाता है कि वह प्रत्येक रात अलग-अलग कक्षो में सोता था तथा स्वयं भोजन 
करने से पहले उसके भोजन का परीक्षण किया जाता है | इन बातो से प्रकट होता है कि वह पुलिस 
तथा गुप्तचर विभाग के संगठन के प्रति विशेष जागरूक था। पुलिस तथा भुप्तचर विभाग का 
प्रमुख कार्य साम्राज्य की आन्तरिक स्थिति के विषय में सूचना एकत्र करना तथा अपराधियों आदि 
का पता लगाना था । प्रत्येक नगर में रात्रि के समय रक्षिण (पुलिस) पहरा देते थे।ये कर्मचारी 
प्रत्येक घटना की सूचना राजा को प्रेषित करते थे । 'रक्षिण” को एरियन ने ओवरसियर तथा स्ट्रैबो 
ने इन्सपैक्टर कहा है | स्थानीय सीमाओं के अन्तगंत 'स्थानिक” और 'प्रदेष्ा” आदि अधिकारी अपने 
क्षेत्रों में पुलिस का प्रवन्ध करते थे । 

गुप्तचर विभाग दो उपभागों में विभक्त था। (१) संस्थान वर्ग---इस वर्ग के ग्रुप्तचर एक 
ही स्थान पर रहते थे और “गुहपतिक”, 'चैदेहिक तापस”, “उदास्थति? तथा “कापंटिक' के नामों से 
पुकारे जाते थे । (२) संचारण वर्ग--इस वर्ग के अन्तर्गत क्री तथा पुरुष गुप्तचर होते थे । ये वेष 
बदलकर अपने वास्तविक रूप को छिपाते ये । भ्रमण द्वारा गुप्त सूचनाएँ एकत्र करना, अपराधियों, 
शत्रुओं तथा चोरो पर निगरानी रखना तथा सरकारी कमचारियों की गतिविधियों की सूचना एकत्र 
करना आदि इनके प्रमुख कार्य थे । ये राज्य के उच्चाधिकारियो के व्यवहार पर भी नजर रखते थे । 
इस विभाग के भय से समस्त पदाधिकारी चौकन्ते रहते थे तथा उन्हें राजविरोधी कार्य करने का 
साहस नहीों होता था। नर गुप्तचर 'सन्त्री”, 'तिष्णा! ओर 'सरद” कहलाते थे तथा हनी गुप्तचर 
धुषली,! 'भिक्षुकी' तथा 'परिब्राजकी? आदि नामों से पुकारी जाती थी। गुप्तचर छोटे-से-छोटे कमे- 
बारियों के शोच-अशौच तक की सूचना एकत्र करने मे सिद्धहस्त थे | 


राजकीय आय के साधन 
भूमि फर---साम्राज्य की भूमि दो भागों में वेंटी थी---राजा को भूमि तथा कृषकों की 
भूमि । हुराजा की भूमि से जो जाय होतो थी उसे सीता” कहा जाता था तथा कृपकों द्वारा उत्पादित 
सामग्री से जो कर प्राप्त होता था उसे भाग! कहा जाता था। साधारणतया भूमि की उपज का 
छठा भाग कर के रूप में लिया जाता था--परल्तु यह प्रायः भूमि की उ्वेरता पर निर्भर था। 
भूमि कर दो प्रकार का होता था--सित्ुर तथा वनकरः । 
बायात तथा निर्यात कर--व्यापार, वाणिज्य तथा व्यवसाय आदि पर्याप्त उन्नत थे। 
इन साधनों से उत्पादित सामग्री पर आयात एवं निर्यात कर लगाया जाता था। बायात कर २० 
प्रतिशत था परन्तु निर्यात कर की दर का कोई प्रमाण नही है । आयात कर को 'प्रवेश्य” तथा निर्यात 
कर को “निष्क्राम्य! कहते थे | विदेशी व्यापार करने वालो को कर की मात्रा में कुछ छूट दी 
जाती थी । 
बिक्री कर--किसी भी सामग्री तथा वस्तु का क्रय-विक्रय होने से पूर्व 'शुल्काध्यक्ष' उस 
पर चुग्री वसूल करता था। चुगी तथा विक्रोकर की तीन दरें थी-- 
(६) गिनकर वेचे जाने वाली वस्तुओं पर ६३ प्रतिशत, 
(पं) नापकर बेचे जाने वाली वस्तुओं पर ५ प्रतिशत, तथा 
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(४४) तौलकर बेचे जाने वालो सामग्री पर ६ह प्रतिशत । 


नगरों में आय कर--नगर में आमदनी के साधनों पर निम्नलिखित कर लगाये जाते ये-- 

(2) शराब बनाने वालो पर कर, (४) नमक बनाने वालो पर कर, (पल) घी, तेल के 
व्यवसायियों पर कर, (६५) कसाइयो पर कर, (५) शिल्पियो तथा कलाकारों पर कर, (४) जुआरियों 
तथा दूत गृहो पर कर, (श्) आवश्यकता से अधिक आय पर--आयकर, (झ्ंप्) वेश्यावृत्ति पर 
कर, (35) मन्दिरो में प्राप्त घन पर कर । 


दण्ड कर--राज्य की आय के साधनों में वृद्धि करने के उद्देश्य से अनेक अपराधों के लिये 
अथे दण्ड दिया जाता था । 

यद्यपि साम्राज्य की आय के विविध स्रोतो से विपुल घनराशि प्राप्त होती थी तथापि राज्य 
के अनेकानेक विषयो पर काफी व्यय होता था । राज्यकमंचारियो के वेतन, सैन्य व्यय, शिक्षा, दान, 
सार्वजनिक हितों के अतिरिक्त विभिन्‍न निर्माण कार्यों तथा व्यापार वाणिज्य को प्रोत्साहन देने के 
लिये कर रूप मे प्राप्त घन व्यय किया जाता था । 


विवेचना 


मौ्यें शासन प्रबन्ध की उपरोक्त रूपरेखा से यह स्पष्ट होता हे कि यह शासन प्रणाली 
पूवंगामी भारतीय शासन प्रणाली से अनेक प्रकार से भिन्‍्त थी। इसमे उत्तरवैदिक काल की सभा 
समिति के लिये कोई स्थान नही था। हाँ, पौर-जनपद मे किसी न किसी रूप में इसकी छवि 
अवश्य थी । इस शासन व्यवस्था मे राजा की बढ़ती हुईं निरंकुशता का आभास मिलता है। इस 
समय नोकरशाही का विस्तार अवश्य हुआ । सुरक्षा, वित्तीय प्रबन्ध, जनगणना, सिंचाई, श्रम दरों 
का निर्धारण, विदेशियों पर नियन्त्रण, आदिम जातियो को आश्रय आदि इस व्यवस्था की मौलिक 
उपलब्धियाँ हैं । इस शासन्त व्यवस्था से यह भी स्पष्ट है कि स्थानीय स्वशासन के अतिरिक्त अन्य 
क्षेत्रो में जनमत और जन सम्मत्ति को महत्व नही दिया जाता था । गणराज्यों का विघटत हो चुका 
था और निरंकुश गणतन्त्र पनप रहा था। यत्र-तन्र इखामनी प्रभाव भी स्पष्ट हैं। अनेक विधान 
और नीतियाँ भारतीय आचरण से भिन्‍न से प्रतीत होते हैं। भनेक क्षेत्रो में मौयं शासन , व्यवस्था 
भारतीय राजनीति में अभिनव प्रयोग से परिपूर्ण भी प्रतीत होती हैं । 


सामाजिक दशा 


मौयकाल की सामाजिक दशा, प्राचीन भारतीय सभ्यता तथा संस्कृति के वे स्वणिम प्रसंग 
हैं जबकि इस देश में प्रथम बार राजनैतिक सुस्यिरता की स्थापना हुई थी । यह गति स्वाभाविक 
है कि किसी भी देश के सामाजिक जीवन का हृढ़ीकरण निश्चित एवं सुव्यवस्यित राजनैतिक परि- 
स्थितियों में ही सम्भव होता है । बतः: मौयेकाल की सामाजिक दशा के उन्नत होने का प्रमुख श्रेय 
तत्कालीन राजनैतिक दशा को ही दिया जाता चाहिये । 

मोयकालीन सामाजिक दशा की जानकारी हमे मेगस्यथतीज के वुत्तान्तो, कोटिल्य के अर्थ- 
शास्त्र, अशोक के अभिलेखो तथा समसामयिक वोद्ध एवं अन्य साहित्यिक ग्रंथों द्वारा प्राप्त होतो है। 
हस विषय में एक अन्य रोचक तथा महत्वपूर्ण बात यह है कि इस काल की सामाजिक दशा के 
विषय में हमें विदेशियों के भारत सश्वन्धो दृष्टिकोण का भी पता चलता हे । 
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सामाजिक श्रेणियाँ तथा वर्गे--मोयेकाल में वर्णब्यवस्था तथा वर्णाक्षम धर्म को परम्परा 
तथा प्रवा एक निर्दिष्ट स्तर तक स्थिर हो चुकी थी । वर्ण तया बाश्रम की रक्षा करना राज्य का 
प्रमुख कत्तंव्य समझा जाता था । यद्यपि वोद्ध तया जैन वर्मों के श्रसार स्वरूप इन वैदिक मान्यताओं 
का काफी खण्डन-मण्डन हो चुका था परन्तु अभी वे पर्याप्त मान्य वी । ब्राह्मणों के प्रति अभी भी 
अगाघ श्रद्धा थी तथा क्षत्रिय एवं वेश्य भी सम्माननीय ये । शुद्र वर्ण पूरी तरह से व्यवस्यित तो था 
परन्तु इसे समाज में अभी भी निम्नतर स्थान प्राप्त था। मेगस्यनीज के अनुसार भारत की सम्पूर्ण 
बस्ती सात जातियो में विभाजित थी ।* परन्तु उसका जाति विभाजन व्यवसाय के अनुरूप है । प्रतीत 
होता है कि वह जाति ओर व्यवसाय के भेद से परिचित नहीं था । कौटिलीय बर्थ शास्त्र में परम्परा- 
गत चार वर्णों का विवरण है । चार वर्णों के बलावा कृतिपय अन्य व्यवसायी वर्ग भी थे परन्तु उनकी 
गणना चतुर्व्णों में ही होती थी | अश्योक के शिलालेखो मे ब्राह्मण, इम्प (वैश्य), दास भ्रतक, ग्रृहत्प, 
प्रिवब्राजक जादि का नामोल्लेख यह प्रमाणित करता है कि इस समय अनेक जातिवर्ग भी जन्म ले 
चुके थे | परवर्ती बौद्ध साहित्य से सूचित होता हे कि जाति भेद अभी विकासावस्या में या । 

वर्ण ब्यवस्था---समाज मे ब्राह्मणों को सर्वोच्च स्थान प्राप्त था। क्षत्रिय वर्ण राजनीतिक 
गतिविधियों तथा रक्षा-सुरक्षा से सम्बन्धित कार्य करता था। वैश्य वर्ण ने आव्िक समृद्धि द्वारा 
पर्याप्त सम्मान प्राप्त कर लिया था। वैदिक कान को भांति शुद्ध वर्ण अभी भी निम्ततर था। वर्ण 
व्यवस्था के नियम कठोर थे । वर्ण से वाहर विवाह करना अनुचित समझा जाता था। अपने स्वयं 
के व्यवसाय के अतिरिक्त दूसरा व्यवसाय करने की अनुमति नही थी | मेगस्थनीज ने लिखा है “कोई 
भी व्यक्ति अपनी जाति के सिवाय भिन्‍न जाति में विवाह नहीं कर सकता, और अपने व्यवसाय को 
छोड़ कर दुसरा काम नहीं कर सकता |” उदाहरणार्यथ कोई सैनिक, क्रंपक, शिल्पी या दार्शनिक 
नहीं हो सकता था | जाति परिवर्तेत का निषेव था । इतना सब कुछ होते हुए भी, पूर्वकालीन वर्ण 
व्यवस्था के नियम वन्धन ढीले पड़ गये ये । 

दास प्रथा--रोमन तथा ग्रीक देशों को भाँति दास प्रथा का प्रचलन नहीं था। दास प्रया 
थी तो जरूर, परन्तु दासों के प्रति सदृव्यवहार किया जाता था। दास अपने स्वामी की व्यक्तिगत 
सम्पत्ति समझे जाते थे परन्तु दासो की सन्तान दास वृत्ति से मुक्त समकी जाती थी। अशोक के 
शिलालेखों से पता चलता हे दासों को लांछित करना, पीटना, अपशब्द कहना वर्जित था। ऋण 
चुकाकर दास वृत्ति से मुक्ति पायी जा सकती थी । अनेक दासो को वेतन भी दिया जाता । 

खान-पान---खान-पान की अभिरुचि परिष्कृत थी । लोगो का भोजन पौष्टिक तथा सुरुचिपूर्ण 
होता था। विभिन्न प्रकार के खाद्यान्न, दूध, शाक-भाजियों आादि का प्रयोग खाद्य-सामग्री के रूप में 
किया जाता था । अशोक के अभिलेखो से विदित होता है कि मांस का प्रयोग प्रचुर मात्रा में किया 
जाता था तथा इसीलिये अशोक ने हिंसा के लिये अनेक नियेधाज्ञाएँ जारी की थी । कोटिल्य के बर्थ 
शाक्ल में रोटी, पका हुआ चावल, पका हुआ मांस तथा पकवान बेचने वालो का उल्लेख--यह 
प्रमाणित करता हे कि उस समय खाद्य-पदार्थे बताकर बेचने का व्यवसाय था। मीर्यकाल में मदिरा- 
पान का बहुत प्रचलन था| जर्थशाञ्ञ में अनेक प्रकार की मदिराओं तथा उन पर लगने वाले करों 





१. मेगस्थतीज का भारतवर्पीय विवरण (अंग्रेजी पृ० ४२-४३) | 
३, वही पूृ० ४४ ) 
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से यह प्रभाणित होता हे कि मदिरा के विभिन्न प्रकार थे तथा वह राजकीय ओय का भी साधन 
थो । इस समय मदिरालयो की भी व्यवस्था थी तथा उनमे वेश्याओं की सेवा भी उपलब्ध थी। 
मेगस्थतीज का कथन है कि भारतीय लोग “यज्ञों के अलावा और कभी मदिरा नहों पीते ॥/?* 
सामाजिक हृष्टिकोण से मदिरापान को बुरा समझा जाता था । 
आमोद-प्रमोद अथवा सनोरजन के साधन--मेगस्वनीज के वृत्तान्तों से पता चलता हे कि 
रयो को दोड़, घुड़दोड़ तया साडां के युद्ध द्वारा मवोरंभन क्रिया जाता था । “अथंशासत्र! के 
अनुसार “नर नर्तेक, गायक, वादक, चारण, वाग्वरीजक (विभिन्‍न बोलियाँ बोलने वाले), सोमिक 
(मदारी), प्लवक (रस्सी पर चलने वाले) आदि अपनी कला प्रदर्शन द्वारा दर्शकों का मनोरंजन 
करते थे ।?* विशेष अवसरों तथा उत्सवो पर नृत्य भोर संगीत का भायोजन किया जाता था। 
वसन्तोत्सव, दीपावली, गरिरिपूजा, प्रष्पसमारोह आदि अबसरों पर लोग खूब आनन्द मनाते ये । 
आधिक रूप से समृद्ध जन घूतक़ीड़ा तथा वेश्यागमन द्वारा मनोरंजन करते थे | जुए पर कर लयाया 
जाता था । ग्रामो मे सावंजनिक शालाओ में सामूहिक उत्सवों का आयोजन किया जाता था । 
चोपड के सभी आदी थे । सामाजिक दृष्टि से मनोरंजन इतना अधिक महत्वपूर्ण हो गया था कि 
अनेक व्यक्तियों ने मनोरंजन करने की वृत्ति को व्यवसाय वना लिया था । तत्कालीन आमोद प्रियता 
से सहज ही यह अनुमान लगाया जा सकता है कि मोयकाल से लोफिक जीवन आतनन्दमय था । 
बच्चाभूषण--मोर्यफाल में वस्धाभूषण से विशेष लगाव था। पुरुष तथा रियो में उत्तरीय 
तथा अधोवस्र का विशेष प्रचलन था। निम्तव्गं तथा आर्थिक दृष्टि से कमजोर वर्ग के लोग 
प्रायः सूती तथा अलंकरणहीन वज्लो का प्रयोग करते ये । समृद्ध वर्ग के लोगो के वद्धों पर जरी का 
काम होता था। वे बारोक मलमल तथा जालीदार वस्त्र भी पहनते थे। पुरुष प्राय: बहुमूल्य बस्त्र 
की पग्ड़ी पहनते थे । वेश्याभो के वस्त्र बहुमूल्य तथा सुन्दर होते थे । मोर्येकालीन स्त्री-पुरुष सोन्दर्य॑ 
का बड़ा ध्यान रखते थे तथा अपने रूप को संवारने मे कोई कसर नहीं उठा रखते थे । 
नागरिक जीवन---उस समय “नागरिक” शब्द का अभिप्राय उस मनुष्य से था जिसकी रुचियाँ 
तथा भ्रवृत्तियां सु्चिपुर्ण, आचार-विचार विशिष्ट तथा स्वभाव भोग विलासी होता था । मोयंकालीन 
नागरिक जीवन सुखी, समृद्ध तथा शान्तिप्रिय था। नागरिकों मे सुख भोग की तीत्र लालसा थी । 
मध्यमवर्गीय लोगो का जीवन भी सुसंस्क्ृत, सन्तुलित तथा प्रगतिशील था । नागरिक सुख सुविधाभो 
को उपलब्धि के कारण सामाजिक जीवन सुख-सन्तोषपूर्ण या । कुछ वृत्तान्तों से पता चलता हैं कि 
' साधारण स्वरो के लोगो तथा धन सम्पन्न व्यक्तियों के नागरिक स्तर मे अन्तर था । 
नेतिक स्तर--मोयंकालीन नागरिकों का सामान्य आचरण सरल तथा मितब्ययी था। मेग- 
स्थतीज के उल्लेखो से पता चलता है कि चोरी की घटनाएँ बहुत कम होती थी तथा लोग अपने घरो 
में ताले नही लगाते थे । कोई भूठी गवाही नही देता था तथा लोग अपने वचनों का पालन करते 
ये। अशोक द्वारा धम्म प्रचार किये जाने के कारण लोगो का नैतिक स्तर ऊँचा हो गया था। 
अहिंसा, दान, क्षमा, सहिष्णुता, सत्य, प्रेम आदि चारित्रिक ग्रुणों पर बल दिये जाने के कारण लोग 
. पाप से बच कर पुण्य अजित करने का प्रयत्न करते ये । सभी लोग समाज द्वारा निर्धारित नियमो 
का पालन करते थे । अतिथिसत्कार सर्वश्रेष्ठ कत्तंव्य समा जाता था । 


१. सेगस्थनीज का भारतवर्षीय विवरण (अंग्रेजी पृ० ३३) ।. २. कीठि० अर्ष० २२७। 
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विवाह--वारिवारिक जीवत में वित्राह संस्कार को विशेष महत्व प्राप्त था कौटिल्य ने 
ब्राह्मण विवाह, दैव विवाह, भार्ष विवाह, प्राजापंत्य विवाह, आसुर विवाह, गान्धर्व विवाह, राक्षस 
विवाह तथा पैशाच विवाह नामक आठ प्रकार के विवाहों का उल्लेख किया है । विवाह का प्रमुख 
उद्देश्य सन्‍्तान प्राप्ति था | विवाह के अवसरों पर विभिन्‍न अनुष्ठान किये जाते थे । 
बहुविवाह---भशोक के शिलालेखों मे उसका कई पत्नियों का नामोल्लेख तथा मोये सन्नाट 
विन्दुसार के १०१ पुत्र होने का उल्लेख यह प्रमाणित करते हैँ कि बहुविवाह की प्रया प्रचलित थी । 
कौटिल्य ने अथंग्ास्त्र मे बहुविवाह की अनुमति देते हुए लिखा है कि “पुरुष कई स्नियों से विवाह 
कर सकता हे । स्त्रियाँ सस्तानोत्यत्ति के लिये ही हैं।”” स्त्रियों को केवल पुनविवाह की ही 
अनुमति थी । 
तलाक--अधथंशास्त्र के उल्लेखों से पता चलता हे कि कतिपय विशेष परिस्थितियों मे तलाक 
का भी प्रावधान था | तलाक के लिये निम्नलिखित शर्तें थी ॥१ 
()) यदि पति या पत्नी दुराचारी हो तथा विना किसी कारण फिसी अन्य स्थ्री या पुरुष 
पर भासक्त हो, 
(प) यदि पति या पत्नी एक दुसरे से लम्बे समय तक मलग रहे, 
(7) यदि पति या पत्नी भें से कोई भी राजद्रोही हो; 
(४४) यदि पति या पत्नी ने हत्या की हो, तथा 
(९) दोनो में से कोई भी नपुसक हो । 
दियोग प्रथा--उस समय नियोग प्रथा का भी प्रचलन था। सन्तानहीन स्त्री अपने पति को 
तपुसकता या वैराग्य के कारण पर पुरुष द्वारा सन्तान प्राप्त कर सकती थी ।* नियोग प्रया का 
उद्देश्य वश परम्परा की निरन्तरता बनाये रखना था । ह 
सती प्रथा--इस विपय में कोई निश्चित बात नही कही जा सकती कि उस समय सती 
प्रथा का प्रचलन था अथवा नही । डा० एन० एन० घोष का विचार हे कि “उस समय सती प्रथा 
का प्रचलन नही था तथापि कही कही स्त्रियां स्वेच्छापुवंक पति की चिता मे प्रविष्ठ होकर आत्महनन 
कर लेती थी ।”” पंजाब को कतिपय युद्धप्रिय जातियो मे इस प्रथा का प्रचलन था । 
स्त्रियों की दशा--मोयंकाल में स्त्रियों के पद के विषय में कौटिल्य ते अनेकानेक बातें कही 
हैं । उसके अनुसार स्त्री का 'स्त्रीधघन” पर अधिकार होता था। विवाह के अवसर पर वर की ओर 
से जो घत कन्या को दिया जाता था, इसे 'स्त्रीवन”ः कहा जाता था। कौटिल्य से यह भी पता 
चलता है कि स्त्री को नियोग का अधिकार प्राप्त था तथा कतिपय परिस्यितियो में वह तलाक की 
भी अधिकारिणी थी। साथ ही उसने स्त्रियों को राजनीति में भाग लेसे के लिये निषेध किया हुआ हे। 
कोटिल्य ने स्त्रियों को 'व निकलने वाली”? कहा हे ।* मेगरस्थनीज के अनुसार _बाह्मण दाशंतिक 
स्त्रियो को ज्ञान के लिये अनुपयुक्त मानते थे। उन्हे भय था कि कही वे दुश्चरित्र न हो जायें, 
रहस्योद्घाटन न कर दें, अथवा ज्ञान प्राप्त करने पर उन्हें छोड़ न दें ।” स्त्रोबध ब्रह्म हत्या के 
बराबर अपराध समभा जाता था। इन सभी नियमो तथा निषेधों के भाधार पर यह कहा जा सकता 





२. कोदि० अर्थ ३३२। * २. वही २॥४ 
३६ “स्त्रीणामनिष्कासिनीनाम!?---कौटि० अर्थ० ३११ । 
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है कि इस समय की स्त्रियों की दशा पूर्वकाल के समान महत्वपूर्ण तथा उन्‍तत नहीं थी। चाणक्य 
उन्हें पुत्रार्थाहि स्त्रियःः मानता है।" अशोक के शिलालेखों से विदित होता है कि उस समय 
स्त्रियों में अन्धविश्वास व्याप्त था ॥ 
उपरोक्त उल्लेखों के आधार पर हम यह कह ॒ सकते है कि स्त्रियों की दशा सामान्य थी । 
उन्हें सम्पत्ति का अधिकार था तया अपने पति के अत्याचार के विरुद्ध वे न्‍्यायालय की शरण में जा 
सकती थी | वालविवाह की अनुपस्थिति तथा पुनविवाह की अनुमति होने के कारण उन्हें अपने 
जीवन-साथी को चुनने तथा उसके साथ जीवन व्यतीत करने के विषय मे पर्याप्त स्वतत्त्रता थी। उस 
समय में अनेक स्त्रियाँ दर्शनशास्त्र का अध्ययत करती थी । उन्हें वैराग्य घारण की भी अनुमति थी । 
अशोक के अभिलेखो से विदित होता है कि उसकी पुत्री संघमित्रा धमम प्रचार हेतु सिहलद्वीप में गई 
थी । अनेक स्त्रियाँ सैनिक शिक्षा भी प्राप्त करती थी । प्रतीत होता है कि स्त्रियो को पुरुषों की भाँति 
सावंजनिक हित के कार्य करने तथा दानादि वितरण करने की स्वतन्त्रता थी । 
वैश्यावृत्ति--मौयंकालीन समाज में वैश्यावृत्ति का प्रचलच था'।' विनयपिठक में आम्रपाली 
की कथा इस वात की पुष्ठि करती है कि वैश्याओ को समाज मे प्रचुर महत्व प्राप्त था । कोटिल्य के 
अनुसार सुयोग्य वैश्या का वापिक वेतन एक सहस्त॒ पण होता था। वैश्यावुत्ति के अनेक तियम भी 
थे । प्रत्येक वैश्या अपनी आय का एक भाग राज्य को कर के रूप में देती थी ।* वेश्याएँ विविध 
कलाओं में निपुण तथा काफी प्रशिक्षित भी होती थी। वे गुप्तचरी का कार्य भी करती थी तथा 
राजनैतिक उद्देश्यो की प्राप्ति के लिये भी उनका प्रयोग किया जाता था। वृद्ध या अशक्त होने पर वे 
राज महल में 'पाचिका? का कार्ये करती थी । 
मौयंकालीन सामाजिक जीवन की उपरोक्त विशेषताओं के आधार पर जब हम इस 'काल 
की सामाजिक दशा का विवेचन करते हैं तो हमे विदित होता है कि सामाजिक जीवन में पर्याप्त 
परिपक्वता जा गई थी । सामाजिक समस्याओं का समयानुकूलन किये जाने के फलस्वरूप समाज में 
अनेक प्रकार की नवीनताएँ आ गई थी तथा अब लोग सामाजिक जीवन के- प्रति विशेष सजग हो ' 
गये थे । अशोक के “धम्म” सिद्धान्तों द्वारा तत्कालीन सम्राज को बहुत लाभ हुआ तथा उसका नैतिक 
स्तर उच्च हो गया । तत्कालीन समाज मे सिद्धान्तों की अपेक्षा व्यवहार पर विशेष वल दिये जाने 
के कारण देश का सामाजिक जीवन सुखी तथा समृद्ध हो रहा था । 


आर्थिक दश्ञा 


किसी भी समय या युग की आर्थिक दशा का तत्कालीन राजनैतिक परिस्थितियों तथा 
सामाजिक अवस्था से अति निकट सम्बन्ध होता है । राजनैतिक सुहृढता द्वारा जाथिक विषयों को भी 
सुदृढ़ता तथा स्थायित्व प्राप्त होता हे। सामाजिक प्रगति द्वारा आथिक आवश्यकताओ की वृद्धि होने 
के कारण आर्थिक विस्तार होता है। मोयंकाल की राजनैतिक तुथा साम्राजिक दशा, पर्याप्त 
सुहृढ़ तथा समृद्ध थी | फलतः इस युग में खूब आर्थिक प्रगति हुईं। चन्द्रगुप्त मौय से लेकर उसके 


१. कोटि० अथै० ३३२ । 
२. रुपाजीवा भोगद्वयग्रुणं मांस दद्यु. ।--कौदि० अर्थ २॥२७ 
र्‌ 0 
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बाद आने वाली तीन पीढ़ियो तक देश का राजनैतिक वातावरण सुव्यवस्यित, शान्त तथां सुरक्षित 
रहा । अशोक द्वारा जिस सामाजिक चेतना का हृढ़ीकरण हुमा--उसके परिणामस्वरूप भारतीय 
समाज का नैतिक स्तर उन्नत हुआ । फनतः इस फाल मे देश ने आधिक सुदृढ़ता प्राप्त की । 

॥ कृषि---कृषि उद्यम श्रमुख आजीविका थी । मेगस्थनीज के अनुसार “भारत में कभी भी 
अकाल नही पड़ा तथा खाद्यान्न कभी भी महगें नहीं हुए ।” इस उल्लेख से तत्कालीन क्ृपकों के 
उद्यम तथा परिश्रम का तो परिचय मिलता ही हे, साथ यह भी स्पष्ट होता है कि राज्य द्वारा भी 
कृषि की उन्नति के लिये अतेक नियम बताये गये थे । कृपको पर अत्याचार तथा उनकी फसलों को 
हानि पहुँचाने की मनाही थी। फसल की रक्षा के लिए राज्य की मोर से बहेलियों तथा चरवाहो 
को, नियुक्ति की जाती थी। भनावृष्ठि, बाढ़ तथा दैवी श्रकोप होने पर राज्य की मोर से बीज, पशु, 
उवूरक तथा कृषि उपकरणो को प्राप्त करने के लिये सहायता प्रदान की जाती थी। जूनाग्रढ़ के 
अभिलेख से विदित द्वोता है कि चन््रगुप्त के समय में सिंचाई की व्यवस्था के लिये सुदर्शन भील 
का निर्माण कराया गया था। मकाल की स्थिति छा सामना करने के लिये राजकीय खाद्यान्न 
भण्डारो में अन्न संग्रह भी किया जाता था । कृषि राज्य की आय का प्रमुख साधन भी यी। कृषि 
कर की मात्रा भूमि की उर्वराशक्ति पर निर्भर होती थी । यह मात्रा उपज का पाँचवाँ, चोयाई या 
तिहाई भाग तक होती थी। 

व्यापार---कौटिल्य तथा भेग्रस्थतीज के उल्लेखों से विदित होता है कि मोौयें शासक 
व्यापारिक प्रगति के प्रति बढ़े जागरूक थे । उन्होंने मनेक सड़कों तथा बहरो का निर्माण करवाया । 
मनेक नगर जल मार्गों द्वारा जुड़े हुये थे । बान्तरिंक व्यापार के साथ-साथ वैदेशिक व्यापार भी 
उननतावस्था मे था । सुदुर पूर्वीय देशो के साथ भारत का घनिष्ठ व्यापारिक सम्बन्ध था। “भर्यशात्तर! 
से विदित होता है कि उत्तरी मार्गें से ऊनी वस्त्रो, धोड़ो तथा चमड़े का एवं दक्षिणी मार्ग से मोती, 
स्वर्ण, हीरो, शंसी तथा बहुमूल्य रत्नो का मायात होता था । विदेशी व्यापार प्रमुखत: जलमागं से 
होता था तथा माज्न को उतारने चढ़ाने के लिये वन्दरगाहों की समुचित व्यवस्था थी । “भर्यंशार्र' 
में अनेक उन व्यापारिक काफिलो का भी उल्लेख मिलता है जो उत्तर-पश्चिमी भारत के स्वल मार्गों 
से होकर देश में अपनी व्यापारिक सामग्री लाते थे।? आत्तरिक व्यापार के प्रमुख केद्धों मे 
तक्षशिला, काशी, उज्जैन, कोशाम्बी, पाटलिपुत्र तथा तोशाकि विशेष प्रसिद्ध थे। विदेशी व्यापार 
प्रमुखत: यूनान, रोम, फारस, लंका, सुमात्रा, जावा, मिश्र, सीरिया, तथा बोनियो द्वीप समूहों से 
होता था। काश्मीर, कोसल, विदर्भ तथा कलिग हीरो के लिये, हिमालय का प्रदेश चमड़े के लिये, 
बंगाल मलमल के लिये, नेपाल ऊनी वस्त्रो के लिये, ताम्नपर्णी, केरल तथा पाण्ड्य मोतियों के लिये, 
काशी जरीदार तथा बहुमूल्य वत्चो के लिये एवं मगध रेशो के बने 'वस्रों के लिये विशेष प्रसिद्ध था । 
व्यवसाय--मोय्य काल व्यावसायिक प्रगति का युग था। तत्कालीन भारत वस्त्र व्यवसाय 

के कारखानों से भरा हुआ था । कोटिल्य ने सुती कपड़े के प्रमुख केन्रो मे मगध, काशी, वंग, वत्स, 
महिष आदि का नाम दिया हे । श्वेत, श्याम; स्वर्णिम प्रकार के वस्त्रों का निर्माण ुकुल” (रेशो), 
क्षोम (लिनेन) दारा होता था। अधंशास्त्र में “कोशेय-पावार! तथा “चीन पद” तामक वस्त्रों का 
उल्लेख है । इस समय ऊनी वंस्त्रों का निर्माण भेड़ तथा भनन्‍्य उपयोगी जानवरो के बालों द्वारा 





२. कोठि० अथे० छाश्र। २- कोटि० अथं० २॥११ 
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होता था | इनको संपुटिका, लंबरा, कट्गनक, आचरक तथा सन्तलिका कहा जाता था । 
भेगस्थनीज के उल्लेखानुसार “भुगम में विभिन्‍न घातुओं का जाल सा फैला हुआ है। उनमें 
सोना, चाँदी तथा लोहा बहुतायत में प्राप्त होता है । इसके अतिरिक्त दिन तथा अन्य घातुएँ उपयोगी 
वस्तुओ तथा उपकरणों को बनाने मे प्रयुक्त की जाती हैं।” अर्थशास्त्र में दो प्रकार की खानों का 
उल्लेख है ($) सामुद्रिक खानें, तथा (9) पृथ्वी के गे में छिपी खानें। खानो का प्रवन्ध करने के 
लिये खानाध्यक्ष नामक पदाधिकारी की नियुक्ति की जाती थी। खानो के निरीक्षण तथा उनका 
पता लगाने के लिये विशेषज्ञ होते थे । खान कर्मचारी अनेक यन्त्रो का भी प्रयोग करते थे । खानों 
का संचालन राज्य द्वारा ठेकेदारों के माध्यम से किया जाता था। भारत के कारीगर घातुकों के 
उपकरण वनाने में बड़े चतुर थे । मालवो ने सिकन्दर को सफेद लोहे की सो मुद्राएँ भेंट की थीं । 
रामपुरवा से अशोक स्तम्भ मे प्रयुक्त एक ताँवे की वोल्ट मिली है। स्टेवो ने स्वर्ण निभित चतंनों का 
उल्लेख किया है । कर्टियस ने सम्राट द्वारा प्रयुक्त सोने की पालकी का उल्लेख किया हैं । इसमें चारों 
ओर मोतियो की फालर लगी रहती थी । सैनिक विस्तारबाद के उस युग में बहुतायत में प्रयुक्त होने 
वाले सैनिक उपकरण, युद्ध सामग्री तथा अस्त्रशस्त्र का निर्माण विभिन्‍न कठोर घातुओ द्वारा किया 
जाता था । मोयेकालीन जन आभूपणश्रिय थे। ऐरियन के जनुसार भारतीय लोग कानो मे हाथी दाँत 
के आभूषण पहनते थे । मेगस्थनीज़ के अनुसार वस्त्रो पर सोने फा जरीदार काम होता था। विभिन्न 
धातुओों द्वारा अति सुन्दर तथा आकर्षक आभूपण बनाये जाते थे । धातुओं को शुद्ध करने, मुलायम 
करने, गलाने, विविध आकारो में ढालने आदि का काये व्यापक रूप से होता था । 
बढ़ई को “तक्षणी' या तक्षण” कहा जाता था। जलयान, नावें, रथ, गाड़ी तथा गृह आदि 
बनाने में उत्तम काष्ठ का प्रयोग होता मावश्यक था। इस ज्ावश्यकता की पूर्ति के लिये काष्ठशिल्प 
व्यवसाय जोरों में पत्तप रहा था। पटता के निकट हुये उत्खनन से तत्कालीन लकड़ी के प्लेटफार्म 
को प्राप्ति उस काल के काष्ठशिल्प को उननतावस्था का प्रतीक है। अर्थशास्त्र से पता चलता हैं 
कि राज्य को ओर से वन की सुरक्षा का पूरा-पूरा प्रबन्ध किया जाता था। लकड़ियो को काटकर 
सुक्षाया जाता था तत्पश्चात उन्तके द्वारा विभिन्‍्त उपकरण बनाये जाते थे । 
अर्थशास्त्र मे पशुचर्म का उल्लेख करते हुये उसके द्वारा विविध वस्तुओं के निर्माण की विधि 
भी बताई गयी है । पशुचम का आयात हिमालय की ओर से होता था। सुरा प्रचुर मात्रा 
में बनती थी। अर्थशास्त्र मे ५ प्रकार की सुरा का उल्लेश्व है--मेदक, प्रसन्‍त्र, जासाव, अरिष्ट तथा 
मैरेय । सुमधुर तथा स्वादिष्ट सुरा का आयात निर्यात भी होता था। सुरा व्यवसाय के संचालन के 
लिये बनेक राजकीय नियम भी थे । अन्य प्रकार के व्यवसाय भी पतप रहें थे। इनमे औषधि; रंग- 
साजी, इत्र, फुलेल, गृह निर्माण, खाद्य व्यंजनादि के व्यवसाय प्रमुख थे । 
मुद्रा पढ़ति तथा विनिमय के साधन--जातकों, अथेशास्त्र तथा अन्य समसामय्रिकः साहित्य 
से इस विषय के स्पष्ट संकेत मिलते हैँ कि मौयं काल में सोने, चाँदी तथा ताँबे के सिक्कों छा 
प्रचलन हो चुका था। ये मुद्राएं शासकोय पदाधिकारियों तथा बद्वे-बढ़े व्यापारियों द्वारा चलाई जाती 
भी । कोटिल्य ने सोवर्णिक ,तथा लक्षणाध्यक्ष नामक मुद्रा अधिकारियों का उल्लेख किया है। मुद्रा 
निर्माण राजकीय टकसालो मे होता था। इस काल मे मुद्राओ के दो प्रकार थे वैधानिक मुद्राएँ तथा 
व्यावहारिक मुद्राएँ | अथ॑शास्त्र में सुर्ण, कार्षोपषण, पण, माषक तथा काकणी तामक मुद्राओं का 
उद्लेख मिलता है। ख़रीदने तथा ब्रेचने के लिये वस्तु विनिमय प्रणाली का भी सामान्य रूप ते 
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हैं. 
लन था | यद्यपि व्यापारियों को लाभ कमाने की सुविधा उपलब्ध थी तयापि नाप तौल एवं 
नेमय राज्य के नियन्त्रण में ये । 


ऋण सम्बन्धी नियम्--ऋण लेने तथा देने के लिये राजकीय नियमों की व्यवस्था थी। ब्याज 
' दरें निश्चित थी। अयंशास्त्र मे व्याज की दर १५४ प्रतिवं निश्चित की गई है।" रोगी, 
त्र, नवयुवक, निर्धद तथा कंगाल ऋण न चुका पाने पर कुछ अवधि के उपरान्त, ऋणमुफ्त हो 
ते थे ।*१ सामान्यतया ऋण चुकाना नैतिक कत्तेब्य समझा जाता था । 


अमिक संगठन--सर्ट्रैयो से पता चलता है कि श्रमिकों तथा कारीगरों के हाथों तवा आँखों 
हानि पहुँचाने वाले को मृत्युदण्ड दिया जाता था ॥ अग्ञोक ने श्रप्तेकों को उचित पारिश्रमिक 
: तथा उनके साथ सदव्यवहार करने के आदेश दिये थे | श्रमिकों के हितों की रक्षा करने के लिये 
के साथ सदव्यवहार करने के आदेश दिये गये ये। श्रमिकों के हिंतो की रक्षा करने के लिये उनके 
त्र भी थे, जिन्हें राज्य की ओर से मान्यता प्राप्त ची। फौटिल्य ने श्रम त्तया आधथिक महत्व को 
घ्टगत करते हुये महत्वपूर्ण उद्योग धन्धों पर राजकीय नियन्त्रण तवा कम महत्व वाले उद्योग 
बसायों पर व्यक्तिगत स्वामित्व की प्रस्तावना की थी | 


मौयंकालीन आविक दशा के उपरोक्त विवरण से स्पष्ट होता हैं कि इस समय की राज- 
तिक सुहृद्ता तथा सामाजिक उत्नतावस्था के कारण व्यापार वाणिज्य के क्षेत्र में अभ्ृतपुर्व प्रगति 
है| एक भोर देश लाद्यान्त से भरा पूरा था तो दूसरी ओर जोद्योगीकरण के कारण देश में उत्पादित 
प्री की भरमार थी । इस समय राज्य की कषेर से ग्राविक विपयो मे वड़ी दचि लो गईं। उस 
मय करों की मात्रा अधिक होना यह प्रमाणित करता है कि लोगो में अधिक कर देने की क्षमता 
ही होगी तथा उन्हें लाभ भी पर्याप्त मात्रा में मिलता होगा । इस समय आध्िक दृष्टि से परियोजन 
'रनें के लिये जनगणना किया जाना यह प्रमाणित करता है कि राज्य को जनता के आधिक हितो 
ग़ पूरा-पूरा ध्यात था । 


धामिक दशा 


छठी शताब्दी ई० पु० की धार्मिक क्लान्ति के फ्लस्वरूप प्राप्त परिणाम अपनी गरिमा प्रदर्शित 
7₹ रहे थे | वीद्ध धर्म अपना विस्तार करने के उपरान्त स्थिर हो चुका था। साथ ही वैदिक घम ने 
पत्ती विरोधी प्रतिक्रियाओं के साथ समन्वय स्थापित कर लिया था तया बव वह पुनः प्रमुख घममे 
ह स्थान प्राप्त करने की अकांक्षा को फलीभूत करने के प्रवत्न में संलग्त था । इस प्रकार मोय युग 
बौद्ध, जैन, वैदिक घर्मं तवा धन्य अनेक घामिक सम्प्रदाय देश के वातावरण को अपनी-अपनी 
व्ान्यताओं के जनुरूप प्रभावित|कर रहे थे । 


वेदिक घर्मं--मेगस्थतीज हमें वताता है कि ब्राह्मण तवा श्रमण प्रधान धामिक पतन्‍्य ये | 
उसने ब्राह्मणों के विचारों की तुलना पाइबागोरस तथा प्लेटों से की है। उनके अनुसार ब्राह्मण 
हम्पूणं जगत को अण्डाकार, विनाशवान तया 'ब्रह्ममयः मानते हुये पंचतत्व की सत्ता में विश्वास 
रखते थे। प्रतीत होता हे कि भेगस्यतीज ने वैदिक धर्म के सिद्धान्तो को ब्राह्मण घम्म माना है । 


_ 





१. कोटिल्य बये० ३॥११॥। २. चह्ठी । 
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इस समय में वैदिक यज्ञों का पुनः काफी प्रचार तथा सम्पांदन होने लगा था। मेगस्थनीज 
के उल्लेखानुसार “यज्ञों तथा श्राद्धों मे कोई भी मुकुट धारण नही करता ।'““““'गृहस्थ लोग बलि 
देने के लिये तथा. अपने पुव॑जों का श्राद्ध करने के लिये ब्राह्मणो की नियुक्ति करते है ।” इससे स्पष्ट 
होता है कि साधारण जनता तथा उच्च वर्ग के लोग यज्ञ, हवन, वलिपूजा, आदि का सम्पादत 
ब्राह्मणों द्वारा कराते ये । अतः हम कह सकते हैं कि वैदिक धार्मिक कर्मेंकाण्ड अब पुनः अपनी जड़े 
जमा रहा था। यह बात और थी कि अथ यह कर्मकाण्ड पहले की अपेक्षा कम जटिल-था। 
भेगस्यनीज ने शिव तथा कृष्ण, कौटिल्य ने अपराजित, अप्रतिहत, शिव वैश्ववंण, अश्वनि, श्रीजयन्त 
तथा वैजन्यत एवं पाणिनी ने वासुदेव आदि देवताओं की उपासना किये जाने का उल्लेख किया है । 
इस काल के बहुदेववाद की विशेषता यह थी कि भव देवताओं की एक अपेक्षाकृत कम महत्व की 
श्रेणी भी बन गईं थी । इस श्रेणी में बलि, नारद, संवर, नाग, वैरोचन आदि देवता थे। मू्तिपुजा 
भी विशेष प्रचलित थी | पातंजलि के 'महाभाष्य” से पता चलता है कि इस समय देवताओं की 
मूर्तियों की वेचा जाता था। इन मूर्तियों को बनाने वाले शिल्पियों को दिवत्ताकादा कहा जाता था। 
देव प्रतिमाओ का प्रतिष्ठापन मन्दिरों मे किया जाता था। हिन्दू धामिक मान्यतानुसार लोग तीर्थ- 
यात्रा तथा पविन्न नदियों मे स्तानादि करते थे । वर्णाश्रम घर्मं का बडा महत्व था। कौटिल्य ने अपनी 
वृद्धावस्था में सन्‍्यास धारण किया था। हिन्दू मान्यतानुसार लोग स्वरग-नरक एवं पाव-पुण्प में 
विश्वास रखते थे। मोयंकाल मे वैदिक अथवा हिन्दू धर्मों की उपरोक्त उन्नतावस्था के आधार पर 
हम सहज ही यह निष्कर्ष निकाल सकते हैं कि अब यह धर्में भपने अतीत गौरव की पुनः प्राप्ति कर 
रहा था। 
बोद् धर्म--मोर्य सम्नाठ अशोक द्वारा बौद्ध धर्म को राज्याश्रव प्रदान किये जाने के कारण 
मौय॑काल के मध्य काल से बौद्ध धर्म प्रमुख धर्म बन गया । यद्यपि अशोक का “धम्म! सभी धर्मों के 
श्रेष्ठ नियमों एवं व्यवहारों का समत्वय रूप था तथापि उस पर बोद्ध घर्मं का विशेष प्रभाव था| 
यदि कहा जाये कि अशोक का राज्यकाल बोद्ध घर्मे का स्वर्ण युग था तो यह भतिशयोक्ति न होगा । 
न केवल भारत में, वरन्‌ विदेशों में भी बौद्ध धर्म का प्रचार हुआ। इस प्रचार मे अशोक ने पूरा 
पूरा सहयोग दिया। इस समय मित्र, युनान, ब्रह्मा, स्थाम, सुमात्रा, जावा, बाली, लंका, चीन, जापान 
आदि युदुरवर्ती देशों मे बौद्ध धमें फलफूल रहा था। भशोक ने बौद्ध घ्में की तृतीय महासंगीति का 
आयोजन करके बौद्ध धर्म को समयानुकूलन की क्षमता भी प्रदान की । पूर्वकालीन वैदिक धर्म की 
भाँति, इस समय बोद्ध धर्म की तृती बोलने लगी । इप्त समय बोद्ध धर्म की दो प्रमुख शाखाएँ, थी--- 
(१) स्थविरवादी, तथा (२) महासान्धिक । इस समय अनेक वौद्ध स्तुपो तथा विहारो का निर्माण 
तथा अनेक प्राचीन चैत्यो और विहारो का जीर्णद्धार भी हुआ । 
जैन घसम---जैन घमं अभी भी मन्यर गति से चल रहा था। इस समय मे ब्राह्मण घमे को 
कमृकाण्डता तथा बौद्ध धर्में की अति-व्यावह्ारिकता को अस्वीकार करने वाले लोग प्रायः जैन घम्मे के 
अनुयायी बन रहे थे | मौय॑ साम्राज्य की ओर से जैन धर्म को अन्य घ॒र्मों के समान आदर तथा 
सम्मान प्राप्त था। चन्धगुप्त मोौ्यें, जो अपने जीवन की वुद्धावस्था तक वैष्णव था--जीवन के 
अन्तिम दिनो में जैनमतानुयायी बन गया। अशोक का पोच्र सम्प्रति, जैन धर्मोनुयायी था । कुल 


मिला कर, हम यह कह सकते है कि जैन धर्म का विस्तार यद्यपि सीमित था तथापि अपनी सीमाओं 
में भी वह पर्याप्त प्रमुख धर्म था | के 


१५४८ ९ प्राधीन भारतीय संस्कृति 


अन्य धाम्िक सम्प्रवाप--मौयंकाल में, प्रमुख धर्मों के अतिरिक्त बनेक अन्य घामिक सम्प्रदाय 
भी प्रचलित थे । इन सम्प्रदायों में आजीविक सम्प्रदाय प्रमुख था। इसके अनुयायी नग्त रह कर 
सन्यासियों की भाँति जीवत यापत्र करते थे । आजीविको को मौय सम्राट अशोक की पा प्राप्त थी 
तथा उससे इस सम्प्रदाय को बाराबर की गुफाएँ दान में दी थी। अशोक ने अपने सातवें शिलालेख 
में संघ, ब्राह्मण, आजीविक तथा निग्नेन्य सम्प्रदायों के अतिरिक्त अन्य सम्प्रदायों' का नाम भर 
लिया है तथा उनके नाम नही दिये हैं। इस आधार पर हम यह जनुमान लगा सकते हैं कि इस 
समय अन्य छोटे बड़े अतेक घामिक सम्प्रदाय तथा मत प्रचलित थे । 


ह मौयंकालीन घामिक विश्वासों, मत्तो तथा सम्प्रदायों को विविघता के विपरीत इस 
समय का घामिक वातावरण बड़ा उदार, सहिष्णु तथा जागरूक था। मतवैभिन्‍्य होने पर 
भी साधारण जन नैतिकता, व्यवहार की श्रेष्ठता तथा पारस्परिक सहयोग में विश्वास रखते थे। 
यह विचार प्रायः आम था कि दूसरो के धर्में का अनादर करने से स्वयं अपने ही धर्म का अनादर 
होता है। फोई भी व्यक्ति अपनी इच्छानुसार धर्मों परिवर्तत कर सकता था | घर्म के नाम पर कोई 
अत्याचार या अनाचार नही किया जाता था । यही कारण है कि मौयंकालीन धामिक वातावरण 
घमं निरपेक्ष सा प्रतीत होता है । 


अशोक के अभिलेख 


अशोक के पूर्व, भारतीय इतिहास की जो गोरवमयी परम्परा स्थापित हो चुकी थी, उसका 
ज्ञान हमें प्रमुखतः साहित्यिक स्रोतों द्वारा ही प्राप्त हो सका है। इसका अथे यह नहीं है कि अशोक 
से पूर्व के अभिलेखों का सवंथा अभाव है, वरन्‌ हम वह कह सकते हैं कि उससे पूवों अभिलेखो का 
कोई विशेष महत्व नहीं है । अशोक के समय से अभिलेखो के उत्कीर्ण कराने की जो परम्परा चल्नी--- 
बह फिर सदैव बनी रही । अशोक के अभिलेख कई दृष्टियों से उपयोगी हैं। प्रथमतः इन अभिलेखों 
के प्राप्ति स्थान के आधार पर मोर्य॑ साम्राज्य की सीमाओं का निर्धारण किया जा सकता है । दूसरे, 
इन अभिलेखों के विषयवर्णान द्वारा तत्कालीन सांस्कृतिक प्रसंगों तथा उपलब्धियों का पता चलता 
है । तीसरे---एक ओर जहाँ बोद्ध साहित्य बशोक को बुद्ध धर्म का अनुयायी प्रमाणित करता है, तो 
उसके अभिलेख स्वयं अशोक के “घम्म” सम्बन्धी विचारों तथा प्रवत्तों का सही-सही रूप भ्रस्तुत करते 
हैं। चोथे, इन अभिलेखो द्वारा स्वयं सम्राद के शब्दों मे तत्कालीन इतिहास की अनेक गतिविधियों 
का पता चलता है। 


क॒तिपय विद्वानों का विचार है कि अशोक ने अपने अभिलेखो के वर्णनो तथा उल्लेखों द्वारा 
अपने वास्तविक विचारों एवं बाचरण पर पर्दा डाल दिया है। परन्तु हम इस विचार से सहमत 
नही हैं । वास्तव में प्रत्येक व्यक्ति जैसां सोचता है वैसी ही अभिव्यक्ति करता है। अशोक को ऐसी 
कौन सी बाध्यता थी जिसके कारण वह अपने व्यक्तित्व पर पर्दा डालता ? अतः हम यही कहेंगे कि 
अशोक के अभिलेखों द्वारा ही उसके व्यक्तित्व का सही मूल्यांचन किया जा सकता है। अशोक के 
भभिलेखो मे अभिव्यकत विचार तथा विषय इतने विशद्‌ एवं विस्तृत हैं कि केवल उन्हीं के आधार 
पर अशोककालीन इतिहास का निर्धारण किया जा सकता है । 
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खोज तथा प्राप्तियाँ 


अशोक के स्तम्भ की सर्वप्रथम खोज का श्रेय श्री पाद्रेंटीफेन्यैलर को है । उन्होंने १७५० ई० 
मे दिल्ली मे अशोक स्तम्भ का पता लगाया था। तब से उसके स्तम्भ-लेखों तथा शिलालेखो का 
अन्वेषण एवं शोध कारय॑ प्रारम्भ हुमा । १७८५ ई० में श्री० जे० एच० हैरिगटत ने नागार्जुनी एवं 
बाराबर के ग्रुहा-अभिलेखो का, १८२२ ई० मे श्री ठाड महोदय ने ग्रिरनार शिलालेख, १८३६ ई० 
में कोट महोदय ने शहवाजगढ़ी अभिलेख, १८३७ ई० में श्री किटो ने घौली अभिलेख, १८४० ई० 
में कैप्टेन बर्द ने भावर शिलालेख, १८५० ई० में सर वाल्टर इलियट ने जोगदा शिलालेख, १८६० 
ई० में श्री फारेस्ट ने कालसी शिलालेख, १८७२ ई० में श्री कार्यालय ने “विराट” लघु-शिलालेख 
तथा रामपुरवा के स्तम्भ-लेख, १८८२ ई० में श्री भगवानलाल इच्द्रजी ने सोपारा के आठवें शिन्रा- 
लेख, १८८६ ई० में कैप्टेन लोह ने मन्सेहरा के शिलालेख, १८६१ ई० में श्री राइस ने मैसूर के 
तीन लसघु-शिलालेखों, १८६५ ई० मे श्री फहिरे ने निगाली सागर स्तम्भ-लेख तथा अगले वे रुमनदेई 
स्तम्भ-लेख, १९०५ ई० में श्री ओलैल ने सारनाथ स्तम्भ अभिलेख तथा १६१५ ई० में श्री बीडन 
महोदय ने मास्की शिलालेख की खोज की । इसके पश्चात श्री अनुधोष ने कुरनूल जिले में येराग्रुडी 
शिलालेख को ढूँढ़ निकाला । कालान्तर में तिजाम राज्य से गविमठ तथा पालकी गुन्हु तक्षशिला 
एवं लघमान से आरेमिक लिपि के अभिलेख भी प्राप्त हुए हैं । 

उपयुक्त अभिलेखों की खोज में जितनी कठिनाइयाँ हुईं, उससे कहीं अधिक कठिनाई उनके 
अध्ययन में हुई। आज भी अनेक पाएचात्य एवं भारतीय विद्वान अशोक कालीन अभिलेखों की खोज, 
विश्लेषण एवं अध्ययन में लगे हुए हैं। 
अभिलेखों का वर्गीकरण, प्राप्ति-स्थान, विषय एवं विशेषताएँ 

अशोक के समस्त अभिलेखों को तीन भागों में बांठा जा सकता है--(१) शिलालेख, 
(२) स्तम्भ लेख, तथा (३) गुहालेख । 

शिलालेख--इन अभिलेखो की संख्या चोदह है अत: इन्हें चतुदंश शिलालेख कहा गया है । 
इनकी प्राप्ति विभिन्‍न स्थानों से हुई है--जो इस श्रकार है (१) शहवाजगढ़ी (पेशावर जिला) 
(२) मनसेहरा (हाजारा जिला), (३) कालसी (देहरादून जिला), (४) गिरनार (जुनागढ़ के समीप), 
(५) सोपारा (थाना जिला), (६) घोली (पुरी जिला), (७) जोगढ़ (गंजाम जिला), (८) इराग्रुढो 
(कुर्नूल जिला), (६) रूपनाथ (जबलपुर जिला), (१०) वैरात (राजस्थान की जयपुर स्टेट), (११) 
सासाराम (विहार का शाहावाद जिला), (१२) मास्की (रायचुर जिला), (१३) गविमठ एवं पालकी 
गुन्डु (आधुनिक हैदराबाद के कोपबाल तालुके से), तथा (१४) येरागुडो (मैसूर राज्य के चितलदुगे 
जिले से) । 

इन शिलालेखों की तिथि २५७ तथा २५६ ई० पृ० की है तथा इनमें वर्णित विषय-क्रम 
निम्नलिखिति हैं-. 

प्रथम तथा द्वितोय---इन शिनालेखो में पशुवलि की निन्‍दा की गयी है तथा मशोक ने 
मनुष्यों एवं पशुओ के चिकित्सा सम्बन्धी प्रवन्ध का वर्णन किया है । 

तृतोय---तृत्तीय शिलालेख में राजकीय पदाधिकारियों को आदेश दिये गए हैं कि प्रत्येक पाँच 
वर्षों के पश्चातु दोरे पर जायें तथा इसमें व्यवहार के सनातन नियमों का वर्णन भी है । 


१६० | प्राचीन भारतीय संस्कृति हर 


चतुर॑--चतुर्थ शिलालेख में भी व्यवहार के सनातान नियमों की व्याख्या की गयी है । 

पॉचवाँ---इस शिलालेख में धमंमहामात्रों की नियुक्ति एवं कार्यों का निर्देश है । 

छठा--इस शिलालेख में आत्म-नियन्त्रण पर बल दिया ग्रया है । 

सातवाँ तथा आठवॉ--इन शिलालेखो में अशोक की तीर्थ॑यात्रा का वर्णन हे । 

नरवाँ --इस शिलालेख मे वास्तविक उपादान तथा वास्तविक कृत्यों का वर्णन है । 

दतवॉ--इस शिलालेख मे कहा गया है कि राजा तथा उसके उच्च पदाधिकारियों को सदैव 
जन-हित के कार्यों में लगे रहना चाहिए । 

श्यारहवाँ--इस शिलालेख में “धम्म” विजय की विशेषताओं का वर्णन है । 

बारह॒वाँ--इस शिलालेख मे घामिक सहिष्णुता पर बल दिया गया है। यह शिलालेख बहुत 
महत्वपूर्ण है । 

तेरहबॉ--इस शिलालेख में कलिग युद्ध का वर्णत है । यह शिलालेख सर्वाधिक महत्वपूर्ण 
है तथा इसमें अशोक के हृदय-परिवतंत का मामिक चित्रण है । 

चोदहवाँ--इस शिलालेख में अशोक ने दुहराते हुए कहा है कि ऐसा करने का उद्देश्य 
यही है कि जनता “धम्म! का जीवन ग्रहण करे। 


लघु-शिलालेख--कतिपय लघु शिलालेख मैसूर राज्य के शीतलपुर जिले के सिद्धपुर, जतिग 
रामेश्वर तथा ब्रह्मगिरि से, जबलपुर जिले के रूपनाथ स्थान से, जयपुर के मिकट स्थित वैराट 
से तथा निजाम राज्य के मास्की नामक स्थान से भ्ाप्त हुए है। इनमें अशोक के व्यक्तिगत जीवन 
का इतिहास दिया गया है । इन समस्त लघुशिलालेखो की तिथि २५८ अथवा २५७ ई० पु० है । 

स्तम्भलेख-- स्तम्भ लेखों के अन्तगंत सात स्तम्भ लेख कुछ लघु स्तम्भ लेख हैं । 

सप्त स्तम्भ-लेख--ये अग्रलिखित स्थानों से प्राप्त हुए है--(१) ठोपरा--देहली से, (२) 
मेरठ, (३) कोशाम्बी---इलाहावाद जिले से, (४) रामपुरवा--चम्पारन जिले से, (५) लौरिया-- 
नन्दगढ़-चम्पारन जिले से, (६) लोलिया--अरराज-चम्पारन जिले से, तथा (७) दिल्‍ली से । ' 

इन स्तम्भ-लेखो मे सम्राट अशोक के “'धम्म? प्रचार के साधनों एवं उपायो का वर्णन है। 
डा० स्मिथ के अनुसार इन अभिलेखो की तिथि २४२ ई० पु० की हे । 

लघु स्तम्भ-लेख--ये लेख साँची, सारनाथ, रुम्मनदेई तथा निग्लिवा ग्राम से प्राप्त हुए हैं। 
इन लेखो में बोद्ध-धर्मं के तीय॑-स्थानो, तीथ्थ॑-यात्राओ तथा बौद्ध-धर्मं में उत्पन्न मतभेदी के तिराकरण 
बादि का वर्णन है । 


ग्रुहालेख--ये लेख गया के निकट बाराबर नामक पहाड़ी की ग्रुहा में स्थित है। इनकी 
संख्या तीव है तथा तिथि-क्रम ई० पू० २५७ से लेकर ई० पृ० २५० तक है। इन अभिलेखो का 


विषय आजीविको को दिये गए दान से सम्बन्धित है तथा इनमे अशोक की धामिक सहिष्णुता का 
भी वर्णंत है । 


अशोक फा “वच्सा 


मोयंकालीन संस्क्ृति की विशेषताओं में एक तो चन्द्रगुप्त द्वारा उसके विस्तृत साम्राज्य 
में स्थापित प्रशासन पद्धति थी, ओर दूसरी थी अशोक के द्वारा बौद्ध धर्मं और भारतीय संस्कृति का 
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समन्वय और प्रसार । एक का क्षेत्र राजनीति तो दूसरे का क्षेत्र धर्म था। अशोक भारतीय इतिहास 
का सर्वेश्ेष्ठ सम्राट माना जाता है |" 


धम्म के सिद्धान्त , 


अशोक के “'धम्म” के सिद्धान्तो का वर्णत उसके विभिन्‍त अभिलेखो मे मिलता हे । क्योकि 
अशोक ने इन अभिलेखो को स्वयं अपने निरीक्षण में उत्कीर्ण कराया था «अतः इन लेखों के विषय में 
कोई सन्‍्देह नही है । अशोक के “'धम्म! का क्रमानुमार वर्णन निम्नलिखित है--- 


१. “इतिहास के पृष्ठो मे उल्लिखित शत-सहस्नो भूषतियों मे"****'अशोक का नाम एकाकी 
तारा की भाँति दैदोप्यमान है । वोल्गा से लेकर जापान तक उसका नाम' अब भी सम्मानित है । 
चीन, तिब्बत भोर भारत भी, यद्यपि यहाँ उसका घर्म त्याग दिया गया है, आज भी उसकी महानता 
की यादगार बनाए है ।??---एच० जी० वेल्स । 

भण्डारकर ने अशोक की महानता के ये कारण बताये हैं--- 

(क) समस्त चेतन-जगत का सामाजिक तथा आध्यात्मिक कल्याण उसके जीवन का लक्ष्य 
था। चेतन-जगत में जहाँ तक मानव का सम्बन्ध है, वह न केवल अपनी प्रजा का वरनु समस्त 
मानव जीवन का हित-चितक था । जिस प्रकार वह अपने बच्चो के इहलोक और परलोक दोनो के 
हित भर सुख के लिए उत्सुक था, ठीक उसी प्रकार समस्त मानव जाति के लिए उसकी आत्मा 
छटठपटाती थी । 

(ख) अशोक की महत्ता का दूसरा आधार उसकी सच्ची सहिष्णुता थी। यह बौद्ध धर्म का 
संरक्षक था, परन्तु उसके संरक्षण में अन्य धर्म-प्रवर्तकों की भाँति न तो प्रजातीय, न राष्ट्रीय, न 
कौटुस्विक गये अथवा पक्षपात था ।? उसमे संकीर्णता तथा हेयता छू तक नहीं गई थी। उसे दूसरे 
धर्मों से ही नही, मनुष्य मात्र क्या, जीव-मात्र से हादिक सहानुभूति थी । सहिष्णुता में अकबर कुछ 
हद तक उससे टक्कर लेता हे, परन्तु अकबर का “दीन इलाही? का क्षेत्र बहुत सीमित और 
संकुचित था । 

(ग) यदि इस दृष्टि से विचार किया जाये कि मानवता के प्रति उसके शासन के योगदान 
क्या थे, उसके विकास के लिए उसने स्थायी रूप से क्या सेवा की, तो कह सकते हैं कि वह समूचे 
संसार के पायिव सुख और नैतिक उत्यान का सच्चे अर्थ में इच्छुक था । 

(घ) अशोक ने तथागत के द्वारा प्रतिष्ठापित बौद्ध-थर्मे की व्याख्या, विधान, प्रसार और 
प्रचार किया । अशोक के समय बोद्ध धर्म सिकुड़ कर एक प्रान्तीय सम्प्रदाय के रूप मे स्थित था। 
मशोक ने उसे अपनी बुद्धि, भक्ति और अपार प्रभाव शक्ति के द्वारा एक विश्वव्यापी धर्मं बना दिया । 

(ड) वोद्ध धर्म के अ्रचार के लिए अन्‍्तंप्रान्तीय सम्पकं की आवश्यकता हुई, जो एक भाषा के 
विना असम्भव था । अस्तु पाली ने राष्ट्रमापा का रूप घारण कर लिया। इसी भापा में राजकीय 
प्रपत्त और आदेश लिखे गये, शिला लेख उत्कीर्ण हुए एवं लोकिक ओर घामिक साहित्य का सृजन 
हुआ । 

(च) बौद्ध-धरम के प्रचार का अन्य महत्वपूर्ण परिणाम भारतीय कला का विकास और, 
प्रसार हुआ । 
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द्वितोय स्तम्मलेख में अशोक प्रश्व करता है--कियंचु घम्मे ?” आर्यातु 'धम्म! क्‍या है? 
और वह स्वयं ही उत्तर देता है “भापासिनने वहुकथाने दयादाने सचे-सोचिये”” गर्थात पाप कर्म से 
निवुत्ति, विश्वकल्याण, दयादान, सत्य एवं कम शुद्धि ही धम्म हे । 
द्वितीय धघु शिधालेस में फहा गया है--माता पिता की आज्ञा मानती चाहिये। इसी 
तरह जीव मात्र का भी सम्मान होना चाहिये, सत्य वोला जाये। ये दया घर्मं के लक्षण है'"'इसो 
प्रकार गुरुजनो का सम्मान होना चाहिये तथा सम्बन्धियों के श्रति सहानुभूति का भाव भी बना रहना 
चाहिये । यह धर्मं का सनातन रूप है ।” 
सातवें अभिलेस में फहा गया हे-- मन, कम, वचन तथा इन्द्रियों पर नियंत्रण रखा जाये ।”! 
बचें अभिलेख में अशोक फहता है---लोग बनेक् शुभ कार्य करते हैँ, पुत्रपुत्रियों के विवाह 
पुत्र जन्म, परदेश गमन आदि अवसरो पर लोग शुभ कार्य करते है । इन अवसरों पर संतान वाली 
पत्नियाँ अनेक छोटे-बड़े अर्यहीत शुभ कार्य करती है । शुभ कर्म आवश्यक हे परन्तु इस कोटि के शुभ 
कर्म फलदायक नहीं होते । जो 'घम्म' रूपी शुभ कार्य हे वे निश्चित रूप से फलदायक हे । इस 'घम्म! 
में निम्नलिखित बातें हैं---दास तथा पारिश्रमिक पाने वाले सेवको के प्रति उचित व्यवहार, ग्रुरुजनों 
का आदर, प्राणियों के प्रति अहिसा तथा श्रमणो एवं ब्राह्मणों को दान । ये ओर इसी प्रकार के बन्य 
कर्मे---धम्म? कर्म कहलाते है ॥”” 
ग्यारहवें शिलालेख में “धम्! के तत्व बताये गये हैँ--यया “दास, भृत्यो तथा वेतन भोगी 
सेवको के साथ उचित व्यवहार माता-पिता की सेवा, मित्रों, परिचितो, ब्राह्मणों तथा सन्यासियों के 
प्रति उदारता, प्राणियों के प्रति संथमपूर्ण व्यवहार तथा पशु बलि से विरक्ति ।”? 
बारहवें शिलालेख मे धामिक सहिष्णुता को घात कहीं गई है, यथा--“सभी सम्प्रदायों के 
ब्यक्ति उसकी श्रद्धा के पात्र हैं। चाहे वे श्रमण हो वा गृहस्थ--सभी उसके दान एवं श्रद्धा के पात्र 
हैं ।***“सभी धर्मों के सार की वृद्धि हो, यही मेरी कामना हे 0”? 
तेरहवें शिलालेख में 'धम्म! का सार निचोड़ हे--यथा---/सवंभुताना अक्षति, य संयम ते ।/ 
घम्म' के तत्व 
अशोक के समस्त अभिलेखो में 'धम्मर के जिन सिद्धान्तों का वर्णव किया गया हे, उनके तीन 
तत्व रूप है--व्यावहारिक तत्व, निषेषात्मक तत्व तथा “आसिनव? (पाप) । 
(१) व्यावहारिक तत्व 
(2) माता, पिता, ग्रुदुजनो तथा वुद्धो की सवा करना । 
(४) विभिन्न सम्प्रदायो के प्रति उदार भाव तथा ब्राह्मणों, श्रमणो, सम्बन्धियो, 
मित्रो, परिचितो भादि के प्रति दया, दाव तथा उचित व्यवहार करना । 
(धा) सत्य, संयम, इृतज्ञता, भक्ति, दया दान युक्त आचरण का पालन करना । 
(४४) मन एवं कर्म को शुद्ध रखता । 
(४) सेवको, वेतनभोगियो, श्रमिको के प्रति सदुब्यवहार करना । 
(शं) समस्त प्राणिमान के प्रति अहिसा का पालन करना । 
(शय्) अल्प व्यय तथा अल्प संग्रह करना । 
(२) निषेधात्मक तत्व 
(6) चण्डिय---उम्र व्यवहार नही करना चाहिये । 
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() निठुलिय--निष्ठुरता से बचना चाहिये। 

(४) क्रोध नहीं करना चाहिये । 

(ए) मान--घमण्ड नही करता चाहिये । 

(४) इस्या--ईर्ष्या नही करनी चाहिये । 

(३) आसिनव--अशोक ने समस्त निषेधात्मक तत्वों को “भासिनव” (पाप) कहा है । तृतीय 
स्तम्भ लेख में उसने “आसिनव” का वर्णन करते हुए कहा है---“मनुष्य अपने सत्कमों को ही देखता 
है और उनको देखकर सोचता हे कि “यह सत्कर्म मैंने किया है” परन्तु वह यह नहीं सोचता कि 
'यह आसिनव मैंने किया है, यह पता लगाना है भी कठिन ।” उसके “धम्म” की मान्यता है कि जो 
न्यक्ति 'आसिनव” से मुक्त रहता हे वह उपर्युक्त 'निषेधो” से मुक्ति पाकर अपने चित्त को शुद्ध कर 
लेता है । 
दया 'धस्म! 

अशोक के “धम्म” की प्रमुख स्पष्टोक्ति उसके 'दया घम्म' (.8७ ० शं०४७) में प्राप्त होती 
है। इस “दया धम्म” के सिद्धान्त हैं--(१) अपचिति (२) सम्प्रतिषति (३) सचेय, (४) सोचये, 
(५) दघभक्तिता, (७) मर्दों । 


'बम्म” की विशेषताएँ 


भावर्श उद्दे श्य--अशोक के “घम्म”? के स्वरूप सिद्धान्तो, व्यवहारिक तथा निषेघात्मक 
आचार तत्वों एवं “दया घम्म” के अध्ययन द्वारा हमें उसके 'धम्म” को वास्तविकता, उपयोगिता, 
अर्थ एवं उद्देश्य का पता चलता है। वस्तुतः यह “धम्मः सभी धर्मों के सर्वश्रेष्ठ मुणी का सार है। 
कई अर्थों मे यह राजघम प्रतीत होता है मोर वौद्ध घर्म का परिष्कृत रूप भी--तथापि इसकी 
सर्वप्रमुख उपलब्धि इसका सावंभोमिक स्वरूप है। समस्त काल तथा स्थानों में यह आक्षुण तथा 
चिरस्थायी प्रतीत होता है । अपने सामाजिक जीवन में प्रत्येक व्यक्ति को अपने घर्म॑ सम्प्रदाय तथा 
विश्वासो के अतिरिक्त अनेक घर्मों, सम्प्रदायो तथा विश्वासों का सामना करना पडता है। अशोक ने 
भी अपने व्यक्तिगत जीवन में ऐसा ही अनुभव किया और ग्रम्भीर चिन्तन के पश्चात ऐसा “घंम्म! 
प्रस्तुत किया जिसमे सभी व्यक्तियों के सामाजिक जीवन में टकराव की अपेक्षा सहिष्णुता का भाव 
उत्पन्न हो सके । 

श्रेष्ठत्म सम्बन्धों फो स्थापना--अशोक के “धम्मः की एक अदभुत विशेषता यह है कि 
उसका “धम्म? व्यक्तिगत, पारिवारिक, सामाजिक तथा राजनैतिक जीवन के मध्य श्रेष्ठत्म सम्बन्धों 
की स्थापना करता है । अशोक का विश्वास था कि घ्मे का रूप सर्वेव्यापी है तथा उसका क्षारत्भ 
तो व्यक्तिगत जीवन से होता है परन्तु गोण रूप से यह सम्पूर्ण मानव सम्यता एवं संस्कृति 
को श्रभावित करता है । अतः मानव जीवन के हित की रक्षा करने वाली संस्थाओं के उद्देश्य तभी 
पूर्ण हो सकते हैं जब कि धर्म द्वारा उनके बीच समन्वय स्थापित किया जाये | अग्रोक ने अपने “घम्म! 
द्वारा इस समन्वय को व्यावह्मरिक रूप दिया तथा राजनैतिक, सामाजिक एवं व्यक्तिगत जीवन में 
श्रेष्ठतम व्यावहारिक गुणों की स्थापना की । 

सावंभोमिकता--अशोक के “घम्म! में सम्पूर्ण विश्व तथा मानवता के लिए एक युग प्रवर्तेक 
सन्देश है। अशोक के 'घम्म” में साम्प्रदागिकता तथा रूढ़िवादिता के लिये कोई स्थान नही हे । इसमें 
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धर्म भेद तथा पक्षपात का सवेया अभाव है। उसके 'घम्म! का सन्देश समस्त मानव जाति के लिये 
है तथा वह देश काल की सीमाओं से मुक्त सार्वभोमिक धर्म हैँ । 

धामिक सहिष्णुता--अशोक के बारहवें शिलालेख से उसके “बम्म! की सहिष्णु प्रवृत्ति का 
पता चलता है | उसने स्वयं साफ-साफ शब्दों मे कहा हे कि “सभी सम्प्रदायों के व्यक्ति उसकी श्रद्धा 
के पात्र हैं। वाहे वे श्रमण हो अथवा गृहस्य--सभी उसके दान और श्रद्धा के पात्र हैं।” उसकी 
भार्मिक सहिष्णुता इतनी तीक् है कि उसने सभी घर्मों को समान आदर देते हुए यह कहा कि जो 
किसी अन्य धर्म के प्रति हीन, द्ेषपुर्ण तवा भेदभाव के विचार रखता है--वह स्वयं अपने ही धर्म 
की हानि करता है। 

अहिसा--भशोक के प्रथम शिलालेख से पता चलता हे कि वह अहिसा का परम पुजारी 
था। कलिंग युद्ध की हिंसक घटताओ ने उसके हृदय मे घोर परिवर्तन कर दिया और केवल मनुष्य 
ही नहीं मपितु समस्त चराचर उसकी दया, प्रेम एवं श्रद्धा भक्ति के पात्र हो गये । द्वितीय स्तम्भतेश्ष 
में अभिव्यक्त विचारों से पता चलता है कि “क्वेवल पृथ्वी ही नहीं अपितु जल और आकाश में 
विचरण करने वाले प्राणियों के प्रति भी हिंसा न की जाये। “मैने द्विदद ( दो पैर वाले ) तथा 
चतुष्पद (चार पैर वाले) पशु-पक्षियों एव जलचरो के प्रति बथेष्ठ और अनेक प्रकार के उदारतापूर्ण 
अनुग्रह किये हैं । 

सदव्यवहार--गरुरुजनो, माता-पिता, वुद्धों, मित्रो, सम्बन्धियों जादि के प्रति श्रद्धा, आदर, 
प्रेण तथा स्नेह की प्रस्तावता द्वारा अशोक का “घम्म' सम्राज में सदृव्यवहार की स्थापना करता हे । 
यह वस्तुतः उप्के 'घम्म! की व्यावहारिक तथा मुलभूत विशेषता हे। उसका विश्वास था इन 
ग्रुणो तथा सदृव्यवहारों द्वारा समाज में मधुर सम्बन्धों की स्थापना होगी । 

जन-फल्याण---सातवें स्तम्भ लेख द्वारा अशोण के 'धम्म”ः की जनकल्याण की भावता का 
परिचय मिलता है---“मार्गों मे मैंने वट-वुक्ष लगवा द्विये हैं, जिससे वे मनुप्य एवं पशुओं को छाया 
दे । आम्नकूंज लगवा दिये हैँ, प्रति दो मील पर कुएँ खुदवायें तथा धर्मशालाएँ वनवा दी हैं 7” 
दूसरे शिलालेख के अनुसार उसने पशुओ तथा मनुष्यो की चिकित्सा के लिये औपधालयों की स्थापना 
की तथा विदेशों से नाना प्रकार के वृक्ष आदि मेँगवा कर आरोपित किये । 

आडम्बर का खण्डन तथा आचरण को शुद्धता--अशोक के “धम्म” मे आडम्बरों तथा कर्म- 


काण्ड का खण्डन किया गया है। उसके धम्मानुसार प्रचलित जन्म, विवाह, मृत्यु, यात्रा आदि अवसरों 
पर होने वाले अनुष्ठान अनुचित तथा निरथेंक है तथा आचरण की शुद्धता ही सब कुछ है । 


विवेचना 


मैकफायल महोदय ने लिखा हे कि “अशोक के भम्म का अभिप्राय बौद्ध धर्म नही है । परन्तु 
उस सामान्य घर्मं नीति से है, जिसका पालन अशोक अपनी सारी प्रजा से कराना धाहता है वह 
प्रजा चाहे किसी भी घमे को मानने वाली हो ।”” भण्डारकर महोदय ने अशोक के घम्म की चर्ना 
करते हुए लिखा है “जो कोई भी अशोक के 'घम्म” के नियमो पर विचार करता है, वह उसकी 
शिक्षाओ की सादगी से प्रभावित हुए विना नही रह सकता। उसके “धम्म” को सब घर्मों की सामान्य 


;ः 





१. जे० एम० मैकफायल पृ० ४८ 


' मोौयंकालीन संस्कृति /22 १६५ 


सम्पत्ति समका जा सकता है। वह जिन ग्रुणों तथा नियमों का पालव करने के लिये कहता है, वे 
सब ऐसे हैं। जिन्हे सभी धर्म अनुकरणीय बताते है ।” स्मिथ महोदय ने स्पष्ठ किया है अशोक 
उपदेश की शक्ति में आश्चर्यजनक विश्वास रख कर जिस “धम्म? का निरन्तर प्रचार करता रहा, 
उसकी कुछ विशेषताएँ हैं | 'घम्म” मे जिन वातों का समन्वय किया गया है, वे निश्चित रूप से 
भारत के सब धर्मो मे समान रूप से वर्तमान थी। यह बात औौर है कि कोई धर्मों किसी एक बात 
पर दुसरी बात की अपेक्षा अधिक जोर देता है ।* हमारा विश्वास हैं कि अशोक के घम्म से किसी 
भी धर्म या सम्प्रदाय का विरोध नही हो सकता । “धम्म” द्वारा वह सभी धर्म सम्प्रदायों के सामान्य 
सिद्धान्तो का प्रचार करता था। साधारण शब्दों मे दया, दान, सत्य, ग्रुरुजत तथा माता-पिता की 
सेवा, अहिंसा आदि का पालन और व्यवहार अशोकीय “धम्म” के स्तम्भ हैँ । 

अशोक के 'घम्म? की उपरोक्त विशेषताओं के अध्ययन द्वारा हमे इस निष्कर्ष की प्राप्ति 
होती हे कि अपने रूप, उद्देश्य, अर्थ तथा उपलब्धियों के कारण--उसका 'घस्म” हिसा, पाप, पराभव, 
अमानुपिकता, ईर्ष्या तथा द्वेष आदि को समूल नप्ट करके अहिसा, पुण्य, प्रेम, श्रद्धा, सत्य एवं 
स्वतन्त्रता की स्थापना करता है । उसके “घम्म” के उद्देश्य तथा उद्देश्य प्राप्ति के माध्यम आदि 
परम श्रेष्ठ तथा अति व्यावहारिक हैं। उसके “घम्म” की विशेषताओ तथा उद्देश्यो का संक्षिप्त 
निष्कप, स्वयं उसके ही शब्दो में इस प्रकार अभिव्यक्त किया गया है--- 

“स्वलोक हित साधन से बढकर कोई ओर कतंव्य नहीं है । मै जो कुछ भी पराक़म करता 
हूँ वह इसीलिए कि प्राणियों के प्रति जो मेरा ऋण है, उससे मैं उक्कण हो जाऊे तथा यहाँ पर उन्हें 
सुखी करूँ ओर परलोक मे उन्हें स्वर्ग का अधिका री वनाऊे |”! 

अशोक के “'धम्म” के सिद्धान्तो तथा उसकी विशेषताओं के आधार पर हम यह बात निश्चय- 
पूवंक कह सकते हैं कि अशोक का 'घम्म” सभी श्रेष्ठ घर्मो के गुणो से युक्त था तथा इस “घम्म” का 
उद्देश्य सावंभोमिक सदृगुणों की स्थापना तथा उनका परिपालन करना था। यद्यपि अशोक बौद्ध 


घमं से प्रभावित था तथापि उसने जिस स्वतन्त्र 'घम्म” की प्रस्तावना की, वह न तो बौद्ध घमं था 
और न ही बीद्ध घर्में का परिष्कृत रूप । 


अशोक ओर बोद्ध धर्म 


अशोक के 'घम्म” तथा बोौद्धधमं की निकटता तथा भशोक द्वारा वौद्धधमं को संरक्षण दिये 
जाने, प्रचार कार्य करने तथा बोढ्ो के प्रति अतिरिक्त श्रद्धा प्रेम रखते के कारण अशोक को प्राय: 
एक बौद्धधर्म मतानुयायी के रूँप मे स्वीकार किया जाता है। परन्तु जब हम इतिहास के अन्‍्तंग्रत 
इस विषय पर विचार करते है तो हमे उसके 'घम्म” तथा बोद्धधर्म के प्रति उसकी श्रद्धा-भक्ति के 
भतिरिक्त अन्य कई पहलुओ को भी ध्यान में रखना आवश्यक हो जाता है। यदि किसी को बहुत 
ही सुस्वादु भोजन में रुचि हो तो यह आवश्यक नहीं हे कि वह स्वयं पकाना भी जानता हो। इसी 
तरह यह आवश्यक नही हे कि वोद्धधर्में के प्रति अनुराग रखने के कारण अशोक भी पक्‍का बोद्ध 
धर्मानुयायी रहा हो | हमारे इस कथन का अथे यह नही है कि अशोक वोद्ध था अथवा नही । वस्तुत: 
हम यह कहना चाहते हैं कि इस प्रश्न पर हमें गहराई के साथ विचार करना चाहिये। किसी 





१, भण्डारकर कृत अशोक! (अंग्रेजी पृ० १०७) २. वी० ए० स्मिथ “अश्नोक 


१६६ | प्राचीन भारतीय संस्कृति 


निश्चित मत को ग्रहण करने से पहले हम उन अनेक प्रमाणों तथा विद्वानों के विचारों का वर्णन 
करेंगे जो इस वियय में प्रकाश डालते हैँ--- 


बअश्ोक को बौद्ध प्रमाणित करने वाले प्रमाण 


भजोक को वोढ मतानुयायी प्रमाणित करने के लिये निम्नलिखित प्रमाण प्रस्तुत किये जा 
सकते हैं-- 

(१) दिव्यावदान के अनुसार---अशोक ने “वाल पण्डितः या समुद्र के प्रभाव में आकर 
बोद्धवर्म स्वीकार जिया था | 

(२) दीपबंश तथा महावंश के अनुत्तार---अशोक को बोद्ध बनाने का श्रेय न्यग्रोधा नामछ 
भिक्षु को प्राप्त हैं । दीपवंश में अशोक न्यग्रोव” से कहता हे---/आज मैं, पत्नी, पुत्र तथा परिवार 
के अन्य सदस्यों के साथ बापकी, बुद्ध की, 'घम्म” की शरण में जाता हूँ। में जाप से मपने उपास- 
कत्व की घोषणा करता हूँ ।”? 

(३) बौद्ध परन्परानुत्तार---अश्नोक ने यज्ञ, अनुप्ठान, वलि, जीव हत्या, हिसा कर्मकापण्ड का 
विरोघ किया | यह परम्परा उसका बोद्ध होना प्रमाणित करती हैँ । 

(४) भत्र, शिलालेख में--अशोक ने बुद्ध द्वारा प्रतिपादित 'त्रिसर्ल!--यया बोद वर्म॑ तया 
संघ--के प्रति अपनी श्रद्धा प्रकट की थी । 

(५) आठवें शिलालेखानुसार---उसने वोद्ध तीयें वोध गया को यात्रा को । एक बन्य शिला- 
लेख में उसकी लुम्विनी यात्रा का वर्णन है । प्रतीत होता है कि इन यात्राओं का उद्देश्य तवागत 
के जीवन से सम्बन्बित तीर्यों का दर्शन करना था । सभी बोदध ऐसा ही करते ये । 

(६) चीनी याज्नी छू नताँग तथा इत्सिंग अशोक को दौद्ध बताते हैं । 

(७) साहित्यिक तवा वासिलेधिक प्रम्राणों हारा नी अशोक का बोद्ध होना प्रमाणित 
होता है । 


अश्ञोक के बोढ् होने में सन्देह उत्पन्न करने वाले प्रमाण 


कतिपथ प्रत्यक्ष तथा अनेक परोक्ष प्रमाणों द्वारा मशोक के बोद्ध होने मे सन्देह होता है। ये 
प्रमाण तथा तक निम्नलिखित हैं :--- 

(१) तेरहवें शिलालेख में अशोक कहता हे--यदि कोई मेरे श्रति दुव्यंवहार करता हैं तो 
उसे उसी सीमा तक क्षमा किया जा सकता है; जहां तक क्षमा किया जाना सम्भव है [......--«०«० 
देवानामपिय केवल उदार ही नही अपितु शक्तिशाली भी है । इससे पहले कि उतको मौत के घाट 
उतार दिया जाये, वे अपने को सुधार लें ।” महात्मा बुद्ध तवा बौद्ध धर्म के छिद्धान्तों में ऐसी 
अभिव्यक्ति के लिये कोई स्थान नहीं है। यह तो 'हिसा के बदले हिसा” का सिद्धान्त हे । 

' (२) यह जीवन भर शासक तया सन्राठ के रूप में ही अवस्यित रहा । जबकि बौद्ध अनु- 
यायी जीवन के अन्तिम भाग में प्रायः संघ निवास करते थे। 

(३) वह सभी घर्मों के श्रेष्ठ गुणों में आत्या रखता था। यह वात और थी कि उसके 
विचार तथा मान्यता बोद्ध बम के मधिक निकट हैं. परन्तु इससे यह तो घिद्ध नहीं होता कि वह 
बौद्ध या 
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विवेचना 
अशोक के तेरहवें अभिलेख से विदित होता हे कि राज्याभिषेक से लेकर आठवें वर्ष तक 
(जिस वर्ष मे कलिंग युद्ध हुआ था) अशोक बोद्ध नहीं था। इस समय तक स्वयं बोद्ध ग्रव उसे 
हिसक, आततायी तथा भोग विलासी बताते है । अब तक वह ब्राह्मण घम्मं में विश्वास रखते हुए 
शिवोपासना करता था । राजप्रसाद में अनेक पशुओं का प्रतिदिव बंध होता तया मोर का मांस 
पकाया जाता । फिर कलिंग युद्ध हुआ । भीषण नरसंहार होता रहा तथा अशोक उस समय तक 
अविचलित रहा जब तक कि उसने विजयश्री प्राप्त नही कर ली । युद्ध की समाप्ति तथा विजित 
-प्रदेश को हस्तगत कर लेने पर ही उसने शस्त्र त्याग किया। अब विजय अथवा युद्ध की कोई 
आवश्यकता नही थी, वह सम्पूर्ण भारत का स्वामी था। ऐसी परिस्थिति में आग्रे युद्ध करने की 
आकांक्षा का परित्याग करने को कोई विशेष महत्व दिया जाना निरथैक वात हें। अशोक ने इस 
बाते को समक्त कर ही 'धम्म विजय” की घोषणा की थी । इस प्रकार यह सिद्ध होता हे कि कलिंग 
युद्ध का राजनैतिक परिणाम होने तक अशोक वीद्ध नही था | यद्यपि कृतिपय विद्वान तथा कुछ बोद्ध 
उल्लेख उसे कलिंग युद्ध से पूर्व ही बौद्ध मानते हैँ परन्तु यह बात स्वीकार नहीं की जा सकती । 
अशोक के राज्याभिषेक के बारहवें वर्ष में लिखे गये प्रथम शिलालेख में मशोक कहता है 
कि “ढाई वर्ष से अधिक हुए---मैं साधारण उपासक हूँ । एक वर्ष से अधिक हुआ, जब से मैं.संघ के 
साथ रह रहा हूँ, तब से मैंने सन्‍्यास उद्योग किया है ।” इससे प्रमाणित होता है कि कलिंग युद्ध से 
दो या तीन वर्ष तक अशोक अपने पूर्वजो की भाँति प्रवल साम्राज्यवादी तथा चतुर शासक था। 
हाँ, कलिंग युद्ध के पश्चात उसने युद्ध न करने की घोषणा अवश्य ही कर दी थी । 
सेनाटें, करने तथा फ्लीट महोदय अशोक को बोद्ध नहीं मानते । सेचार्ट ने तो साफ लिखा 
है कि “अशोक के धर्म में कोई ऐसी वात नही हे जिससे हम उसे केवल बोद्ध मान लें ॥**"***** 
शिलालेखो का ध्येय बौद्ध घमें अथवा किसी अन्य घम्मं विशेष का प्रचार करता नहीं था, अपितु उनका 
ध्येय एक पवित्र सम्राठ के कत्तव्यानुसार, सभी घामिक सम्प्रदायों को ध्याच मे रखते हुए, दया, 
स्थाय तथा शान्ति के साथ राज्य का शासन करना था ।” हम भी यह विचार अभिव्यक्त कर सकते 
हैं कि शायद अशोक का “घम्म” अकवर के “दीन इलाही” की भाँति था तथा उसे किसी धर्म विशेष 
के साथ सम्बन्धित करना गलत है । परन्तु अन्य सुस्पष्ट तथा विविध प्रमाण सेनार्ट महोदय के विचारों 
के साथ मेल नही खाते । वस्तुतः सेनाट महोदय के अनुसार अशोक के घार्मिक विचार संकुचित तथा 
पक्षपाती नहीं थे । अतः हम यह मान सकते हैं कि गशोक ने वोद्ध धर्म स्वीकार किया था |" 
हमारा विचार है कि अशोक अपने शासन के आ्रारम्सिक समय में तो एक साम्राज्यवादी था 
परन्तु जैसे-जैसे वह लोकोपकारी कार्यों की ओर प्रवृत्त हुआ उसका भुकाव वोद्ध धर्म की जोर होता 





१. “अशोक के बोद्ध होने में तनिक भी सन्देह नही है । भत्रु शिलालेख में उसने स्पष्ट शब्दों 
में स्वीकार किया हे कि बुद्ध घर्म तथा संघ मे उसका विश्वास था ॥****“**“'उसने घोषणा की कि 
महात्मा बुद्ध के विचार ही सत्य हैं। उसने वोद्ध सिद्धान्तो की व्यास्या कराने में बडी अभिरुचि 
प्रदर्शित की, जिसके कारण वे अधिक दिनो तक ठहर सके ।**'*“**“*उसने भिक्षुओं से कहा कि 
सच्चे सिद्धान्तो की व्याख्या परमावश्यक हे तथा संघ के कार्यों की देख रेख करने के लिये कुछ विशेष 
कर्मचारियों की नियुक्ति भी की ।!” “-ठ5० राय चोघरो 


लत 
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गया | कलिंग विजय के पश्चात उसने 'धम्म विजय! घोष तथा और आगे चलकर 24बुद्ध घोष! 
किया । प्रतीत होता हे कि अपार व्यया, ग्लाति और पाश्चात्ताप की अग्नि से उत्पीड़ित उसके हद 
को बौद्ध धर्म का आलिगन करने पर शान्ति मिली । ; 


अशोक द्वारा 'धम्प्त! प्रचार 


“अद्भुत शासक ने, जिसे कि अब तक हिन्दुस्तात मे और एशिया के दूसरे हिस्सों में प्रेम 
के साथ याद किया जाता हे, बुद्ध के सत्कर्म तथा शिक्षा के फैलाने मे, और जनता के हिंद के कामों 
मे अपने को पूरी तरह लगा दिया ।***'***“'सभी जगह हृदय भोर मस्तिष्क को फेरने के यत्न हुए, 
कोई बल या जोर का प्रयोग नही किया गया । स्वयं कट्र बोद्ध होते हुए भो उसने दूसरे धर्मों के 


' लिये आदर का भाव दिखाया ।/”'* 


तथागत के 'धम्म चक्र प्रवर्तन” के मन्तव्य को मूर्ते रूप वेने का भागीरथ प्रयत्त करने वाला 
“धम्म! प्रतिष्ठापन ते ही सन्तुष्ट नहीं था वरनु उसके हृदय में सदेव ही प्रचार की उत्कण्ठा बनी 
रहती थी । उसने रणभेरी के स्थान पर दया घम्म” का घोष किया ।* 

तेरहवें शिलालेखानुसार “देवानामपिय धर्म विजय को ही प्रमुख मानता हे ।? प्रथम ल्ु- 
शिलालेख से प्रकट होता है कि बोद्ध होने के एक वे तक उसने कोई प्रचार फाये नहीं किया । 
इसका कारण सम्भवत्त: यह था कि दीक्षित होने के वाद उसने 'धम्म” के विपय से गम्भीर चिन्तन 
किया होगा, जिसके परिणामस्वरूप उसके हृदय में धर्म प्रचार की उत्कठ इच्छा उत्पन्न हुई और 
उसने अपने समस्त प्रयत्न तथा साधन घमम प्रचार मे लगा दिये | 
धस्म! प्रचार के साधन 

“धम्म! प्रचार के लिये अशोक ने जनेक साथनों को अपनाथा । “विहार यात्रा” को त्याग कर 
उसने “धर्मं यात्रा के महत्व को स्पष्ट किया । उसने बड़े स्पष्ट शब्दों मे कहा कि उसकी नीति धर्म 
विजय” ओर “घम्म घोष! की थी। अशोक ने धर्म प्रचार मे जो साधन तया माध्यम अयुक्त किये, 
वे इस प्रकार है-- 

(१) धर्म यात्रा--सामान्य जन तक धर्म का सन्देश पहुँचाने के लिये अशोक में स्वयं यात्रा 
को । अशोक का कहना था कि प्राचीन काल में राजा प्रायः: विहार यात्राओ पर जाते थे। हिंसा, 
आखेट, मनोरंजन, आमोद-प्रमोद, नृत्य गायन द्वारा राजा की तामसी प्रवृत्ति की पूर्ति करमे वाली 
ये विहार यात्राएँ निर्थंक तथा अपव्यणी थी। प्रियदर्शी अशोक ने हिंसा तथा आसिनव ,(पाप) का 
विरोध करते हुए, विहार यात्राएँ स्थगित कर दी तथा “घर यात्रा? प्रारम्भ की । उप्तने स्पष्ट शब्दो 


में कहा कि उसकी नीति “घम्म विजय” तथा “'धम्म घोष” पर आधारित हे ! धर्म यात्राओं के दौरान 
अग्लोक तीन प्रकार के काये करता था--- 





१. पं० जवाहर लाल नेहुरू---हिन्दुस्तान की खोज ।॥! 
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(४) ब्राह्मण ( विद्वानों ) तथा श्रमणों के दर्शय लाभ करना तथा उन्हे दान देना, 

(४) स्थविरो, तीर्थों के दर्शन करना तथा स्वर्ण दान देना, तथा 

(४) सामान्यजन के दर्शन करना, उत्तके साथ 'धम्म? वार्ता करना तथा स्वयं अपनी एवं 
जनता की समस्याओ तथा शंकाओ का समाधान करना । 

(२) शधम्प्! प्रचारक अधिकारियों द्वारा प्रचार--धर्म॑ प्रचार के लिये अशोक के मन में 
इतनी प्रबल उत्कृण्ठा थी कि उसने अपने राज्य के अधिकारियों को आदेश दिया कि वे अपने राज्य- 
कीय उत्त रदायित्वों के अतिरिक्त धमं प्रचार के लिये भ्रमण करें। इसके अलावा उसने केवल “घम्म! 
प्रचार के हो लिये कतिपय अधिकारियों की नियुक्ति की। “धर्ममहामात्र” इस प्रचार विभाग का 
प्रमुख अधिकारी था । पाँचवे शिलालेख के अनुसार “अभिषेक के तेरहवें वर्ष मैंने घर्ममहामात्र 
नियुक्त किये । वे सभी धर्मों तथा सम्प्रदायो के लिए है। उनका कतंव्य धर्म की स्थापना, निरीक्षण, 
प्रगति तथा घर्मांचरण करने वाले जनो की हित साधना करना हे ।” तीसरे शिलालेख के अनुसार 
उसने “युक्त', “रज्जक”, पुरुष” तथा 'प्रादेशिकः नामक अधिकारियों को आज्ञा दी कि वे प्रति पाँचवें 
वर्ष राज्य में भ्रमण करें तथा जनता के साथ सम्पर्क करके धर्म प्रचार करें। अशोक ने धर्म के 
प्रचार तत्वों तथा विधि को लिपिबद्ध करके प्रकाशित किया तथा अधिकारियों द्वारा धर्म प्रचार के 
कार्य सम्बन्धी नियम बताये । धर्मंमहामात्रो तथा अन्य राज्यकीय अधिकारियों के धर्मं प्रचार सम्बन्धी 
कार्यों पर नियन्त्रण तथा निरीक्षण करने के लिये उसने गुप्तचर विभाग को भी सतर्क कर दिया था | 


(३) अभिलेखों द्वारा 'धस्म! प्रचार--अशोक ने अपनी पुत्रवत प्रजा तथा युगयुगीन 
मानवीय सम्बन्धों के नये आदर्श “धम्म” की स्थापना हेतु अपने मान्य घर्म सिद्धान्तों को पाषाण पर 
अभिनेखों के रूप में उत्कोर्ण कराया । धर्म के उपदेश, विधि नियम आदि को अभिलेखबद्ध करके, 
उसने सावंजनिक स्थानों पर उन्हें स्थापित करवाया। उसका उद्देश्य था कि' जनता प्रतिदिन 
इनको पढ़ देखकर अपने व्यवहार मे लाये तथा समय-समय पर “'घम्म! सिद्धान्तो का मनन करे। 
इस प्रणाली द्वारा 'धम्म' सुलभ तथा स्थायी बन गया । अशोक ने भ्रावु शिलालेख में बोद्ध ग्रन्यो के 
उल्लेख अंकित करवा दिये। शाहबाजगढो, मनसेहरा, कालसी, सोपारा, ग्रिरनार, चीतलगढ़, 
धौलि, जोगढ़, सहसराम, रूपनाथ, बैराम तथा मास्की आदि स्थानों पर चोदह अभिलेखों मे बुद्ध के 
उपदेश उत्कीर्णं करवा कर उसने बौद्ध धर्में की,जन सुलभ बना दिया । मेरठ, कौशाम्बी, तोपरा, 
लौरीय अराराज, लोरीय नन्दगढ़, रामपुरवा, साँची, रुम्मनदेई, तथा निग्लीव नामक स्थानों पर 
बोद्ध सिद्धान्तो से उत्कीर्ण शिलास्तम्भो ने भी बौद्ध धर्म प्रचार में बड़ा योग दिया । 

(४) 'धम्प! प्रदर्शन--चोये शिलालेख से पता चलता है कि अशोक ने घम्म प्रदर्शन द्वारा 
भी धर्म प्रचार किया । इसके अन्तगंत अशोक ने धर्मं विभाग द्वारा बोद्ध धर्म के प्रदर्शन को व्यवस्था 
की । प्रदर्शन के द्वारा उसने बौद्ध धर्म के भव्य रूप को विमान दर्शन, हस्तिदर्शन, रथ इत्यादि सहित 
देवताओ की राकियाँ आदि निकालने की व्यवस्था करवाई | इन प्रदर्शनो का उद्देश्य घामिक हृए्यो 
द्वारा जनसाधारण के हृदय को प्रभावित करके धर्मानुचरण स्थापित करता था। इन हृश्यों को 
देखकर, निश्चय ही जनसाघारण के हुदयों मे धम्म के व्यापक रूप का प्रभाव पड़ा । 

(५) परोपकारी कार्य---अशोक इस बात को भलीभांति समझता था कि धर्म का सम्बन्ध 
केवल मोक्ष प्राप्ति की भावना से हो नही हे अपितु दया, प्रेम, सहानुभूति तथा सन्देह आदि भावनाओं 

र्र 
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से भी धर्म का गहरा सम्बन्ध है । अतः उसने अनेक परोपकारी काये किये । सातवें स्तम्भ लेख में 
अशोक कहता है “मैने वट वृक्ष लगवाये हैं जो पशुओं तथा मनुष्यों को छाया सुख दें। भाम के 
उद्यान लगवाये है तथा प्रति दो मील पर कुएँ खुदवाये, ध्मंशालाएँ बनवाईं तथा जलाशय स्थापित 
किये हें । क्यो ? पशुओ तथा मनुष्यों के सुख के लिये ।” उसने केवल मनुष्यों के लिये ही नहीं वरन्‌ 
पशुओं के लिये भी ओपधालय तथा जलाशय वनवा।ये । भौपधियाँ भादि विदेशों से भी आयात का 
जाती थी । उसने अपने शासन काल में पच्चीस वार बन्दियो को काराग्रुह से मुक्त किया । निश्चय 
ही, उसके इन परोपकारी कार्यों द्वारा प्रजावर्ग मे उसके “धम्म” के प्रति श्रद्धा तथा भक्ति उत्पत्त 
हुई होगी। .' 

(६) धर्म सन्देश--विशिष्ट सामाजिक तथा परम्परागत समारीहो 'एवं उत्सवों के अवसर 
पर अशोक अपनी प्रजा को घम्म सन्देश दिया करता था। ये- उपदेश “धम्म श्रवण” कहलाते थे। 
सातवें स्तम्भ लेख में इस प्रकार के सन्देश का उल्लेश्न भी मिलता है । इन सन्देशो का व्यापक प्रचार 
किया जाता था। ये सन्देश भी “म्म प्रचार! के साधन थे । है 

(७) हिं्ता निषेध--कलिंग युद्ध के परिणामों से विक्षिप्त होने तथा बौद्धधर्म के प्रभावस्वरूप 
अशोक अहिसा का पुजारी हो गया था। अपनी मान्यतानुसार तथा धर्म प्रचार को व्यापक बनाने के 
लिये उसने हिंसा निर्षेघ सम्बन्धी राजाज्ञा दी। आखेट, पशुबंध, बलि प्रधान यज्ञों, पशुओं की 
चिन्हित करने ( दागने ) तथा पशुओं को कायाक्लेश देने पर उसने कडा प्रतिवन्‍्ध लगा दिया । इस 
प्रकार बौद्ध धर्मं के मुल सिद्धान्त तथा अहिसा के प्रति उसने व्यावहारिक दृष्टिकोण अपनाया तथा 
घम के स्वरूप का प्रवल प्रचार किया । । 

(८) धर्म मंगल के फार्य---अशोक ने आडम्बरपूर्ण सामाजिक कृत्यो पर भी प्रतिबन्ध लगा 
दिया तथा मंगल कार्य करने का अनुग्रह किया । धर्मे मंगल कार्यों के अन्तर्गत धार्मिक परोपकार, 
श्रमणों तथा ब्राह्मणो को दान, घधामिक उपदेश, अहिंसा का प्रदर्शन, सदाचारी कार्य आदि सम्पन्त 
किये जाने पर वल देकर उसने धर्म के मंगल रूप का प्रचार तथा प्रसार किया । 

(६) निज्क्षति: अथवा आत्म निरीक्षण--यद्यपि अशोक घमंश्रचार मे विश्वास रखता था 
तथापि वह यह भी समझता था कि समाज का बौद्धिक वर्ग प्रचार द्वारा अपेक्षाकृत कम प्रभावित 
होता है । अतः उसने आत्मोत्कप॑ के लिये इच्छुक तथा घर्मनिष्ठ बौद्धिक वर्ग के लिये यह प्रस्तावना 
की कि वे भात्मनिरीक्षण द्वारा स्वयं अपना अवलोकन करें तथा सत्कर्म एवं पुष्यों की ओर प्रवृत्त हो । 

(१०) दान व्यवस्था--धर्मे प्रचार के अच्तगंत उसने विपुल दान की व्यवस्था की । वह 
भली भाँति समभता था कि इस व्यवस्था द्वारा लोगो के हृदय मे धर्म के जन-कल्याणकारी पक्ष का 
रूप प्रकट हीगा | राजधानी तथा साम्राज्य के प्रमुख तगरो में विभिन्‍न अवसरो तथा निश्चित तिथि 
को रोगियो, अपगो, असहायो, समाज के दलित वर्ग के सदस्यो, घामिक तथा शिक्षण संस्थाओं आदि 
को दान दिया जाता।था । 

(११) विभिन्न सम्प्रवायों का समन्धय--बारहवें शिलालेख के अनुसार “सभी सम्प्रदायों के 
व्यक्ति उसकी श्रद्धा के पात्र है ।” एक अन्य शिलालेख के अनुसार “दिवानांपिय दान वा उपासना 
को इतना #ह॒त्व नही देता जितना कि इस वात को कि समस्त सम्प्रदायो के सार ( तत्व ) की वृद्धि 
हो ४” इन उल्लेखो से स्पष्ट होता है कि अशोक ने विभिन्‍न सम्प्रदायो के मतभेद को दूर करके 
उनके मध्य समन्वय की स्थापना का प्रयास किया। उसने अपने राज्याधिकारियो तथा “घम्म! 
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प्रचारकों को आदेश दिये कि वे सभी घर्मानुयायियों को समाच आदर दें तथा सभी के मत्तों फा 
सम्मान करें । 

(१२) जन भाषा पालो का प्रयोग--अशोककालीन जनभाषा पाली थी | अतः उससे “घम्म' 
प्रचार के लिये स्वग्राह्म भाषा पाली का ही प्रयोग किया । इस भाषा को प्रचार माध्यम बनाये जाने 
के फलस्वरूप जनता पर धम्मोपदेशो का गहरा प्रभाव पड़ना स्वाभाविक ही था । 

(१३) तृतीय बौद्ध महासंगीति फा आयोजन--यथपि जनता में बौद्ध सिद्धान्तों का प्रचार 
किया जा रहा था तथापि बौद्ध घर्मं के कर्णाधार भिक्षुओ मे कतियय सैद्धान्तिक मतभेद उत्पन्त हो 
गये थे । इन मतभेदों का निराकरण करने के लिये अशोक ने अपने राज्याभिपेक के अठारहवें वर्प 
में बौद्धाचायं मोग्गलिपुत्त तिष्पय की अध्यक्षता में पाठलिपुत्र में तृतीय बौद्ध संगीति का आयोजन 
किया । यह उसके घमी प्रचार के प्रयासों का ही आयोजन था । इस संग्रीति द्वारा बोद्ध घर्म के 
सिद्धान्तो में आवश्यक तथा समयानुकूल संशोचन किये गये, दोपो तया मतभेदो का निराकरण तथा 
बौद्ध धर्म के विभिन्‍न सम्प्रदायो में समच्वय स्थापित किया गया । इस संगीति के आयोजन द्वारा 
प्राप्त परिणामों के कारण बौद्ध धर्म की शिथिलता दूर हो गई । 


(१४) बोद्ध संघ में एकता स्थापित करने का प्रयास--अशोक इस वात से भली भाँति 
परिचित था कि यदि बौद्ध संघ मे अनेकता आदि अवग्ुण आ गये तो उसके मान्य धम्म की नीव ही 
हिल जायेगी । अतः उसने बीद्ध संघ की एकता पर विशेष वल दिया तथा साँची, प्रयाग और सार- 
नाथ के स्तम्भो पर ये लेख उत्कर्ण करवा दिये कि “देवानांपिय पियदर्सा राजा ऐसा कहते हैं कि 
पाठलिपुत्र मे तथा प्रान्तो में कोई फूट न डाले, जो कोई, चाहे भिक्षु हो या भिक्षुणी संघ में फूट 
डालेगा, उसे श्वेत वस्त पहना कर, उस स्थान पर रख दिया जायेगा, जो भिक्षु या भिक्षुणियो के लिये 
उपयुक्त नही है ॥”” 

(१५) मठों का निर्माण तथा श्राधिक सहायता--वौद्ध चिन्तन में रत अनेक भिक्षु तथा 
भिक्षुणियो के लिये उसने अनेक मठो, विह्यरों आदि का निर्माण करवाया था। इन मठों तथा विहारों 
में प्रचारक, धर्मोपदेशक तथा भिक्षु भिक्षुणियाँ चिन्तत, मनन तथा प्रचार में व्यस्त रहतें थे। इत 

विहारो में धर्म प्रचार के समस्त साधन उपलब्ध थे । 


(१६) विदेशों में धर्म अचार--उसकी धर्म प्रचार को प्रवल भावना केवल भारत की 
सीमाओ में ही संकुचित नही थी | अशोक ने तेरहवें शिलालेख मे कहा हे 'देवानामपिय घमे विजय 
को ही प्रमुख विजय मानता है । देवानामविय को यह विजय अपने विजित राज्यों तवा सब्र सीमावर्ती 
प्रदेशों मे ओर छः सो घोजन तक जहाँ यवनराज अन्तियोक राज्य करता है तथा उसके पास जो 
अन्य चार राजातुरमाय, अस्तेकिन, मग और अलिकसुन्दर हैं तथा नीचे जो चोल, पांड्य तथा 
ताम्रपणि के राज्य है, इसी प्रकार राजा के राज्य में यवनों, कम्बोजों, नाभको ओर नामपन्तियों के 
बीच मे, तथा वंशानुगत भोज नरेशो, आन्‍्ध्रों तथा पारिन्यों मे प्राप्त हुई हे ।***उन राज्यो के लोग 
जहां देवानामपिय के दूत नहीं जा सकते, देवानामपिय का धर्मानुचरण सुनकर, धम्म पर आचरण 
करेंगे ।”” इससे स्पष्ट होता है कि अशोक ने भारत के विभिन्न प्रदेशों के अतिरिक्त मिन्न, सीरिया, 
यूनान, लंका, वर्मा, मकदूनिया तथा एपिरस के यवन राज्यों आदि विदेशों मे भो घर्म प्रचार किया । 
सिहली अनुश्नुतियों के अनुसार महेन्द्र त्था संघमित्रा सिहलद्वीपों में धर्म श्रचार करते वे। महेव्ध 
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अशोक का पुत्र तथा संघमित्रा उसकी पुत्री थी। विदेशों में धर्म प्रचार के लिये अशोक ने धर्म 
महामात्रों को भी भेजा तथा विदेशो में प्रचार के लिये अन्त महामात्र नामक अधिकारियों तथा उनके 
अधीनस्थ अन्य कमंचारियो की नियुक्ति की। विदेशी घर्म प्रचारक बड़े सक्षम, उत्साही, श्रेष्ठ 
चारित्रिक गुणों से युक्त थे । भोगोलिक वाघाओ तथा मार्ग के कष्टो को सहन करते हुये इन घमे 
प्रचारकों ने बड़ा ही सराहनीय कार्य किया । समस्त मानवता तथा विश्व को कल्याण की कामना 
के फलस्वरूप विदेशों में वोद् धर्मों को बड़ा आदर, सम्मान तथा आस्या प्राप्त हुईं। मशोक केवल 
स्वयं अपने साम्राज्य में ही नहीं अपितु विश्व के किसी भी भाग में हिंसा, पाप, अमानुपिकता, ईर्ष्या, 
हेप, पराभव आादि को समुल नष्ट करके, अहिता, प्रेम, पुण्प, मानवीयता, श्रद्धा एवं साहिष्णुता 
की स्थापना करना चाहता था। आज भी विश्व के अनेक भागों में अशोक की “धम्म विजय” के 
प्रमाण रूप अवशेष विद्यमान हैं। उसके घमे प्रचार के पीछे कोई राजनैतिक या आधिक उ्दं श्य नहीं 
था बोर न ही वह अपने धर्म को वल पुवेक थोपना चाहता था । 


सहत्वपुण् प्रइन 


१. मोय॑ प्रशासन की प्रमुख विशेषताओं को स्पष्ट कीजिये । (पी० सी० एस० १६७२) 

२. मौये काल फी सांस्कृतिक उपलब्धियों को स्पष्ठ कीजिये । 

३. मौर्य काल में भारत की सामाजिक दशा के विपय में तत्कालीन स्रोतो से क्‍या प्रकाश 
पड़ता है ? - 

४. मोर्य कालीन सामाजिक तथा घामिक दशा का विवरण दीजिये । 

५. भशोक के 'घम्म? को स्पष्ट कीजिये । धम्म प्रचार में उसने कौन से साधन अपनाये । 

६, क्या अशोक बौद्ध था ? स्पष्ट कीजिये । 

७. अशोक के “घम्म” की आधारभूत सिद्धान्तो तथा इसके प्रचार के साधनों का उल्लेख 
कीजिये । (पी० सी० एस० १६७०) 

८ अशोक के अभिलेखो का महत्व स्पष्ट कीजिये । 


अध्याय दस 


९०है१८५०८*ै१८३०० ६०१ ८की०० ९० २८ ५०९०६ २८ ५०५०६ ३१८४९०९०१ २८७०९७५ ३८०९० ३८५०९०ै ३८ कै) 


गुप्तकालोन संस्कृति 
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पृष्ठमुमि | । 

राजनैतिक उत्थान पतन होते रहे किन्तु सांस्कृतिक विकास की धारा निरन्तर प्रवाहित 
होती रही । मौर्य साम्राज्य का पतन १८४ ई० पू० में हो गया। उसके बाद शुग, कण्ड 
ओर अन्य राजवंश शासन करते रहे। इनमें से कई ने काफी विस्तृत साम्राज्य स्थापित किये । इसी 
काल में दूसरी सदी ई० पु० से दूसरी सदी ईस्वी तक उत्तर ओर पश्चिम भारत मे कई विदेशी 
शासको ने राज्य किया। शुंगकाल ब्राह्मण संस्कृति के पुनरुद्धार का काल था। बौद्ध घमे का 
निवुत्ति-मा्गे ब्राह्मणों की दृष्टि मे समाज के लिये घातक था। युवा वर्ग, ग्रृहस्थ वर्ग एवं स्त्रियों 
का प्रव्नज्या ग्रहण करना समाज के लिए आपत्तिजनक था। दूसरी ओर संघ एक पवित्र संस्था 
थी, जो राजदण्ड क्षेत्र के बाहर थी । उसका लाभ उठाकर बनेक हत्यारे, ऋणी एवं अभियुक्त संघ 
में सम्मिलित हो जाते थे । अनेक आलसी लोग' भिक्षु जीव॑ंन यापन करने लगे । इस प्रकार मर्यादा- 
विहीन निवृत्ति-मार्ग ने राष्ट्र के लिये भयावह स्थिति उत्पन्त कर दी थी। इसलिये ब्राह्मण व्यवस्था 
में बौद्धघर्म द्वारा प्रचारित श्रमण विचारधारा का विरोध किया गया और उसे ब्राह्मण विचार- 
घारा का विरोधी बताया गया । मनु ने वानप्रस्थ और सन्यास आश्रमो की मपेक्षा गृहस्थ आश्रम 
को श्रेष्ठ बताया है । अशोक ने अहिंसा का प्रचार करके यज्ञों में बलि देने की प्रथा को समाप्त कर 
दिया था, किन्तु पुष्यमित्र शुग ने सम्राट होते ही यज्ञों का पुनरुद्वार किया ।' उसके एक यज्ञ के 
पुरोहित स्वयं महापंडित पतंजलि थे। भश्वमेघ की पुर्नेस्थापता शुग काल मे ब्राह्मण धर्म को 
प्रतिष्ठापना की सूचक है । 

शुग काल मे ब्राह्मण धर्म की उन्नति के साथ-साथ सांस्कृतिक क्षेत्र में भी खुब विकास हुआ । 
शूगकालीन संस्कृति गुप्तकालीन संस्कृति की शैशवावस्था थी । शुग सातवाहन राजाओं ने अशोक से 
पूवेवर्ती मगध परंपरा की अभिवृद्धि की थी। उन्होने अशोक की घर्मंविजय के स्थान पर सैन्य संगठन 
किया । उन्होंने उत्तर भारत के अधिकाश भाग पर अपना अधिकार जमाकर यवनो को परास्त 





१, अयोध्या लेख । 
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(६) मथुरा कला शैली की कारीोपरी में सादगी तया सूक्ष्षता का अदुमुत सिश्रण हें। वध 
के नीचे का एक-एक अंग प्रत्यक्ष ऋभलकता हें । 
(७) मथुरा की कला शैली ने आगामी भारतीय कला को प्रेरणा तथा प्रोढ़ता प्रदान की हे । 
मथुरा कला शैली की उपरोक्त विशेेताओ से यह स्पप्ट होता हे कि यह कला विशुद्ध भारतीय 
कला की परम्परा के अनुसार है । बच्चोफर (88०॥०६४) महोदय का कथन है कि “अभिव्यजंना, 
विचार, अवधारणा तथा कलात्मक कौशल में मथुरा शैली शुद्धतः भारतीय है |” 
मथुरा-कला की एक प्रमुख प्रवृत्ति पर हमें विचार करना उचित जान पड़ता है। यह कहा 
जा चुका है कि मथुरा की कला का भरहुत और साँची की कलाओ के साथ निकट का सम्बन्ध हे । 
परन्तु मथुरा की कला एक बात में अपनी पूर्व॑वर्तिनी कना-शैली से नितानत भिन्न हे। साँची ओर 
भरहुत की कलाकृतियों मे एक प्रकार की सुक्ष्म प्रतीकात्मकता और सांकेतिकता का आभास मिलता 
है जिसका मथुरा को कला में अभाव हे । 
ब्राह्मण मृतिकला का सथुरा से चरम विकास हुआ | यहाँ अनेक ब्राह्मण देवताओं फी 
प्रतिमाओ का निर्माण हुआ यथा ब्रह्मा, शिव, विष्णु, कारतिकेय, गणेश, इंद्र, अग्नि, सूर्य, क्रृष्ण, 
लक्ष्मी, सरस्वती पाव॑ती, महिपमर्दनी, दुर्गा, भद्धंनारी श्वर और मातृका जादि । 
मथुरा में कंकाली टीला के उत्खनन में बहुसंख्यथक कलावशेप प्राप्त हुए थे जो अब लखनऊ 
राजकीय संग्रहालय मे सुरक्षित हैं। इन अवशेषो मे अनेक जैन मूर्तियाँ हैं। इन जैन मृततियों मे 
तीथैद्ूरों की मुर्तियाँ, देवियों की मृर्तियाँ और आयागपट्ठ आदि कृतियाँ 
मथुरा के निकटस्थ एक ठोले पर विम कैडकिसेस की एक मुण्ड रहित मूति मिली है। मर्ति 
सिहासन पर विराजमान हे और लंबा चोगा तथा पायजामा पहने है। मूर्ति पर राजा का नाम 
उत्कीर्ण है। यह मूर्ति राजकीय संग्रहालय मथुरा मे संग्रहीत है। विम कैडफिसेस की ही वेश शुषा में 
राजदंड और तलवार लिये कनिष्क की मूर्ति मिली है। मूर्ति पर राजा का नाम अंकित है। मर्ति 
लम्बे जुते धारण किये है | इनके अतिरिक्त अनेक शक-कुषाण राजाओ, राजकुमारों और सरदारों 
की म॒र्तियाँ मिली हैं। कुछ स्त्रियो की मृतियाँ भी मिली हैं जो घाघरा पहने हैं। 
मथुरा में शक-कुपाण कालीन अनेक मृण्मय मूर्तियाँ भी मिली हैं जो तात्कालिक लोक-जीवन 
पर प्रकाश डालती हैं। उनके केश विन्यास आभूषण एवं वेशभूषा आदि सभी वड़े ही सुन्दर हैं। 
कुछ ऐसे पट्ट मिले है जिन पर लोक-कथाओ के दृश्य अकित है। मथुरा के अतिरिक्त कुषाण कालीन 
मृण्मय मूर्तियाँ सारनाथ, कौशाम्वी, श्रावस्ती, अहिच्छत्र, हस्तिनापुर आदि स्थानों पर मिली है। ये 
मिट्टी की मूर्तियाँ कलापूर्ण ढंग से-निभित की गयी हैं । 


गांधार तथा मथुरा कला शेली का अन्तर 


मोदे तौर पर यह कहा जा सकता है कि इन दोनो कलाओ का विषय एक है । इस आधार 
पर इस दोनो कलाओं के भेद को स्पष्ट कर पाना मधिक सरल है । 


(१) मथुरा शैली पूर्णतः: भारतीय हे तो गाघार शैली पूर्णंत. विदेशी हे । गान्घार शैली में 
वुद्ध को अपोलो के समान बचाया हुआ हे । 


१. आायागपट्ठ प्रायः वर्गाकार शिलाखण्ड होते थे, जिनकी पूजा होत्ती थी । 


२३२ ३ प्राचोत भारीीय संस्कृति 


(२) मथुरा शैली में भावाभिव्यंजना है ता गान्थार शी मे शरीर के अंग प्रत्यगों तथा मास 
पेशियो के मंकन पर बल दिया गया है । 

(३) मथुरा शैली में महात्मा बुद्ध के केशों तथा मूछो का अंकत नहीं & जयकि गान्धार शैली 
मे मछों को प्रधातता दी गई हू 

(४) मथुरा शैली में बुद्ध घोती धारण ऐिये हुये है तथा गान्धार णेंली में थे साधु के वेष 
में हैँ। 

(५) मथुरा शैली में महात्मा बुद्ध के पीछे प्रभा मण्ठत है तथा उनका दाया हाथ अभय मुद्रा 
में है, परन्तु गान्धार शैली मे ऐसा नहीं हे 

(६) मथुरा कला शैली बादर्शंवादी तया गान्चार कंता शैती ययाय॑वादी दे । 

(७) भारतीय कला शैली में गान्धार शैली अस्यायी है जि अथुरा शैली जागे आने वाली 
भारतीय कला की प्रेरणा वनी रही। 


डा० क्रेमरीण ने मथुरा तथा गान्धार शेजी के भेद को रपप्ट करने हमे उचित ही लिखा हैं 
कि---“गान्धार का अपना स्वत॒न्त्र स्चन हे । हलेनिस्टिक उप्टिकोण से यट नारताय तवा बौपनिवेशीय 
है और भारतीय हृष्टिकोण से यह हेलेनिस्टिफ और विदेशी हूं ॥” 

प्रभामण्डल का मूर्तियों में प्रयोग हमे गान्वार तया मथुरा दोतो की उद्षण-फल्ाओ में दिख्ललाई 
पढ़ता है ओर दोनो के ही प्रभामण्डल अलंकृत हैं । किन्तु मथुरा की प्रतिमानों में किनारों पर 
वुत्ताकार चिह्न हृष्टिगत होता हैं । यदि हम मथुरा बोर गान्धार को प्रतिमाओ का सुक्षमसूप से 
अध्ययन करें तो यह शीघ्र ही स्पष्ट हो जाता दे कि कला की इन दो विभिन्न ईलियों का उदभव 
ओर विकास पृथक्‌-पुृथक्‌ तथा स्वतन्त्र रूप से हुआ । जेता कि पहले कहा जा चुका है कि मथुरा की 
कला स्वदेशी थी, अतएव गुप्त युग के कलाकारों ने इसी कलानोेलोी को अयनायथा ओर एइसमछो चरम 
विकास पर पहुँचा दिया । 


स्थापत्य कला 

कुषाण काल में दनेक धर्मों का विकास हुआ ओर उन धर्मों के स्मारकों का बहुसंस्या मे 
निर्माण हुआ । अशोक की भांति कनिप्क ने बोद्धधर्म के प्रचार के लिए अनेक बौद्ध स्तूप ओर विहार 
निर्मित कराये थे। उसने अपनी राजथान्ती पुरुपपुर (पेशावर, अब पाकिस्तान) में १३ मंजिल की 
४०० फुट ऊँची सीनार निर्मित करायी थी । मीनार के ऊपर लोहे का एक छत्र था। इसी मीनार के 
निकटस्थ शिक्षाकेद्ध के रूप में एक श्रस्िद्ध संघाराम निमित कराया था। चीनी यात्रियों तथा 
इतिहासकार अलवेस्ती ते इस संघाराम के घ्वंसावशेप का वर्णन किया हे । 


स्तूपो के साथ-साथ मथुरा तक्षशिला आदि स्थानों में अनेक विहार भी निर्मित किये गये थे । 
शक-कुषाण काल में अनेक ब्राह्मण मन्दिरो का निर्माण हुआ। इनमें सर्वाधिक प्राचीन 'मन्दिर शकराज 
शोडास कालीन हे । इसकी जानकारी मथुरा से प्राप्त मभितेख से हुई । यह मन्दिर संभवतः उसी 
स्थान पर निर्मित था, जो भगवान कृष्ण का जन्म स्थान माना जाता है । इसके अतिरिक्त ब्राह्मण 
देवी-देवताओं की अनेक मूर्तियाँ भी मिली है । लोगो का अनुमान हे कि ये मृर्तियाँ उक्त मन्दिर की 
हैं। स्थापत्य के अधिक नमूने उपलब्ध नहीं है किन्तु अवशेपो के रूप मे जो सामग्री उपलब्ध हुई है, 
उससे कुषाणकालीन निर्माण शैली का कुछ आभास मिलता हे । ' * 


कुषाण कला /22 २३३ 


अमरावतो की कला ' 


शुज्भुकाल में दक्षिण मे सातवाहन वंश था। सातवाहनों के शासन-काल मे देश के इस भाग में 
संस्कृति और कला की घाराएँ प्रवाहित होती रही । बोद्ध धर्म ने इस युग की वास्तु-कल़ा को प्रगति 
प्रदान की । दक्षिण में जितने भी शैलगृुह और ग्रुहा मन्दिर मिले है उन सबका निर्माण इस युग मे 
हुआ । इस प्रकार कृष्णा ओर गोदावरी के मध्य का प्रदेश महत्वपुर्ण कलाकेन्द्र बब गया और यहाँ 
सातवाहन या अमरावती-कला का विकास हुआ । महाराष्ट्र की वेडसा, नासिक, कालें, जुन्नर, 
' कोडाने भादि की गुफाएँ सातवाहन युग की है। नासिक के गुफा मन्दिर के अभिलेख के अनुसार 
उसका निर्माण सातवाहन राजा कण्हु के समय उसके महामात्र ने कराया । इसका समय तीसरी 
शती ई० पू० है। नासिक कां गुहा मन्दिर ई० पूृ० तोसरी शती और वेडसा तथा कार्ले के गुफा 
मन्दिर ईसवी सन्‌ से पुर्वे वत चुक़े थे। सातवाहन राजाओं को गुफा मन्दिर-निर्माण में बहुत 
अभिरुचि थी। नासिक, काले (कार्ली), भाजा के ग्रुफा विहार एवं चैत्य के सुन्दर भवनों का निर्माण 
अमरावती शैली में हुआ । कालें गुफा में उसके निर्माता आन्ध्र राजाओ और रातियो की मूर्तियाँ 
बनी हैं । ' 
अमरावतोी का स्तुप--क्षष्णा नदी के किनारे पर स्थित अमरावती सातवाहन कला का 
महानु केद्ध था। अमरावतो का स्तृप इस कला का प्रतिनिधि था, जिसके अवशेष अब प्राप्त हुए हूँ । 
इसके चारों ओर सातवाहनो ने बाड़ बनवायी और ईंटो के बने स्तुप के अधोभाग को, जिसका 
व्यास १०८ फुट था, शिलाफलको को दोहरी पंक्ति से ढेंकवाया था। यह सारा कार्य संगमरमर 
द्वारा पूर्ण किया गया, जिन पर असंख्य आश्चयंजनक मूर्तियाँ और बलंकरण बने हुए है। 
शिलाफलको में से कुछ पर स्तृप का ही अलंकृत दृश्य है, कुछ पर बुद्ध-पुजा तथा उनके जीवन के 
दृश्य अंकित है । इसकी १३--१४ फुट ऊँची और ६०० फुट घेरे वाली एकहरी वाड़ काष्ठ की 
वेदिका की प्रतिकृति है। थोडी-थोड़ी दूर पर सीधे स्तम्भ है, जिसमे बेड़े डण्डे जुहाये है। इनमें 
भिन्न-भिन्न प्रकार के कमल और अलंकरण अंकित है। इनके बीच की जगहो मे उभारदार नक्‍का- 
शियाँ है। दावों ओर बन्दो पर लहरदार भारी गजरे बने है, जिन्हे पुरुष तथा बौने एवं तरह-तरह 
के पशु भेले हुए हैं । डा० परमेश्वरीलाल गुप्त का अनुमान हे कि कोई १७,००० वर्गंफुट पर इस 
प्रकार की मूर्तियाँ और अलंकरण बने हुए हैं। जिस समय यह स्तृप अक्षुण अवस्था में रहा होगा, 
उस समय वह भारतीय मूर्ति शिल्प का अपने ढंग का सबसे भव्य, अनोखा एवं दर्शनीय उदाहरण 
रहा होगा। 
मथुरा शैली की मूर्तियों से अमरावती की मूर्तियों में भिन्‍नतता हे यहाँ पर आक्ृतियाँ बड़ी 
बनाई गई हैं तथा उनके हृश्य सीधे है । अमराबती की मुततियों के संयोजनो में स्वाभाविकता नही 
है । एक ओर दक्षिण मे एक-आघ ऐसे भी उदाहरण मिलते है जिनमें जान पड़ता है कि शिल्पियो 
ने पाषाण शिल्प को काफी उन्नति थी । 
अमरावती से बहुत से पत्थरों पर खुदाई किये हुये अध्युचित्र भी प्राप्त हुए है, ये मथुरा 
शैली एवं कालें शैली के समय के बताये जाते है। यहाँ पर सब आक्ृतियो का अनुपात सहो है । 
इन भाकृतियो में आदर्श प्रतिमाकन एवं काल्पनिक अनुपात दिखाया गया है। उदाहरण के लिए, 
३० 


२३४ एक प्राचोन भारतीय संस्कृति 


गोलाकार बुद्ध भगवान्‌ की मूर्ति है यह नीलग्रिरी हाथी को लिए हुये बनाई गई है । यहाँ पर कथाओं 
से अलग-अलग घटनायें ली गई हे जो एक-दूसरे पर अध्यारोपित है, जैसे अमरावती के स्तृप में बाईं 
ओर एक पशु एक मनुष्य आकृति को अपने पैरों के नीचे दवाये हुये हैं तथा दूसरी ओर मनुष्य 
अपनी रक्षा हेतु छिपे हुए हैं। एक स्लो एक पुरुष द्वारा सेभालो दिखाई गई है और दाहिनी 
ओर भगवान बुद्ध उ्त पशु की ओर करुणा की भावना से देखते हुए बनाये गये हैं, ओर पशु 
भगवान बुद्ध के चरणो पर गिरा हुआ है । पूरा ही दृश्य भावना से भरा हुआ है । यहाँ पर पशु 
एवं वास्तुकलात्मक नम्ने सव मनुष्य के नाप में बनाये गये है । 

अमरावती के इसी प्रकार के दूसरे महत्वपूर्ण उदाहरणो में बुद्ध भगवान को भिक्षा का पात्र 
लिए दिखाया गया है। इस चित्र मे हवं एवं क्रोध की भावना का साथ ही भास होता है । कई 
कतारो में उनके शिष्य उन्हे घेरे दिखाये गये हे । पात्र की पविन्नता केवल उसके अनुपायो ही जान 
सकते है । सारी भावना पात्र के चारो ओर एकत्रित हे । यहां पर गाकृतियो की छाया बहुत कम 
काटी गयी है। एक चित्र मे भगवान बुद्ध की पादुका को अलंकरित बनाया गया हे । 

भारतीय शिल्पशासत्र का जन्म भी कुपाणकाल के अन्त या गुप्तकाल के प्रारम्भ में माना 
है । साँची का बुद्ध भगवान का घड़ कुशान एवं प्रारम्भिक गरुप्तकला का अच्छा उदाहरण है । यह 
लंदत के अलब संग्रहालय मे हे । विजयवाड़ा से भगवान बुद्ध की घातु की कई पमृत्तियाँ मिली हैं जो 
वर्मा से प्राप्त मूतियों से मिलती-जुलती है । 


महत्वपूर्ण प्रश्न 


१. शुग कालीन कला को प्रमुख प्रवृत्तियो का उल्लेख कीजिये । 

२. शुंग-सातवाहन फाल में कला के विकास पर एक निबन्ध लिखिये। 

३. भरहुत तथा सांची के स्तृपों की निर्माण शैली ओर विशेषताओं का उल्लेख कीजिये । 

(पी० सी० एस० १६७४) 

४. गान्धार तथा मथुरा कला की विशेषतानों को स्पप्ट करते हुए उनके अन्तर का उल्लेख 
कीजिये । (पो० सी० एस० १६६३, ६५, ६५, ७१) 

५. साँची, भरहुत तथा जमराबती के स्तूपो की कला प्र टिप्पणी लिखिये। 

६. कुपाण फालीन कल्ना को प्रमुख प्रवुत्तियो का उल्लेख कीजिये । 


अध्याय पनद्वह 
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पूर्वाभास 

मौर्य शासन के अन्त से लेकर गुप्त साम्राज्य की स्थापना तक का समय कला तथा राज- 
नीति के क्षेत्र में अशान्ति का युग था। सम्पूर्ण भारत में मौर्य साम्राज्य के अवशेष बिखरे पड़े थे 
जिनके घरातल को चीरकर छोटे-छोटे राज्यो तथा सामन्‍्तो की,सत्ता का उदय हो रहा था । ये सभी 
अपनी क्षणिक्र राजनैतिक गतिविधियो द्वारा साम्राज्य की परम्परा के स्थापित्व को व्यक्त करने का 
प्रयत्व करते थे । कला के क्षेत्र में यह प्रयोगो का युग था, जिसमे राजनैतिक उथल पुयल ओर 
आध्यात्मिक खोज की भंवर मे फंसी हुई जनता की सृजनात्मक प्रेरणा को व्यक्त करने के लिये एक 
सन्तोपजनक माध्यम तथा शैली ढूंढ निकालने का प्रयास किया जा रहा था। गुप्त साम्राज्य की 
स्थापना के साथ ही यह तूफान शान्त हो गया; प्रयोगो की खीचातानी ने अभिव्यक्ति की परिष्कृत 
परिपकक्‍्वता का रूप घारण कर लिया और एक जागरूक तथा अपने में विश्वास रखने वाली प्रविधि 
का निविकार परिमाजित रूप मे विकास हुआ। ग्रुप्तकाल की कला “एक सुस्थापित परम्परा का 
प्रसुन है” और विचारों तथा भावनाओं को व्यक्त करने का एक परिमाजित तथा परिष्कृत 
माध्यम है ।" गुप्त साम्राज्य की स्थापना से भारतीय कला का स्वर्ण युग प्रारम्भ होता है । 


ग्रुप्तकालीन वास्तु कला 


गुप्तकाल की वास्तुकृतियो में मन्दिरों के निर्माण को ऐतिहासिक महत्व प्राप्त है। इस काल 
में मृतियों का निर्माण बहुसंख्या में हुआ और मन्दिरों का विकास किया गया। इस वास्तु कला की 
दो प्रमुख विशेषताएँ थी । एक तो उसका विकास विदेशी प्रभाव से मुक्त होकर मोलिक रूप से 
हुआ । इसके अधिकांश उदाहरणों में इंटो के स्थान पर पत्परो का प्रयोग किया गया । दुसरे, इस 
कला मे सौंदयें प्रदर्शन ओर अलंकरण में विदेशी प्रभाव को हटा कर भारतीय अभिप्रायो का प्रयोग 
किया । ग्रुप्तकालीन वास्तुकला के अधिक उद्यंहरण उपलब्ध नही हैं ॥ इस काल को वास्तुकला को 





१. प्राचीन भारतः--डा० बी० जी० गोखले । 


२३६ | प्राचीन भारतीय कला 


सात भागों में बाँठा जा सकता हे--(१) राजप्रासाद, (२) भावासीय मुह, (३) युहाएँ, (४) मन्दिर, 
(५) स्तृप, (६) विहार, तथा (७) स्तम्भ । 
(१) राजप्रासाद 

यद्यपि तत्कालीन राज प्रासाद का उदादरण द्रप्टव्य नदी हे, तथापि भ्रुप्तकालीन साद्ठित्य मे 
अनेक बार प्रासाद, राजप्रासाद, राजगृह, राजवेश्म तथा राजनिवेशन आदि का उडल्लेस् किया गया 
है। चीनी यात्री फाह्यान ने अपने विवरण मे गुप्त नरेशों के राजप्रासाद की बड़ी प्रगंसा की हे । 
उसके विवरण को तत्कालीन अन्य वास्तुकला कृतियों से भो समर्थन प्राप्त होता है। भिस युग के 
कलाकारो ने मन्दिरो, गरुहाओं जादि का इतना विकसित, भव्य तथा उत्कृष्ट निर्माण किया या, 
उन कलाकारों तथा वास्तुकला मर्मझों ते निश्चय ही उच्चकोटि के राजप्रासादों का भी निर्माण 
किया होगा । 
(२) आवासीय गृह 

गुप्तकालीन आवासीय गृहो के दो माग होते थे---बहिभाग तथा अन्तःपुर ।”" इन गुहो को 
(द्विवास गुह” कहा जाता था| बहिर्भाग प्रमुखतया पुरुषों के लिये ओर अन्त:पुर स्थियो, बच्चो जादि 
के लिये था । घर में कई फमरे, दातान, आागन आदि होते थे । स्नानागार, श्नागार तया भोजन 
के कमरो का उल्लेख मिलता है । प्रत्येक घर फे सामने की ओर एक बहिर्दार होता थघा--जिसके 
द्वारा घर मे प्रवेश किया जा सकता था। छत पर जाने के लिये सीढ़ियाँ होती थीं---जिन्हे 'सोपान! 
कहा जाता था। शुद्ध बायु तया प्रकाश के लिये खिड़कियाँ ओर रोशनदान वनाये जाते ये--इन्हें 
वातायन! कहा जाता था। कालीदास ने वातायनो में बैठो हुई पुरसुन्दरियों का उल्लेल किया है । 
घरो के प्रांगण मे उद्यान लगाया जाता था, जिसे 'ुक्षवाटिका” कहा जाता था । 
(३) गुहाएँ 

गुप्तकाल में ब्राह्मण धर्म के प्राचीनतम गुहामन्दिर निर्मित हुए । ये भिलसा (मध्यप्रदेश) के 
समीप उदयगिरि की पहाड़ियो मे स्थित है। ये गुहाएँ चट्टानें काटकर निर्मित हुई थी ।४ इनमें से 
दो गुहाओ में चन्द्रगुप्त विक्रमादित्य के अभिलेख उत्फीर्ण है ।४ गुहा के द्वार-स्तंभ तथा बाहर की 
दीवालो पर मूर्तियाँ निर्मित हैं। द्वार के दोनो ओर चार द्वारपालों की प्रतिमाएँ वनो हैं ॥ चोखठ के 
ऊपरी भाग मे गंगा ओर यमुना की मूर्तियाँ अंकित है। गुहा के बाँई ओर वाराहावतार की एक 
विशाल मूर्ति हे । उदयगिरि के अतिरिक्त अजंता, एलनोरा, औरंगावाद और बाघ की कुछ गुफाएँ 
भी गुप्तकालिक है । अजंता मे कुल २६ गुफाएँ है । ग्रुप्तकालिक ग्रुहाओ में दो (१६ ओर २६) चैत्य 
ओर शेप विहार हैं । इन विहारो मे प्राचोनतम विहार ११, १२ बोर १३ कहे जाते हैं। गुफामो के 
स्तंभो की सुन्दरता अनुपम है। एलोरा में वोद्ध, ब्राह्मण और जैन धर्म की गुफाएँ हैं । वोड गुफाएं अन्य 





१. कामसूत्र'--वात्स्यायन । २. 'प्रासादवातायन संस्थितानाम!--रघुवंश--६,२४ । 
३. त्तत्भवनमासन्नोद्क वुक्षवाटिका?--'कामसू त्र--पु० ४२, सुत्र ४ । 

४. कनिघम*क्ृत आकिलोजिकल सर्वे रिपोर्ट । 

२. उदयगिरि गुहा लेख, संख्या?६ | 
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दोनों घर्मों की गुफाओं से पहले को हैं। संख्या एक से बारह तक की गुफाएँ बोदघर्में की हैं। इन 
बारह गुफाओं मे केवल ५ गुप्तकालिक हैं। पाँचवी गुफा के अतिरिक्त अन्य सभी गरुफाएँ अजंता की 
गुफा विहारों के समान वर्गाकार है। पाँचवी गरुहा आयताकार है। भोरंगाबाद मे केवल १२ गुफाएँ 
हैं, जिनमें एक चैत्य ओर अन्य विहार हैं। बाघ मे € गुफाएँ हैं जो सभी विहार हैं। अनुमानतः 
उनका निर्माण पाँचवी और छुठी शताब्दी ई० के लगभग हुआ था। भन्‍्दागिरि (भागलपुर, विहार 
जिला) मे विष्णु का एक भग्त मन्दिर है और , उसी के निकट एक ग्रुफा है जिसमे सिंह, वामन, 
मधु और कैटभ की मूर्तियाँ हैं।* इसमे चौथी, पाँचवी शताब्दी की गुप्तकालिक ब्राह्मी लिपि में एक 
अभिलेख अंकित है जिसमे तिथि भी उल्लिखित है”।* 


(४) मन्दिर 

गुप्तकालीन मन्दिरो की निर्माण शैली के आधार पर इनकी विशेषताएँ निम्नलिखित हैं--- 

१. मन्दिरो का निर्माण ऊँचे चबूतरो पर हुआ है । इस चबूतरे पर चढ़ने के लिए चारो 
ओर सीढ़ियाँ मिलती है। 

२. प्रारम्भ मे मन्दिरो की छतें चपटो होती थी। किन्तु बाद में शिखरो का निर्माण प्रारम्भ 
हुआ । 

३. मन्दिरों का भीतरी भाग सादा तथा प्रवेश द्वारा अलंकृत और सुसज्जित है । 

४, मन्दिर के भीतर गर्भगृह होता था, जिसमे मूति की स्थापना होती थी। साधारणत: 
गर्भगृह्‌ मे एक बलंकृत द्वार होता था। द्वार स्तंभ पर गंगा और यमुन्ता की मूर्तियाँ अंकित होती थी । 

५. गर्भगृह के चारो ओर प्रदक्षिणा मार्ग होता था जिसके ऊपर छाया के लिये छत्त बनी 
रहती थी । 

६. मन्दिरों की छत चार अलंकृत स्तम्भो पर टिकी होती थी । स्तम्भो के शीषे भाग पर 
एक-एक वर्गाकार पाषाण खण्ड रखा जाता था। प्रत्येक पाषाण खण्ड पर चार-चार सिंह एक दूसरे 
से पीठ सटठाये हुए आधे बैठे दिखाये जाते थे । 

७. मन्दिर के आगे बहुधा एक द्वार मंडप होता था, जो स्तम्भों पर माधारित रहता था । 

८. सिंह मुख, पुष्प पत्र, व्याल, गंगा यमुना की मूतियो, भरोखो आदि द्वारा अलक्ृत होने 
के कारण मन्दिरो मे अद्भुत आकर्षण है । 

६. गुप्तकालीन मन्दिरों की भव्यता द्वारा भक्त के मन में धर्म का प्रभाव बढ़ता था । 

१०, भीतरगाँव के मन्दिर के अतिरिक्त शेष मन्दिर प्रस्तर द्वारा बनाये गये है । 

वास्तुकला की तकनीक ओर निर्माण शैली को ध्यान मे रखते हुए तत्कालीन मन्दिरों को 
दो भागों में विभाजित किया जा सकता है--(१) प्रारम्भिक ग्रुप्तकालीन (३१६-५५०) मन्दिर, 
(इसमें भूमरा के तचना मन्दिर हैं)। तथा, (२) उत्तर गुप्तकालीन (५५१-६०५ ई०) मन्दिर, इनमे 
देवगढ़ (जिला ललितपुर) का मन्दिर है जो शिखरयुक्‍त है ।रे 





१. कनिघम कृत आ्कियोलोजिकल सर्वे रिपोर्ट, पृष्ठ १६३०-३६ । 
२. एपिग्राफिया इंडिया, ३६९, ३०५। 
३. बनर्जी, दि एज आफ इंपीरियल गुप्ताज, पू० १३ ५। 
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गुप्तकालीन अभिलेखों द्वारा भी तत्कालीन मन्दिरों के विषय मे पर्याप्त सुचना मिलती है।* 
इस काल के प्रमुख उल्लेखनीय मन्दिर निम्नलिखित हैं :-- 

भुमरा का शिव सन्दिर--सतना (मध्यप्रदेश) मे भुमरा नामक स्थान पर शिव मन्दिर का 
निर्माण पाँचवी शताब्दी के मध्य काल में हुआं। इस मन्दिर का केवल गरमेंगुह शेष है। 
इसमें गुप्तकालीन मन्दिरो की प्रायः सभी विशेषताएँ विद्यमान हैं। द्वार स्तम्भ के दांये-बाये गंगा 
ओर यमुना की मूर्तियाँ अंकित हैं । मन्दिर मे एकमुलख्ली शिवलिंग की मूर्ति स्थापित है । इसके पर्मंगुह 
का प्रवेश द्वार ओर मंडप अपेक्षाकृत अधिक अलंकृत है । 

नचना का पावेती सन्दिर--यह मन्दिर भूमरा के समीप (प्राचीन अजयगढ राज्य में) स्थित 
है । इस स्थान पर दो मन्दिर है किन्तु पाव॑ती मन्दिर पहले का है और दूसरा स्तातवी शताब्दी का 
है । पावेती मन्दिर की निर्माण योजना भूमरा मन्दिर के समान है । 

देवगढ़ का दशावतार मन्दिर--ललितपुर जिले मे वेतवा नदी के तठ पर स्थित देवयढ़ में 
एक ध्वस्त विष्णु मन्दिर है ।* इसमें अनन्तशायी विष्णु की प्रतिमा है। कुमार स्वामी के अनुसार 
इस मन्दिर का निर्माण गुप्तकाल के अन्तिम चरणों में हुआ था । इसका गर्भगुह बाहर से वर्गाकार 
साढे मठारह फुट और भीतर से पोने दस फुट है । उसके चारो ओर की दीवारें तीन फुट सात 
इंच मोटी हैं। इसके द्वार भुमरा की तरह ही हैँ। इस मन्दिर का विशेष महत्व इसलिए है कि 
इसमें शिखर हैं जो सम्भवतः मन्दिरों मे शिखर का सबसे प्राचीन उदाहरण है। अन्य मन्दिरों के 
एक मण्डप की अपेक्षा इसमे चार मण्डप हैँ जो गर्भगृह फी चारो दिशाओ मे स्थित हैं। पर्सी ब्राउन 
का मत है कि इस मन्दिर की निर्माण शैली गुप्त वास्तुकला का अन्यतम उदाहरण हे । 

भीतरगांव का सन्दिर--यह ईंटों का वना प्राचीनतम शिखरयुक्त मन्दिर हे। यह मन्दिर 


१. अ--विलसड मे प्राप्त कुमारगुप्त प्रथम के काल के अभिलेख में महासेन के मन्दिर का 
उल्लेख है (कापँस, ३, ३६ और आगे) । 

आ--भितरी (जिला गाजीपुर) स्थित स्कंदगुप्त के स्तम्भ लेख में विष्णु के मन्दिर की 
स्थापना का उल्लेख है (कापेंस ३, ५३) । 

इ--कराव (जिना देवरिया) स्थित स्कंदगुप्त के समय के स्तम्भ लेख (कारपंस, ३, ६५) के 
निकट बुकानन ने दो ध्वस्त मन्दिर देखे थे । 

ई--इंदौर (जिला बुलंदशहर) से प्राप्त स्कंदगुप्त के समय के ताम्र लेख में सूर्य मन्दिर का 
उल्लेख हे (कार्पेस, ३, ६८) । 

उ--बुधग्रुप्त के काल के दामोदरपुर ताम्रलेख में दो मन्दिर बनाने का उल्लेख है 
(एम, १५, १३८) । 

ऊ--बुधगुप्त के शासनकाल के एरण स्थित स्तम्भ लेख में दो भाइयों द्वारा विष्णुष्वज 
स्थापना का उल्लेख हैं, जिसका सम्बन्ध मन्दिर से रहा होगा | (कापंस, ३, ८९) । 


पर स्थित तोरभाण का अभिलेख वराह मूर्ति पर है (कार्पस, ३, १५६, ३५, १०, 
पर-परे ) । 


२. देखिये, माधव स्वरूप वत्स कृत, गुप्त टेम्पुल ऐट देवगढ (मेम्वाय्से आफ आकियोलोजि- 
कुल सर्द जाफ इण्डिया नं० १७) ओर कनिघम कृत आक़ियालाजिकल सर्वे रिपोर्ट, १०, १०१ । 
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एक ऊँचे चबूतरे पर निर्मित है । इसके तीन ओर की बाहरी दोवारें वीच में आगे की ओर निकली 
हुई है | पूवं की ओर ऊपर जाने की सोढ़ियाँ और द्वार है, द्वार के भीतर मण्डप है'ओर फिर उसके 
आगे गर्भगुह मे जाने का द्वार है । गर्भगृह के ऊपर एक कमरा है । इसकी छत पिरामिड की भांति 
है । इसकी बाहरी दीवारों में बने आलो (ताखो) में पोराणिक देवी देवताओं की मृण्मवी मूर्तियाँ 
रखी हुई हैं । 

तिगवा का सन्दिर--जबलपुर जिला (मध्यप्रदेश) में तिगवा नामक स्थान पर ऊँचे टीले 
पर स्थित यह मन्दिर सादा हे । वर्तमान मन्दिर का गर्भयुह वर्गाकार आठ फुट है। उसके भीतर 
नृसिह को मूर्ति प्रतिष्ठित है । इसके स्तम्भ कई कोतो से युक्त है । 

साँची का मन्दिर--साँची के महास्तृप के दाहिनी ओर एक छोटा सा ग्रुप्तकालीन सपाट 
छतोवाला मन्दिर चार स्तम्भो पर आधुत है । इसमें द्वार मंडप हे । स्तम्भो के अतिरिक्त भवन मे 
कही भी अलंकरण नही है । यह भीतर से वर्गाकार ८ फुट २ इंच भोर वाहर से २० फुट लम्बा 
ओर पोौने तेरह फुट चौड़ा हे । 

मुकुन्द दर्रा सन्दिर--कोटा (राजस्थान) में एक पहाड़ी दरें के अंदर मुकुन्द दर्रा नामक 
एक छोटा-सा मन्दिर हे । यह गुप्तकाल के प्रारम्भिक चरणों में तिम्ित माना जाता हैं।” इसकी 
छुत सपाट हे । मंडप स्तम्भो पर आघुत है। मंडप से लगभग चार फुट हटकर तीन ओर दो-दो अर्थ॑- 
स्तम्भ हैं। उन पर शीप॑, शी्षं पर सिरदल औीर सिरदल पर कमल अकित चोकोर पत्थर रखे हैं । 
मन्दिर के चारो ओर प्रदक्षिणा-पथ है । 

घोह का सन्दिर--भूतपूर्व नागोद रियासत में स्थित इस मन्दिर में एकमुखलिंग शिव की 
मूर्ति स्थापित हैं | यह अपने समय का एक भव्य देवालय प्रतीत होता हें । 

शंकरमढ़ का सन्दिर--क्ुण्डा नामक ग्राम, तिगवा (जबलपुर) से तीन मील पूरब मे एक लाल 
पत्यर द्वारा निित छोटा-सा शिवमन्दिर है, जो शंकरमढ के नाम से पुकारा जाता है। यह लम्बे 
पत्थर द्वारा निर्मित है जिसमे चूने या गारे का प्रयोग नही किया गया है । 

ऐड्होलि का सन्दिर--महाराष्ट्र मे बीजापुर जिले के अन्तगंत ऐडहोलि मे एक ग्रुप्तकालिक 
मन्दिर है । इसकी बनावट अन्य गुप्त-मन्दिरों से साहश्य रखती है । इसमें गंगा ओर यमुना की 
मू्तियाँ अंकित है । 
(५) स्तूप 

स्तूपो का निर्माण प्रायः त्थागत के अवशेषो पर स्मृति के लिये किया जाता था । सारवनांथ 
में स्थित धमेख का स्तूप गुप्तकाल में वना था। यह इईंटो द्वारा बनाया गया है । इसकी ऊँचाई १२८ 
फुट है तथा इसकी विशेषता यह हे कि यह चबूतरे पर नहीं वरन घरातल पर बना है। एसके 
उत्खनन में कर्विंधम महोदय को एक लेख मिला है, जिससे इसेका गुप्तकालिक होना सिद्ध होता 
है ।) धमेख स्तूप के प्रस्तर पर अंकित कलाकृतियाँ भी ग्रुप्तकला का उत्कृष्ट नमुना श्रस्तुत करती 





१. जनेंल जाफ एशियाठटिक सोसायठो, (चोयी सीरीज) पृ० ७६-८१। 


२. आकियोलोजिकल सर्व रिपोर्ट, १६९०७-८, पृ० १८६ ओर पर्सी ब्राउन, इंडियन आ्ि- 
टैक्‍्चर, पूृ० ६३ । | 
३. कनिंघम कृत आकियोलोजिकल सर्वे रिपोर्ट । 


२४० एैं॥ प्राचोन भारतोय कला 
हैं । इसो आकृति का एक दूसरा स्तुप राजगृह में हे, जो 'जरासंघ की वैठक' के नाम से विज्यात 
हैं । इसका मभिर्माण चबूतरे पर हुआ हे । 


(६) विहार 

गुप्तकालीन विहारो के भग्तावशेप सारनाथ (वाराणसी) ओर नालंदा (पटना) में मिले हैं । 
सारनाथ के विहार नं० ३ ओर ४ मे प्राप्त सामग्री तथा गवाक्ष से सिद्ध होता है कि ये ग्रुप्तकालीन 
विहार थे ।" ह्वे नसांग के अनुसार नालंदा में गुप्त राजाओं ने विहार निमित कराये थे जो भिक्षुओं 
के निवास ही न थे, अपितु वहाँ उच्च शिक्षा भी दी जाती थी ।* 
(७) स्तम्भ 

स्तम्भो के निर्माण की परम्परा गुप्तकाल में भी चलतो रही । गुप्तकालीन स्तम्मों को निम्न- 
लिखित भागों मे विभक्त किया जा सकता ह--कीति-स्तम्भ, ध्वज-स्तम्भ, स्मारक-स्तम्भ मौर सीमा- 
स्तम्भ । समुद्रगुप्त की कीति का वर्णन मौर्य सम्राट अशोक के इलाहाबाद स्तम्भ पर अकित है । 
कहांव का स्तम्भ स्कंदगुप्त की कीति का उल्लेख करता है । 

अनेक गुप्त शासको के वैष्णव वर्मानुयायी होते के कारण उनके घ्वजो, मुद्राओं और प्रस्तर 
स्तम्भों पर विष्णु के वाहन गरुढ़ की मूर्ति अंकित मिलतो हें। ग्रुप्त सम्राट बुद्धगुप्त के काल में 
सामन्‍्त मातृविष्णु भोर धन्यविष्णु ने भगवान जनादंत का एक ध्वज-स्तम्भ एरण में निर्मित कराया 
था जो आज भी विद्यमान हे । दिल्ली मे मेहरोली के निकट लोहे का स्तम्भ है, जिसे गरुड़-ष्वज 
कहा गया है । कुमारणुप्त प्रथम ने स्वामी महासेन के मन्दिर के स्मारक के रूप में बिलसद में एक 
स्तम्भ का निर्माण कराया था। सम्राट स्कंदगुप्त ने भितरी (जिला ग्राजीपुर) में भगवान विष्णु को 
मूर्ति की स्थापना के उपलक्ष मे' एक स्तम्भ निर्मित कराया था। 


तक्षण कला (सुतिकला) 


गुप्तकाल में कला के तीन प्रमुख केन्द्र थे । मथुरा, सारनाय और पाटलिपुत्र । मथुरा-कला 
क्रुपाणकाल में अपनी पराकाप्ठा पर थी । गुप्तकाल में भी मथुरा में मूर्तिनिर्माण को परम्परा बनी 
रही, किन्तु गुप्तकाल में निर्माण शैली में परिवर्तेत हुआ । उदाहरणाथं, कुपाणकालीन मूर्तियों का 
प्रभामंडल सादग्रीपूर्ण था किन्तु गुप्तकाल में वहु अलंकृत हो गया । दूसरे कुपाणकालीन' मथुरा की 
मूर्तियों में दाएँ कंधे पर कमर के ऊपर का वस्त्र नही है परन्तु ग्रुप्तकाल में दोनों कंघे ढके रहते 
हैं। अनेक मूर्तियाँ ऐसी भी हैँ जिनमे कुपाण गौर ग्रुप्तकालीन लक्षणों का मिश्रण हे । 

गुप्तकालीन मूर्ति कला का सर्वाधिक महत्वपूर्ण केद्र सारनाथ था। बोड्धों का प्रधान तीर्च- 
स्थल होने के कारण यहाँ सर्वाधिक मुतियाँ निर्मित हुई है। गुप्त राजा वैष्णव घर्मानुयायी थे इसलिए 
ब्राह्मम-मृर्तियाँ भी निर्मित हुई हैं । सारनाथ में जैन मूर्तियाँ कम संख्या में प्राप्त हुई हैं। पराठलिपुत्र 
में तालन्दा शैली की धातु की मूर्तियाँ अधिक संख्या में मिली हैं। पाठलिपुत्र में प्राप्त अधिकांश 
मूतियो की वनावट सारताथ की मुर्तियों से मिलती हैं । 





१. आकियोलोजिकल सर्वे रिपोर्ट १९०७-८ | 
२. वाटसे कृत छ्वू नसांग । 


भौर्यकालीन कला ££ २४१ 


गुप्तकालीन शिल्पी की छेनी ने पाषाण को स्थायी सौंदर्य, लालित्य, मौर अलंकरण प्रदान 
किया । “गुप्तकाल को स्वर्णयुग कहलाने का जो सम्मान प्राप्त है वह मुख्यतः मुतिकला के कारण 
है ।”' इस-युग की विशेष उल्लेखनीय मृतियाँ निम्नलिखित हैं--- 

(१) सारनाथ की बुद्ध प्रतिमा--इस मूर्ति पर गान्धार कला शैली का प्रभाव नहीं हे । 
इसमे महात्मा बुद्ध को धरंचक्र प्रवर्तन का मुद्रा में प्रदर्शित किया गया है तवा उनके मुख पर 
आध्यात्मिक चिन्तन के भाव हैं | अपने रूप और गुण में यह मूर्ति अदुमुत तथा अद्वितीय है। 

(२) सुलतानगंज की बुद्ध मुति--ताँवे की बनी इस मूर्ति को ऊँचाई साढ़े सात फिट है । 
तथागत के घुंघराले केशों के पीछे, आभायुक्त प्रभामण्डल हे। इस मूर्ति के मुख पर करुणा तथा 
दिव्यता के भाव हैं । 

(३) मथुरा की खड़े हुए बुद्ध की मुति---इस मूर्ति की ऊँचाई सात फिट ढाई इंच है । मुख 
पर तेज, शान्ति, करुणा, गोरव, आध्यात्मिकता तथा सोम्यता के भाव हैं । 

(४) मथुरा-को विष्णु मुति--भगवात विष्णु की यह मूर्ति अपनी कलात्मकता में सारनाथ 
को बुद्ध मूर्ति के समान हे । इसमे शीश पर रत्नजठित मुकुठ तथा कानों मे कुण्डल धारण किये हुए 
भगवान विष्णु फा शरीर सुडोल तथा मासपेशियों का उभार बड़ा ही स्वाभाविक है। 

(५) उदयगिरि फी वाराहावतार की सूर्ति--इस भूत की कथावस्तु पोराणिक है। इसमें 
भगवान विष्णु पृथ्वी को पाताल से ऊपर उठाते हुए प्रदर्शित किये; गये हैं । 

(६) फाशी की कारतिफेय की मुतति -इस मूर्ति में भगवान कार्तिकेव को उनके वाहन मयूर के 
ऊपर आइहढ़ मुद्रा में अंकित किया गया हे । अलंकरण, आक्रति तथा भावभंगिता के दृष्टिकोण से यह 
मूर्ति बड़ी ही कलात्मक है । 

(७) भगवान शिव की सूर्तियाँ तथा शिवलिग--सुप्तकाल में अनेक शिवमूर्तियों तथा शिव- 
लिगो का भी निर्माण हुआ । इस युग में एकमुखी तया चतुमु खी शिवलिगों का निर्माण भी हुआ | 
सारनाथ के संग्रहालय में संरक्षित शिवमूर्ति का शीष॑ तथा करमदण्डा का एकमुखी शिवलिंग, खोह 
नामक स्थान से प्राप्त शिवलिंग तथा अर्थ॑नारीश्वर को मूर्ति विशेष उल्लेखनीय हैं । 

(८) कौशाम्बी को सुर्य सुति-- कोशाम्वी की विशालकाय सूर्य मुर्ति मे सुर्ये की प्रचण्डता 
तथा तैज का सुन्दर चित्रण किया गया हे । 

(६) देवगढ़ के मन्दिर की मुतियाँ--देवगढ से प्राप्त भगवान विष्णु की शेषशायी मूर्ति 
नरनारायण के तपसस्‍्वी रूप की मूर्ति तथा गजग्राहु की मूर्ति विशेष उल्लेखनीय है। इन पुर्तियों की 
कलात्मकता, भाव प्रदर्शन तथा सुक्ष्मता अद्वितीय हे । 

(१०) जैन सुत्तियाँ--इस काल में अनेकानेक जैन मूर्तियों का भी निर्माण हुआ। इस श्रेणी 
की मूर्तियों में मथुरा से प्राप्त भगवान महावीर स्वामी की मूर्ति विशेष उल्लेखनीय है । ग्रोरखपुर से 
भी अनेक गुप्तकालीन जैन मूर्तियों को प्राप्ति हुई है । 

(११) अन्य विविध विषयक सूर्तियाँ--गुप्तकाल मे अनेक उन |मूर्तियो का भी निर्माण हुआ 
जिनका विपय धामिक नहीं था । इस श्रेणी की मूर्तियों में अनेक स््री-पुदषो, पशुपक्षियों आदि की 

मूर्तियाँ हैं ॥ इन मुतियों का निर्माण पत्थरो, धातुओ तथा मिट्टी द्वारा किया जाता था । 


१. 'गुप्तकला'---डा० वासुदेव शरण अग्रवाल । 
३१ 


२४२ (३ प्राचीन भारतीय कला 


गुप्तकालीन सूतिकला की विशेषताएं 


(१) भद्गता तथा शालीनता--ग्रुप्तकालीन मूर्तिकला का उद्देश्य मनोरंजन द्वारा तामसिक 
भावों को उत्पन्त करना नहीं था अपितु उसका उद्देश्य भद्गरता तथा शालीनता द्वारा हृष्ठा के मन- 
मस्तिष्क में आध्यात्मिक चिन्तन के भावों को उत्पन्न करना था । 

(२) सरलता--मुप्तकालीन मूर्तियों में जटिलता तया क्निष्ठता का अभाव है । इस कला 
की सर्वोपरि विशेषता सरलता तथा बोधगम्यता है 

(३) आध्यात्मिकता के भावों की अभिव्यक्ति--वाह्य सौन्दयं केवल नयनाभिराम' होता है 
जब कि आध्यात्मिकता के भावों का प्रभाव मन-मस्तिष्क पर पड़ता हे । गुप्तकालीन मूर्तिकार न 
आध्यात्मिक चिन्तन की अभिव्यक्ति केवल नेत्नों के लिये ही नही वरनु मन बोर हृदय के लिये की । 

(४) भनुपातशीलता--ग्रुप्तकालीन मूर्तियों मे अनुपातशीलता हे । इस गुण के कारण ये 
मूर्तियाँ बडी ही स्वाभाविक है। 

(५) बिवेशी प्रभाव की रिक्तता--ग्रुप्तकाल से पूव॑ भारत में विदेशी कला ने प्रवेश कर 
लिया था। इस प्रभाव द्वारा जिस कला शैली का विकास हुआ--वह गान्धार शैली के नाम से प्रसिद्ध 
हैं। गुप्तकाल में मान्धार शैली का कोई प्रभाव नही था । इस काल की कला ने प्रभाव ग्रहण करने 
की अपेक्षा प्रभावित करना प्रारम्भ कर दिया । 


“बुप्त-युग की मू तिकला विशुद्ध भारतीय है, और जो कुछ भी विदेशी तत्व थे, उनको इसने 
इस प्रकार आत्मसात्‌ कर लिया है कि उनकी स्वतन्त्र स्थिति का पता ही नही बलता । ग्रुप्तकालीन 
मु तियों मे आध्यात्मिक काति और आन्तरिक शान्ति की छुटा व्याप्त हे । इस दिशा में ग्रुप्तकला 
मथुरा शैली से बहुंत आगे बढ गई है । पुरतियों के सरस सौन्दर्य भौर कोमलता को देखकर दर्शक 
का मन प्रतिमा के साथ पसीजता सा लगता हे। मूर्तियों के देखने से आँखो की तृष्ति के साथ 
आन्तरिक सुख और सम्तोष भी प्राप्त होता है । वे हमे अपने आन्तरिक सौन्दयं की ओर आकर्षित 
करती हैं, न कि केवल बाहरी सौन्दर्य पर, हमे अटकाये रहती है। उत्त मुतियों में आध्यात्मिकता 
और बोद्धिकता के सुन्दर सामंजस्य के साथ-साथ आध्यात्मिक भावनाओ की सचेब्टता स्पष्ट अभिव्यक्त 
है । यद्यपि मानव-शरीर ही कलाकार का प्रधान विपय था, तवापि उसमे उसने पाथिव सौन्दर्य से 
अधिक ईश्वरीय सौन्दये प्रकट करने मे सफलता पाई हे ।””' श्रो आर० डी० बनर्जी का कथन है -- 


“गुप्तकालीन कला की आत्मा तो मुलतः भारतीय परम्परा से ओतप्रोत है, इस काल की मूर्तिकला 
विशेष उल्लेखनीय है जो भारतीय तत्वों के पुनरुद्धार से अनुप्राणित है ।”” 


(६) राष्ट्रीय शैलो फा सुजब--इस काल में भारतीय कलाकारों ने अपनी एक विशिष्ट 
मौलिक एवं राष्ट्रीय शैली का सृजन किया था, जिसमे मूर्ति का आकार गात, केशराशि, माँसपेशियाँ, 
चेहरे की बनावट, प्रभामण्डल, मुद्रा, स्वाभाविकता, आदि तत्वों को ध्यान में रखकर मूर्ति का 
निर्माण किया जाता था। यह भारतीय एवं राष्ट्रीय शैली थी । 

- इसमे “भारत की आत्मा और ऐतिहासिक परम्परा प्रतिष्ठित है। इस समय की , मूर्तियाँ 
अधिकतर वड़े कद की है, जो कुपाण और मौय काल की सीध मे हैं; फिर भी इन विशाल 
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मूर्तियों में कुपाणं-उदाहरणो की अपेक्षा अंग्रों की रचना अत्यन्त कोमल और कमनीय हे । 
गोल चेहरा, गोल-गोल बाहे, गाल पर ईषतु गढ़ा ओर नीचे का भोठ कुछ मोटा लंठका हुआ, 
गुप्त-मूतियों के विशिष्ट लक्षण हैं; बुद्ध की मृतियों मे आभूषणो का अभाव है ओर 'बोधिसत्वो 
की मूर्तियों मे भी साघारण और कम आशभूषण हैं। बाभूषणो के द्वारा शरीर की. सुन्दरता को ढकने 
की कोशिश नही की गईं है और पारदर्शक वस्त्र से नग्गता को छिपाकर शील भावत्ता को प्रकट 
किया है ।”?? 

(७) भरलंकत प्रभामण्डल--गुप्तकालीन बुद्ध की मूर्तियों मे शी के पीछे एक प्रस्तर लगा 
रहता है। इसे प्रभामण्डल कहते हैं। इस प्रभामण्डल का निर्माण यद्यपि गान्धार तथा मथुरा शैली 
मे भी होता था, किन्तु उनके चिकने और अलंकृत प्रभामण्डल की अपेक्षा गुप्तकाल में सुन्दर एवं 
भव्य मनोमोहक अलंकारो से इसे अलंकृत किया गया है | 

(८) कुड्चित केशराशि--गरुप्तकालीन त्रौद्ध मूर्तियों मे दक्षिणाव्ते कृचित केश राशि ओर 
उष्णीष की अपनी विशेषता है । इसके पूर्व गान्धार-कला से सिर को मुंडा हुआ दिखाया जाता था । 

, (६) वस्त्रांकन--गुप्तकालीन प्रत्येक मूर्ति महीन वस्त्र से आच्छादित है, पारदर्शंक वस्त्र मे 
शरीर के प्रत्येक अंश को, उभार को स्पष्ट दिखाया गया है। ग्रुप्तकाल को मथुरा केद्ध से निर्मित 
मृर्तियों मे सलवर्टे भी हैं। अधोवस्त्र कटि से वँघा है। संघाटी दोनो स्कन्धों को ढककर घुटनों तक 
लटकी हुईं मिलती है। 

(१०) गुप्तकाल की कला में बोद्ध मूर्तियों का अधिक निर्माण हुआ है। ये मूर्तियाँ विभिन्न 
भाव एवं मुद्राओ मे है । बुद्ध को प्रतिमाऐँ प्रायः पाँच मुद्राओं मे मिलती हैं--(१) ध्यानमुद्रा, 
(२) भूमिस्पशं-सुद्रा (३) अभय-मुद्रा (४) वरद-मुद्रा (५) घममचक्र-मुद्रा । 

(११) आदर्श और सोन्दर्य---गरुछ्कालीन कला विदेशी तत्वो को आत्मसात्‌ कर एक समन्वय- 
वादो कला है। इस काल की मूर्तियों मे आदर्श और सौन्दय का समन्वय हे । आदर्श और सीदर्न्य 
के समन्वय की सर्वोत्तम रचना सारताथ की बुद्ध मूति है। श्री मजूमदार ने ठीक ही लिखा है-- 
“संक्षेप मे ताल, गति और सोन्दय की उच्च भावना से परिपूर्ण उच्च आदर्श हो 'गुप्तकानीन पूर्तियो 
की विशेषता है। उतकी कला ओर निर्माण में ओज भोर सुरुचि टपकती है । ग्रुप्तकालीन कला में 
बौंद्धिकता की प्रधानता है, जिसके कारण उच्च विकसित भावता और अत्यधिक अलंकरण को 
नियन्त्रित रख सकते में वह समर्थ हो सकी हे ।* + 

(१२) स्वाभाविकता--गुप्तकाल की कला स्वाभाविक हे । “इस युग को मूर्तियों की विशेषता 
है कि उनके मुख और नेन्नो की मुद्रा शान्त है जो उनके ध्यानस्थ शान्त सन का आत्मिक अभिव्यक्ति- 
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करण है । उनके उत्फुल्ल मुख-मण्डल पर आपूर्ब-प्रभा, फोमलता, गम्भीरता, शान्ति और स्वाना- 
विकता है ।””) 
मृण्मयी मृतिया 

गुप्तकाल की मृण्मयी पूर्तियाँ अत्यन्त सुन्दर हूँ तथा कलाकार की निपुणता की परिवायक 
हैं। मानसार में अनेक शिल्पों भे मिट्टी के मूतिशिल्प का भी उल्लेस है ।* इस काल्ष में मिट्टी की 
इंटो से भी मूर्तियाँ बनायी जाती थी । 

सारनाय संग्रहालय में बुद्ध ओर बुद्ध ते जीवन की जनेक पदनाओं का दर्शन करने थाज्लो 
इस वर्ग की मुतियाँ सुरक्षित हैं। एक मृण्णयों मूति मे आवस्सों मे बुद्ध के विश्वक्ष्ष का प्रदर्मेत किया 
गया है । बुद्ध शिक्षा दे रहे हैं | दाँयें राणा प्रमेननित का चित्र है। इस युग ही आादध्रण देखी देशताओं 
की मृण्मयी मूर्तियाँ भी मिली हैँ । एफ मूर्ति के पैर सठित हू। गसे में माता जोद बन्ष पर 'बवर्स' 
(चिह्न) अंकित है । भीटा से प्राप्त शिव और पाव॑ती को मूर्ति भुप्वदाल की मानों गयी है 

इसके अतिरिक्त मिट्टी, इंट और लूमे फी धनेक छ्लो-पुझपों की मूतियों दटपंवतिया (असम) 
भीठा तथा सहेत-महेत नामक स्थानों में मिली हैं। मंदुरा में भी अनेक प्रकार की सूर्तियाँ प्राष्ष हुईं 
हैं । पकी हुई मिट्टी हाथी, घोद़े और अन्य लितौने माई भी मिले है। घमेक उल्नात्मक मिट 
को मुहरें वैशाली (विहार) और भोटा (म० प्र०), राणधाट (वाराणसी) जादि भी प्राक्ष हुई 
गुप्तकालीन अन्य शिल्प 

गुप्तकालीन गनेक अलकृत प्रस्तर भी प्राप्त हुए हैं। गुप्तकाल के भवनों हो सज्जा के लिए 
व्याल, फोतिमुख, गंगा-यमुना ओर चेल-बूटो का प्रयोग होता था । सारताय संग्रहालय मे ध्याल की 
आकृति सहित अनेक प्रस्तर पिले हूँ । व्याल आऊक्राश मे उडते हुए भी प्रदशित ऊिय गये गुप्त- 
कालीन शिल्पकला में सिह-मुख्न का प्रयोग अलंकार ह रूप में हुआ है, उसा सिह-सुझ को कीजिसुस 
कहते ये । स्तम्भो और मन्दिरों की ऊपरी चौघट को फीतिमुख से बलंकृुत किया जाता दे । भुमरा 
ओर देवगढ़ के मन्दिरों को कीतिमु्त सुशोभित कर रहे हैं। सारनाथ हे त्तम्भों पर भी ऐसी 
आकृतियाँ मिलती हैँ । अलकरण-प्रफार का एक उदाहूरण गंगा मोर यमुना को आकूनियां हैं। गुप्त- 
कालीन मन्दिरों मे प्रायः सज्जा के लिए द्वार स्तम्भो पर दाठिने परिचारकों सद्दित मकरवाहिनी गंगा 
भर बायी मोर कुमेंवाहिनी यमुना की आऊकृतियाँ वनी हूँ। गष्नकालोन शिल्पकला में अनेक प्रकार के 
वेल-बूदो और ज्योभिति की आकृतियों से मन्दिरों, स्तुपो और भवनों का अलंकरण छिया जाता था । 
घमेख स्तुप (सारताथ) पर इस प्रकार की सुन्दर सजावट है ।3 कारतें, भाजा, नासिक ओर कन्हेरो 
को गुफा में गवाक्ष के नमूने उपलब्ध हैं ।१ सारनाय ऊे संग्रहालय में गुप्तक्तालोन एक प्रस्तर का 


गवाक्ष सुरक्षित है। गवाक्षो के मध्य प्रायः देवता की मूति अथवा कीतिमुप की आकृति निर्मित 
रहती थी । 


तु 





न्ाछ 
है 


“भारतीय सभ्यता तथा संस्कृति का विकास!, पृ० २१०--लूुनिया 

- 'ए डिक्शनरी आफ हिन्दू माकिटेक्चर”, पृ० ६३ --प्रशान्त कुमार आचाये | 
* ग्रुप्त-साम्राज्य का इतिहास” पृ० २५६, वासुदेव उपाध्याय । 

- एगेंट इण्डिया?, प्लेट ४-५ (--कार्डिटन 
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(8. -ह - ,', ग्रुप्तकालीन चित्रकला 


गुप्तकाल चित्रकला का स्वर्ण युग था । जिस प्रकार इस युग की वास्तु तथा मुतिकला अंपने 
अम्युदय के शिखर पर थी, उसी प्रकार यह चित्रकला का भी पराकाष्ठा युग था। कालीदास को 
रखनाओ से चित्रकला के विपय के अनेक प्रसंग हैं।" 'मेघदूत” में यक्ष-यत्नी के द्वारा यक्ष के भावगम्य 
चित्र का उल्लेख है । वात्स्यायन के कामसूत्र" का अनुशीलन करने पर विदित होता हे कि चित्रकला 
का वैज्ञानिक अध्ययन किया जाता था। “विष्णु पुराण” में चित्रकला के विभिन्‍न अंगो का विस्तृत 
उल्लेख मिलता है । इस समय चित्रशालाएँ भी होती थी। “कादम्बरी” मे ऐसी चित्रशालाओ के 
उल्लेख हैं जिनमे देव, दानव, सिद्ध तथा गन्धर्वों के चित्र बने हुए थे। चित्रकला के उपकरणों में 
तुलिका तथा वर्तिका प्रमुख थे । तूलिका द्वारा रंग भरा जाता था और वर्तिका द्वारा रंग भरने से 
पुर्व॑ चित्र की रूपरेखा बनाई जाती थी । चित्र बनाने से पहले, दीवार या छत अथवा जिस आधार 
पर चित्र बनाना होता था, उस पर वज्जलेप किया जाता था । यह गोबर, मिट्टी, भूसी, चुने, सन 
या जूट के मिश्रण से तैयार किया जाता था। पृष्ठभूमि को चिकना करने के लिये अण्डे के छिलको 
का प्रयोग भी होता था। इसके उपरान्त वर्तिका द्वारा चित्र की रूपरेखा बनाई जाती थी। गुप्त- 
कालीन चित्रकला विविध विषयक थी । प्रायः घामिक शोर लोौकिक विषयो पर तुलिका अधिक चलाई 
जाती थी । ु 
अजन्ता की -चित्रकला 
केवल ग्रुप्तकालीन ही नही, वरन्‌ भारतीय चित्रकला की अमर स्मारक अजन्ता की गुफाएँ 
बम्वई के फरदपुर से ६ किलोमीटर, भौरंगाबाद से लगभग १०० किलोमीटर तथा जलगाँव से 
५४ किलोमीटर दूरी पर स्थिति हैं । यहाँ की गुफाएँ बड़े-बड़े पवँतो को काठकर डेढ़ किलोमीटर फे 
अर्दववर्गाकार घेरे मे'एक सिरे से दूसरे सिरे तक बनी हुई है। इनका निर्माण तत्कालीन वात्तुकला 
की श्रेष्ठता का भी प्रमाण है । 
अजन्ता का इतिहास---आज से लगभग डेढ़ सो वर्ष पूर्व अजन्ता की गुफाओं की चित्रकला से 
सम्य संसार अनभिज्ञ था। एक लम्बे समय तक इसकी गरुफाओ में वन्यपशु तथा सन्यासी आदि 
निवास करते थे । इस कारण से यहाँ के चित्रो को पर्याप्त हानि भी पहुँची है। १८१६ ई० मे 
अनायास ही इन ग्रुफाओं की जानकारी एक अंग्रेज सैनिक ठुकड़ी को हुई । तत्पश्चात्‌ मद्रास सेना के 
मेजर राबर्टगिल को १८४४ ई० में यहाँ के चित्रो की नकल करने का भार सौपा गया । १९१५ ई० 
में लेडी हेरिघम ने अजन्ता फ्रेस्कोज” नामक पुस्तक में अजन्ता के चित्रो को प्रकाशित किया । 
काल निर्णय--अजन्ता की चित्रकला का समय क्या हे ? यह प्रश्व विवादास्पद है। विवाद 
का प्रमुख कारण यह है कि अजन्ता मे चित्रों का अंकन भिन्‍त समयान्तरो पर विभिन्‍न शासको के 
सरंक्षव्व और प्रोत्साहन के-अन्तगंत हुआ । डा० वासुदेव उपाध्याय के अनुसार 'अजन्ता के एक चित्र 
से इन,चित्रों के काल निर्णय मे बड़ी सहायता मिलती है । यह चित्र फारस देश के एक राजदूत का 
है जो भारत मे चालुक्य पुलकेशिन के दरबार में आया था ॥****** इससे इस चित्र की तिथि सातवी 
शती ई० निश्चित होती हें । गुप्त राजा साहित्य और कला के संरक्षक थे तथा कला इस काल में 





१. अभिज्ञान शाकुन्तलम?--मभंक २, €; रघुवंश--१६, १६ । 


हा 
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सरम सीमा को पहुँची हुई थी, अतः यह कहने में हमे तनिक भी संकोच नहीं मालूम होता कि 
अजन्ता के कुछ चित्रो की रचना गुप्तकाल ,में अवश्य हुई हे ।”? पर्सी ब्राउन के अनुत्तार विभिन्न 
गुफाओं का समय इस प्रकार है-- 


(१) गुफा न० ६-१० १०० ई० 
(२) गुफा न० १० के स्तम्भ ३५० ई० 
(३) गुफा न० १६-१७, ५०० ई० 
(४) गुफा न० १-२ ६२६-६२८ ई० 


अजन्ता की गुफाएँ भारतीय-वास्तुकल। ओर निन्नकला के अन्यतम उदाहरण हैँ । पव॑त श्ृद्धु- 
लाओ को काटकर बनाई गई इन विशाल गुफाओ को भित्तियों, स्तम्भा, छुतों पर निर्मित चित्र सैकड़ों 
वर्षों के व्यतीत हो जाने पर भी यथापूवं ही आकपंक हे। शुग-सातवाहन युग से लेश्वर सातवीं 
शत्ती ई० तक निर्मित होने वाले इस कल्ा-मन्दिर के विकास में शासक्रो, शिल्पकारों तवा चित्रकारों 
का महान्‌ योग रहा होगा । 

शैली एवं तकनोक--गुप्तकाल मे दावारा, छुतो ओर वस्नों पर चित्रकवा का अलकरण होता 
था । वर्तिका से रेखा खीचने के पूव॑ं दीवार तया छत को समतल कर उस पर वज्ललेप ( पाल्िश ) 
लगाते थे । यह गोबर, मिट्टी, भूसी, चूने, जुट भोर सन के कणो द्वारा तैयार किया जाता था| उसे 
चिकना करने के लिए अंडे के छिलके का प्रयोग होता था। समतल भूमि को चिकना कर उसपर 
चित्रण कार्य प्रारम्म होता था । तत्कालीन ग्रंथो मे लेप लगाने का विवरण मिलता है ।* सबसे पहले 
रूपरेखा बनायी जाती थी । इसके बाद विविध रंग भरे जाते थे । कालिदास के ग्रंथों में चित्रकला 
की सामग्री का उल्लेख हुआ हे ।* 

विषय--गुप्तकालीन चित्रकारों ने मानव जीवन के अतिरिक्त पशु-पक्षियो के जीवन तथा 
प्रकृति के विभिन्न अंगो का चित्रण किया है । प्रायः चित्र दो अकार के हैं--धामिक और लोकिक । 
चित्र मे भगवान बुद्ध तथा बोधि-सत्वो के जीवन को प्रमुख घटनाओं तथा जातक फथाओभो का सुन्दर 
निरुपण हुआ है । इन चित्रों में पुरुषों तथा स्लरियों के शारीरिक गठन, उभार, केश विन्यास, मुखमुद्रा, 
भावमभंगिमा, अंग-प्रत्यंग की सुन्दरता एवं वर्राभूषणो का सफल अंकन हुआ है । ,इसके अतिरिक्त पशु 
पक्षियों की आक्ृतियो, लताओ, पुष्पो, सरिताओ एवं निर्केरो भादि का वास्तविक चित्रण हुआ है। 
अजन्ता के चित्रों की विशेषतायें 


अजन्ता की गुफाओ मे विहारो व चैत्यो की दीवारों और छुतो पर चित्रकारी निर्मित है। 
अजन्ता में चित्रकला की परम्परा गुप्तकाल से पहले से ही विद्यमान थी। गरुप्तकाल में चित्रकार की 
कला उत्कृष्ठता की चरमसीमा तक पहुँच चुकी थी। चित्रकला के इस उन्नत रूप के पर्याप्त उदाहरण 
१,२,१६,१७ संख्या की गुफाओं में उपलब्ध है । इनकी चित्रकारी अपने सौन्दये, स्फुठ अभिव्यक्ति, 
वर्णरचना, अनुपात एवं प्रभावशाली समन्वय के फारण बड़ी मोहक है। छाया कोर प्रकाश के चारु- 


मिश्वण से मूर्तियों के अंग प्रत्यग की सुकुमारता, सुघडता एवं भावभंगी को बडो कुशलता से अभिव्यक्त 
किया गया है । 





गुप्त साम्राज्य का इतिहास! (द्वितीय खण्ड) पृ० २६८--डा० वासुदेव उपाध्याय । 
९. भारताचार्य, नादुशास्त्र, २, ७२-७४, कुमार सम्भव, ७, १५॥ 
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अजन्ता की कला में आध्यात्मिक भावना तथा तत्वज्ञान सम्बन्धी भावना का चित्रण है । इन 
चित्रों में भौतिकता के साथ-साथ आव्यात्मिकता फा अच्छा सामंजस्य है । ग्रुप्त काल की मूरतिकला 
यद्यपि जीवन की यथार्थता से अलग हो गईं है तथापि चित्रकला ,में परम्परा का अच्छी तरह से 
चित्रण हुआ है । चित्रों को विषय की दृष्टि से तीच भागों में वाँठा जा सकता है--(१) अलंकारिक 
बित्र, (२) रुपमैदिक चित्र, तथा (३) वर्णनात्मक चित्र । 

(१) अलंकारिक घित्र--इत चित्रों में पशुक्षियो के साथ पुष्यो की वेलें, अलोकिक पशु, 
राक्षस, नाग, किन्नर, गरुड़, यक्ष, गंधव॑, अप्सरायें, वैल, वन्दर , हाथी एवं लंगूर इत्यादि का अलंकरण 
के हेतु चित्रण किया गया है। इनमे चित्रों के अलंकरण को महत्व दिया गया है। पहली गुफा में दो 
लड़ते हुए बैलों का चित्रण किया गया है, ये अपनी शैली फ्री अनुपम कृति मानी गई हे । 

(२) झुपभैदिक चित्र--लोकपाल, बुद्ध भगवान, बोधिसत्व, राजा-रानी इत्पादि का कला 
की दृष्टि से बहुत सुन्दर चित्रण किया गया है । इनमें बुद्ध!का चित्रण अभय वरद, तथा वितक की 
मुद्राओ में किया गया हे । भगवान बुद्ध का जन्म, महाधिनिष्क्रमण संबोधि, निर्वाण तथा भगवान बुद्ध 
के जीवन की अलोकिक घटनाओं को प्रधानता दी गई है । पहली गुफा के पद्मपाणि के चित्र की 
तुलना ऐजेलो की कलाकृतियो से की गई है । इस शैली के प्रमुश्ल चित्र मरणासन्न राजकुमारी, 
श्'गार करती हुईं राजकुमारी इत्यादि उल्लेखनीय हैं। “मातापुत्र” चित्र में भाव को प्रधानता दी 

गई है, इसमे सामने खड़े हुपे भगवान बुद्ध का चित्र बहुत आकर्षक है । 

(३) वर्णनात्मक चित्न--इन चित्रों में भगवान बुद्ध के जीवन से सम्बन्धित जातकों की 
कथाओ का चित्रण किया गया है । ये चित्र कई भागों में वाँटे गये हैं जो घटनाओं के क्रम मे बने हुये 
हैं। १०वी गुफा का चित्र विशेष महत्व का है इसमें हाथियो के समूह का सुन्दर चित्रण हैं। इनमें 
सैनिकों एवं नारियों को विन्रित किया गया हे । इस चित्र का अधिकांश नष्ट हो गया हे । वर्णनात्मक 
चित्रो में ब्राह्मण जातक”, शिव जातक', 'मातृपेर जातक”, शरम जातक”, “बुद्ध जन्म”, सप्तपदी, 
तपस्या, निर्वाण आदि के चित्र आते है । ४ 

अजन्ता के चित्रो में महत्वपूर्ण मनुष्य को वीरत्व अनुपान में मनुष्य आकृति से बड़ा बनाया 
गया है । जिसके कारण चित्र के दृश्य में महत्वपूर्ण व्यक्ति के प्रति व्यान आकर्षित होता है। मजन्ता 
के चित्र विषय को स्पष्ट करने मे बहुत सफल है । कल्पना में यहाँ की कला भावुकता से युक्त है । ये 
देखने वाले की भावना को बहुत ऊँचा उठा देती है। यहाँ के चित्रों में हीनथाव तथा महायान सम्प्रदाय 
के षमं सिद्धान्तों को बहुत सुन्दर ढंग से दिखाया गया है। भावों को व्यक्त करने की कुशलता अजन्ता 
के बित्रो की आत्मा हे, इनके बिना ये चिन्न निष्प्राण से लगेंगे । यहाँ के चित्नों में भावमय अभिनय 
भी दिखाया गया है एवं मानव के अंग तथा जड़ पदायें के अंग भावों का सृजन करते हुए 
दिखाये गये हैं । चित्रो की मुद्रायें आशा, निराशा, स्वंनाश, भय, त्याग, करुणा इत्यादि भावों को 
व्यक्त करती हैं । चित्नो की भाव विधान आल्तरिक प्रेरणा ही चित्रों का सजीव रूप है । 

अजत्ता के चित्रों का आकलन गतिवान है । ये बिना परिश्रम के बनाये गये मालूम होते हैं । 
आक्ृतियो की मुद्रायें प्रभावशाली तथा वैभव चित्रों में शरीर विज्ञान को रचना की सफनता में कोई 
कमी नहीं दिखती हे । अजन्ता के चित्रो का विशेष गुण उनकी रेखा के रूपान्तर में है। अजन्ता के 
चित्रों में रेखाओं एवं तूलिका दोनो को हो मह॒त्व दिया गया है । पर भावपूर्ण रेखायें विलास 
तथा शइगार से एकदम भिन्न हैं। रेखा केवल आयतन को दिखाने के लिये प्रयोग में लाई गई है । 
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अजन्ता का कला मय अलिखनों से भरा हुआ है । इन अलेखनों से मानव, पशु, पतञ्षी, हाथी, 
फल एवं फून आदि का लयात्मक रेखाओं के द्वारा चित्रण किया गया है । १०वीं तया €वी गरुफाओं 
में रेखाओं का प्रयोग नही किया गया है । जेसे मुँह एवं हाथ में रेखाओ का प्रयोग नहीं किया 
गया हे । १५वीं एवं १६वीं गुफा मे भी रेखा का प्रयोग नहीं क्रिया गया है। परत्तु पहली ग्रुफा 
के चित्रों मे रेश्ाओं द्वारा हो सोचा गया है । इन सबसे यहू पता चलता हैँ कि इन कलाकारों को 
रेखाओं को बनाने फा अच्छा ज्ञान था | इसफे द्वारा वे अपने भातरों को बहुत सुन्दर ढंग से व्यक्त कर 
सकते थे । तत्कालीन चित्रकार इन्ही रेखाओ द्वारा प्रतिमाकत, प्रभावोत्वादकता, उभार, स्थिति, 
छाया एवं प्रकाश तथा दुसरी विशेष बातो को कला मे प्भासानी से अ्यक्त कर लेते थे । इसका 
उदाहरण पहली ग्रुफा के वायो ओर के वोधिसत्व अविलोकितेष्व र का चित्र है । वहां पर राजकुमार 
सिद्धाय ज्ञान प्राप्त करने के लिए महल को छोड़ते हुए चित्रित किये गये है, इसमें सिद्धार्थ की आकृति 
मानवाकार से बडी बनायी गयी हे । यह थोड़ी क्रुकों हुई हे भौर इसके दाहिने हाथ में नीला कमल 
है, मुँह पर दु.ख का भाव हे । यह देखने वाले को भगवान बुद्ध के अपने सामने छड़े होने का भास 
कराती हे । कंघो तथा हाथो का रेखाकन बहुत सुन्दर एवं स्पष्ट है । यहाँ पर रेखाये साफ हैं, भौदि 
क्री सादी लहरो के समान रेखा द्वारा बनायो गयी है। यह अकेली आकृति लय के भावीं को 
दिखाती है । ' 


काल चक्र के कारण अजन्ता के चित्रों के रंगी की फोमलता तथा हलके रंगों का प्रयोग 
बहुत कुछ वष्ट हो गया है। रंगो के भागो के ग्रुणो का विवेचन कलाकार द्वारा १७वीं गुफा में 
महाममसा जातक (भगवात्र बुद्ध की जन्मकथा) की कहानियों भे बहुत सुन्दर ढंग से गुलाबी एवं स्लेटो 
रंगों की शुद्ध प्रकृति द्वारा किया गया है । इसमे रंगो की व्यवस्था बहुत सुन्दर है। अजन्ता के भित्ति- 
चित्रों की शैनी में अभिश्चित रंगो तथा पित्ति चित्रों का सम्मिश्ण हे । इन चित्रों मे रंगों के द्वारा 
छाया एवं प्रकाश, प्रतिमांकन, प्रभावोत्पादकता तया उभार सुन्दर ढंग से ज्यक्त किया गया है । 
“अजन्ता के रंग इसी विस्तार के अन्य देशों के प्राचीच चित्रों फी अपेक्षा अधिक गहरे एवं शुद्ध 
हैं।' इन चित्रों में स्थानीय मिट्टी तया पत्थर द्वारा बनाये रंगों का प्रयोग क्रिया गया हे जिसमे गेरु, 
मुलतानी मिट्टी, रामरज, काजल, हरा रंग और नीले रंग का प्रयोग किया गया है । नीले रंग के 
लिए नीले पत्थर का प्रयोग किया है । परल्तु नीले रंग का प्रयोग बहुत ही कम स्थानों पर किया 
गया है विशेषकर यह रंग चोथी-पांचवी शताब्दी के चित्रों मे हो दिखता हे । यहाँ पर भूरे रंग का 
प्रयोग अधिक हुआ है । उस समय कलाकारों को बहुत हो कमर रंग मिल सके थे इस कारण इस 
चित्रों में बहुत ही कम रंगो का प्रयोग दिश्वता हे । अजस्ता के चित्रो को बताने से पहले स्थल को 


पाती से गीला, कर लिया जाता था, फिर इन रंगो का हल्का तथा गहरा रंग उतमे आवश्यकता- 
नुसार भर दिया जाता था | 


श्वी गुफा के चित्र सबसे पहले के है परन्तु उनमे भी कला अपनी चरम सीमा पर हृष्टिगत 
होती है । उनमे चित्रों की प्रारम्भिकता नही दिखती हैँ। अजन्ता के इन प्रारम्भिक चित्रों में चित्र की 
साधारण तथा गहन शैली को बढ़ावा दिया गया है । यहाँ पर भावना तथा ओजस्वी रूपरेखा के 
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द्वारा चित्रो की शैती सफलता पूर्वक व्यक्त की गई हे । इन चित्रो में रूढ़िवादिता केवल अलंकारिक 
चित्रो में ही दिखती है फिर भी चित्रो मे मोलिकता है । 
१०वीं गुफा के खम्मे पर अकेली आकृति बनी हुई हे जिसका कपडा गांधार शैली में वना है 
और उसको मुद्रा सादी हे । अजन्ता के चित्रों में आकृतियो की परछाई नही दिखाई गई है, ऐसा प्रतीत 
होता है कि आकृतियाँ अपने हो प्रकाश से प्रकाशमान है, केवल कही-कही प्रकाश तथा छाया को 
प्रयोग में लाया गया है। जहाँ पर उनकी आवश्यकता है वही पर उनका प्रयोग किया गया है । 
अजन्ता के चित्रों मे नारी के आदर्श रूप का चित्रण किया गया है पर नारी रूप को गौरव तथा 
गरिमा से ओत प्रोत बनाया गया है । यहाँ के चित्रो मे स्त्री के बालों को भिन्न-भिन्न प्रकार से बनाये 
दिखाया गया 'है । परियो का चित्रण भी बहुत सुन्दर किया गया है, उतके उड़ने की मुद्रा बहुत 
प्रभावशाली है ! कपड़े, फालरें तथा पताकायें सब पीछे की ओर उड़ते से लगते हैं ॥ इनमे नाटकीय 
भावना अधिक है इस कारण से क्रियाओं से भरे हुए हैं। इसका उदाहरण १७वी गुफा के भगवान 
बुद्ध के जन्म, मृत्यु तथा जीवन से सम्बन्धित चित्र है। १६वीं तथा १७वीं गुफा के चित्र छुठी सदी 
को बौद्ध'कला को दिखाते हैं । 
अजन्‍्ता चित्रकला की समालोचना 
मर्जता की चित्रकला में स्वाभाविकता, ध्षादगी, सोम्य, भौचित्य एवं सौदये की भावना हे । 
“अजंता के भित्ति चित्रों में मैत्री, करुणा, प्रेम, क्रोध, लज्जा, हे, उल्लास, उत्साह, चिता ओर घृणा 
आदि विविध प्रकार के भाव, शात, तपस्वियो और राजाओ से लेकर खूँखार बाघ निर्दंय बधिक, 
साधुवेशधारी घूर्ते, शिकारी, नतंक-गायक, सुन्दर वस्त्राभूषणों से अलंकृत रमणियाँ और सभी प्रकार 
के मनुष्य, ध्यानावस्थित बुद्ध से लेकर प्रणय-क्रीडा में रत दम्पत्ति तथा श्वुद्भार में संलग्त स्त्रियाँ 
आदि समस्त मानव जीवन के कार्यकलाप अकित हैं ।” गजंता की कलाकृति इतनी पूर्ण, इतनी 
निर्दोष, इतनी सजीव तथा इतनी मुखरित हे कि इसे संसार की सर्वश्रेष्ठ कला मात्रा गया । 
अजन्ता की चित्रकला को इतिहास मे सर्वप्रथम स्थान प्राप्त है। संसार मे विभिन्‍न भागों से 
केवल यात्री ही नही, वरन कलाममंज्ञ भी इस कला से चल्षुतृष्ति तथा प्रोत्माहन लेने भारत बाते 
हैं। इस कला के, विषय मे भारतीय तथा विदेशी विद्वानों ने अपनी सम्मृतियाँ अभिव्यक्त की हैं। 
“अजन्ता की चित्रकला मे स्वाभाविकता है, जीवन है, सादगी है, साम्य है, ओऔचित्य है, 
तथा सबसे वढ़कर उन चित्रकारों की सोन्दय्य-भावना है । अजन्ता के चित्रकारों ने कभी कुरुचिपूर्ण 
बित्रों को कल्पना ही नही की । उनकी ऋसभावना इतनी रुचिकर है कि वीभत्स ओर कुरूप चित्रों की 
के कभी कल्पना ही नही कर सकते थे । उनके चित्र स्वाभाविकता से पूर्ण हैं । चित्रों में इतना जीवन 
है मानो वे अभी बोलने को तैयार बैठे हैं। इन चित्रों मे यद्यपि अलंकरण विधान की ओर रुचि 
अवश्य दीख पड़ती है परन्तु वह कभी भद्दपन की सीमा को नहीं पहुँचती है। भौचित्य का ध्यान 
सत्र रखा गया है । माता ओर पुत्र वाले चिन्न में दीनता, दया तथा दरिद्वता का जैसा सुन्दर प्रदर्शन 
, किया गया है, उसे कला ममेज्ञ ही समझ सकते हैं। जुलूस वाले चित्र मे स्त्रियों की सुन्दरता अनुपम 
एवं अलोकिक, हेः॥'****'य्दि अजन्ता के चित्रो को हम तूलिका से अभिव्यंजित मनोरम कविता कहें 
तो कुछ'बनुचित न होगा ।”” ' ु ॥ 
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२५० ३ प्राचीन भारतीय कला 


“अजन्ता के चित्र रेखा, वर्ण गौर भाव इन तीनो दृष्टियों से दिग्गग चित्रकारों कौ 
कृतियाँ हैं। उनन्‍्हीने समस्त एशिया महाद्वीप की कला को प्रभावित किया है । दक्षिण की सित्तत्व- 
वासल ( सिद्धंतिवास ) गुफा, सिंहल को सिहमिरि ग्रुफा ( सिगरिया ), मध्य एशिया में खोतन, 
मीरान, तुर्फान एवं त्वुनद्वान की सहलत्न बुद्ध गुफाओं से मिले हुए चित्रों पर मजन्ता शैली 
का गहरा प्रभाव है । मीरान के भित्ति चित्रों पर वेस्सन्तर जातक का हृश्य चित्रित है ॥***** 
दंदान ऊलिक के एक भित्ति चित्र में प्मवनन-विहारिणी एक नारी की बहुत हो भावात्मक मूर्ति 
है । उसका जघन भाग चौडी मेखला से अलंकृत दे। पास में एक उत्कंठित बालक उसकी जाँघ 
पे लिपट रहा हे । चित्र लगभग सातवी शताब्दी का हे ओर वह सब प्रकार से प्रथम श्रेणी के 
चित्रकार की उत्कृष्ट रचता है जिसके रेखाकन ओर रंगों की खुलाई में अजन्ता की छाप स्पष्ट है 
इस प्रकार एक अत्यन्त व्यापक क्षेत्र में अजन्ता की चित्र शैलो लगभग चोषी शताब्दी से माठवी 
शताब्दी तक भारत ओर वृहत्तर भारत की चित्र शैली को अनुप्राणित करती रही । 
। पुरातर्ववेत्ता सर भारेल स्टाइन---पूर्वी कला तथा बुद्ध-बर्म के विद्यार्थी के लिए भविष्य में 
होनेवाले अनुसघानो ऊे द्वारा अजन्ता के चित्रों की महत्ता संभवतः अतिक्रमण नहीं की जा सकती।”'! * 

लारेंस विनयान--अजन्ता की कला एशिया तथा एशिया की कला के लिए बह विशेष 
महत्त। रखती हे जो कि एसिसी, सीना ओर फ्लोरेंस को कला यूरोप तथा युरोपीय कला के लिए'** 
बुद्ध-धर्मं के द्वारा निित अजन्ता की चित्र-कला बची हुई एक महान्‌ विभूति हे ॥”* रे 

ग्रिफिय महोदय लिखते हैं--“जिस मस्तिष्क ने अजन्ता के चित्नरों की कल्पना और रचता 
फी, उसकी अवस्था में तथा चोदहवी शताव्दी में इटालियत चित्री को बनाने वाले चित्रकारों के 
दिमाग़ की अवस्था में बहुत कुछ समानता हे । इन चित्रों को जिस किसी ने बताया हो, वे लोग 
सांसारिक अवश्य होंगे ।"** “दैनिक जीवन के जो चित्र इन दीवालों पर अंकित हैं वे ऐसे हो पुरुषों 
द्वारा बनाये गये होंगे, जिनकी निरीक्षण शक्ति बड़ी तीव्र और सम रणशक्ति चिरस्थायो थी ।* 
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पेन्टिग्स इन दी वुद्धिस्ट केब्स एढ अजन्ताः---ग्रिफिष 
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बाघ की चित्रकला 


» इंदौर से सौ मील दूर मालवा-ग्रुजरात सीमा पर बाघ गाँव के निकट बाघ नदी के तठ पर ' 
स्थित 'भजन्ता के समान ही गिरि ग्रुफाएँ हैं, जिनमे विहार ओर चैत्य हैं। इन गुफाओं की संख्या नो * 
है और ये लगभग ७०० मीटर की दूरी तक विस्तृत है। ग्रुफा संख्या दो में चित्रकला के' चिह्न पाये 
गये । गुफा संख्या ४, जो रंगमहल के नाम से विख्यात है, मे मनोहारी और भावप्रद चित्रकला के 
दर्शन होते हैं। गुफा संख्या चार ओर पाँच में चित्रकारी अपेक्षाकृत अधिक सुरक्षित मिलती है । 
सुरक्षित चित्रो को संब्या छ. है । पहले दृश्य में दो स्त्रियाँ बैठो हुई हैं । इनमे एक स्त्री दुखी है गौर ., 
दूसरी उसको करुण कहानी सुनकर उसके साथ सहानुभूति प्रकट करती हुईं दिखायी गयी है । दुसरे 
हृश्य में चार पुरुष बैठे शास्त्रार्थ कर रहे हैं । तोसरे हृश्य के ऊपरी भाग में छ पुर्ष उड़ते हुए 
प्रदर्शित किये गये हैं। संभवतः ये ऋषि ओर बहँत है । तिचले भाग में पाँच नतंकियों के सिर 
दिखलायी पड रहे है । चौथे दृश्य में गाय्रिका-स्त्रियो के दो समूह दिखाई पड़ रहे हैँ। साथ में एक 
नतंक है । इस दुश्य का अंकन अत्यन्त मनमोहक है। पाँचवें दृश्य में अश्वारोहियो के जुलूस का 
दृश्य है । इनका शिरस्त्राण विशिष्ट प्रकार के हैं। छठे दृश्य मे हांथियो का जुलूस चित्रित है। कुछ 
सवार ध्वज घारण किये हैं । सभी चित्र हृदयग्राही ओर जीवन्त है । 

बाघ के चित्र भाव प्रधान हैं। लगता हे चित्रकार ने आाह्ञादित एवं भाव-विभोर होकर 
उनका निर्माण किया था। सर जान माशल के अनुसार बाघ की चिन्रकारी की कलात्मकता भजन्ता 
की नित्रकारी से किसी प्रकार भी कम नहीं है। इन चित्रों को रचना-शैली विशेष महत्व रखती 
है। मार्शल के अनुसार बाघ की चित्रकारी जोवन की विभिन्‍न दशाओं का चित्रण करती हे । साथ 
हो वे उन अव्यक्त भावों को स्पष्ट करतो है जिनको प्रकट करना उच्च कला का ध्येय है ।१ अजन्‍्ता 
के विपरीत बाध के चित्रो को चित्रित करने की कल्पना एवं निर्माण एक ही समय किया गया । उनको 
देखने से एक समष्टि का भाव उत्पन्न होता है । हैवेल के अनुप्तार बाघ के चित्रों मे अनुपात एवं,* 
ओचित्य का बड़ा ध्यात रखा गया हे । अजन्ता के चित्रो का विषय श्रमुखतः घार्मिक है, मनुष्य के 
लौकिक जीवन का चित्रण गोण है। इसके विपरीत बाघ के चित्रों के विषय मे मुख्यत, मानव के 
चित्रो मे अद्मुत सोन्द्य, कलाकार की अलोकिक शक्ति, द्वंदय के स्वर्गीय आनन्द की दिव्य-ज्योति ९ 
प्रस्फुटित होती हे । ह ध 

बाघ मे नो गुफायें है परन्तु केवल चोथी तथा पाँचवी ग्रुफाओं के चित्र ही आज स्पष्ट हैं । | 
पहली ग्रुफा गृह ग्रुफा, दूसरी पाडुव गुफा, तीसरी हाथी खाना गुफा, चोथी रंग महल 
गुफा के नामो से प्रचलित हैं। चोधी ग्रुफा की अनेक प्रतिलिपियाँ आाज भी प्राप्त है। चोथो एवं 
पाँचवी गुफा मिला कर २२० फीट लम्त्रा बरामदा है, जिसमे वीस खम्भे हैं। छंठो ग्रुफपा के भी 
कुछ चित्र ठीक है, सातवी, आठवी तथा नवी ग्रुफा के चित्र पूर्णतः नष्ट हां गये हैं। बाघ के चित्र 
भी कई कलाकारो द्वारा बनाये जान पड़ते हैं । इस कारण इनमे भी अजत्ता के चित्रो के समान कई 
शैलियाँ दिखती है एवं उनके चित्रो मे विविधता हे । इनमे स्थानीय पत्थरों एवं मिट्टी से बनाये 
रंगो का ही प्रयोग किया गया है। इन ग्रुफाओ मे प्रकृति, पशु-पक्षियों एवं मानव का चित्रण बहुत ही 
सुन्दर एवं सजीव किया गया है । इन चित्रो की रेखायें, रंग आदि बहुत सजीव हूँ । , हे 
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चित्रों की विशेषतायें---बाघ के कुशल कलाकारो ने बौद्ध धर्मे के विपयों के चित्रण में अजंता 
के समान ही सफलता प्राप्त की है| जाकृति के भावों को कुशनतापुर्वक चित्रित किया है। यहाँ,पर 
कमल के फुल का चित्रण भारतीय चित्रकला की परम्परा का अनुसरण करता दिखता है। यहाँ पर 
चित्रों के अलंकरण को महत्व दिया गया है। नारी का चित्रण भी अजस्ता के चित्रों से कम नहीं 
दिखता है इस कारण यह कहा जा सकता हे कि ये चित्र अजन्ता को चित्रकला से अलग नहीं हैं । 


डा० वासुदेव उपाध्याय के अनुसार---/वाघ की चित्रकला भारतीय इतिहास में एक महत्व- 
पूर्ण स्थान रखती हे । यदि अजन्ता की चित्रकला अनुपम तथा अलौकिक है तो बाघ की चित्रकारी, 
उससे कम नहीं है। बाघ के चित्र भाव-प्रधान है, उनमें भाव-व्यंजना की एक अजीब शक्ति है| 
चित्रकार के हृदय के स्वर्गीय आनन्द तथा भावों की लहर वाघ के चित्रों में लहराती मिलती. हे । 
चित्रकार के हुदय में आनन्द का स्रोत उमड़ पड़ा, उसको उसने इन चित्रों मे अभिव्यक्त किया है. । 
इन चित्रों में औचित्य का बड़ा ही ध्यात रखा गया है। सर जात-मार्शल का मत हे कि बाघ की 
चित्रकला अजन्ता की चित्रकारी से किसी प्रकार भी कम नहीं हैं। इन चित्रों का रचना प्रकार 
अपना विशेष मूल्य रखता है। वाघ के चित्र जीवन की दैनिक घटनाओ से लिये गये हैं । परन्तु वे 
जीवन की मच्ची घटनाओ को ही केवल चित्रित नही करते बल्कि उन अव्यक्त भावों को स्पष्ट करते 
हैं जिनको प्रकट करना उच्चकला का ध्येय हे ।”” 


बाघ की चित्रकला को प्रशंसा करते हुए प्रसिद्ध कलाविद्‌ श्री हेवेल का कहना हे कि बाघ 
के चित्रो में ओचित्य का विशेष ध्याव रखा गया है । बाघ की चित्रकला में बड़ी-छोटी वस्तुओं का 
उचित प्रयोग व अनुपात के मिश्रण से दर्शक के नेत्रो के समक्ष एक सर्वागपुर्ण चित्र खड़ा हो जाता 
है । इसी कारण बाघ के चित्र चित्रकला के अनुपम आदर्श है। 


बादामी के गुफा चित्र 


ये गुफाएँ बम्बई प्रात मे ऐहोल नामक स्थान के पास स्थित हैं। ये चालुक्य राजाओ “ द्वारा 
बनाई गईं थी । इसका प्रमाण बादामी की तीसरी गुफा के समय ५७८ ई० से मालूम होता है । इन 
चित्रों का समय भी अजन्ता के चित्रों करा ही समय माना गया है। इन गुफाओ के चित्र शैव 
धर्म के माने गये हैं परन्तु सामाजिक एवं ऐतिहासिक घटनाओं का चित्रण यहाँ अधिक 
मिलता है। यहाँ के अधिकांश चित्र नष्ट हो गये हैं फिर भी ये चित्र दर्शकों को अपनी ओर 
आकर्षित करते हैं। इन चित्रो से प्राचीन परम्परा का हास होता जान पडता है। इनमें अनुपात 
का उपयोग भी बहुत कम किया गया है | यहाँ रंग भी सीमित लगे हैं। आक्षतियो में प्रखरता है। 
यहाँ के चित्रों में चालुक्य कला का प्रभाव है परन्तु विष्णु की आक्ृति गुप्त काल के दिखतो है। 
यहाँ के ग्रुफा मन्दिरों के भित्ति चित्र अपने समय की सब से अच्छी कृतियाँ मानी गई हैं। यहाँ पर 
भी नारी का चित्रण उच्च कोटि का किया गया है । एक चित्र मे नृत्य की मुद्रा में नग्त शिव का 
चित्रण किया गया हे । यह भाव युक्त है। इस चित्र में नृत्य का पूरा आनन्द मिलता है एवं इस चित्र 
का विषय शिव तथा पाव॑ंती का प्रणय है | एक अन्य चित्र में विरह युक्त स्त्री का चित्रण है. एवं एक 
दूसरे चित्र मे राज समाज के नुत्य का चित्रण हे । इसमे राजा एवं रानी सिंहासन प्र बैठ कर नृत्य 
का आनन्द ले रहे हैं एवं दासियाँ उनके पीछे खड़ी हैं। यह बहुत सुन्दर चित्र है। एक अन्य चित्र 
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में कुछ स्त्रियाँ ऋरोखे से देखती चित्रित को गई हैं, ये एक किशोर युवक से मजाक कर रही जान 
पढ़ती हैं । इस चित्र में भी भाव को प्रधानता दी गई है । 


एलोरा . ह 
' यह अजन्ता से ५० मील की दूरी पर स्थित है। यहाँ पुरे पहाड़ को काट कर 
एक सुन्दर मन्दिर बनाया गया है । इनका समय ८ वी शताब्दी के बीच का मात्ता यया है। यहाँ 
अपने ढंग की अलग ही चित्रावली है। इन भित्ति चित्रो मे कैलाश नाथ, लंकेश्वर, इन्द्रसभा 
तथा गणेश भगवान के चित्र विशेष उल्लेखनीय हैं। ऐसा जान पड़ता है कि एलोरा के चित्रों के 
बनाने के बाद अजन्ता की शैली का हास होता प्रारम्भ हुआ होगा । 

यहाँ के सभी मन्दिर वाहर एवं भीतर से चित्रित हैं। इन आक्ृतियों के चेहरे सवा चश्म 
बनाये गए हैं एवं नाक बहुत लम्बी बताई गई हे । दूसरी आँख चेहरे के बाहर निकली हुई दिलाई 
गई है । यहाँ पर बादलो के चित्रण में मजन्ता का सौदयें नहीं मिलता है। इन चित्रों मे गति 
स्पष्ट परिलक्षित होती है । 

यहाँ के चित्रों मे कमल का आलेखन भी है जिसमें हाथी, मछली, फूल एवं अप्सराओ 
का चित्रण . किया गया है। इन चित्रों के चारो ओर चौडा हाशिया है जिनमें अनेक हृश्य 
चित्रित हैं। यहाँ पर देववालाओ की आक्वतियाँ प्रशंसनीय हैं। यहाँ पर कुछ जैन विषय के भी 
चित्र बने हैं | यहाँ पर चित्र निरन्तर न हो कर अलग-अलग हाशिये मे बँघे हैं । 


सिजिरिया (लंका) के बौद्ध भित्ति चित्र 

पाँचवी शताब्दी के कुछ भित्ति चित्र अजन्ता के समान के ही सिजिरिया (लंका) के पहाड़ी 
किलों से भी प्राप्त हुए हैं। सिजिरिया के भी चित्रो में अजन्ता के घित्रों के समान ही रेखा चित्रों 
को बारीकियो के साथ बनाया गया है। ये भित्ति चित्र हैं। इनमे गीली सतह पर चित्र बनाये गये 
हैं। यहाँ पर हाथो में फूल या फल अथवा कोई वाद्य यंत्र लिये नारी का चित्रण किया गया है। 
ये चित्र बहुत सजीव एवं सुन्दर बने हैं। हर चित्र में हाथो की मुद्रा बहुत सोच कर बनाई गई है । 
साथ हो लम्धी एवं नुकीली अंगुलियो को बहुत सुन्दर बनाया गया है। कलाकार का परिवतंन इन 
चित्रो मे कई स्थानों पर स्पष्ट दृष्टिगोचर होता है । 

यहाँ पर अप्सराभो का चित्रण है जिनके नीचे का भाग बादलों मे छिपा दिखाया गया है। 
ये अप्सरायें राजकुमारियों को तरह बनाई गई हैं साथ मे दासियों को फूलो की थालियाँ लिये दिल्लाया, 
गया है । 

सिजिरिया के चित्र कोशल में अजल्ता के चित्रों की बराबरी नही करते हैं परन्तु अभिव्यक्ति 
मे वे अजन्ता के चित्रों के समान ही हैं। यहाँ पर भी रेखायें अजन्ता के चित्रों के समान ही भाव को 
दिखाती हैं तथा तूलिका का प्रयोग विश्वासपूवंक किया गया है। उनकी विशेषता »तुलिका को गति- 
वान ढंग से चलाते में है, यह तुलिका उसी ढंग से चलायी जान पडती है जैसे शिल्पकला में छेनी 
चलाई जाती है । इनमें एकदम से प्रवत्तेंकता भी दिखती है। ये चित्र कलाकार के व्यक्तित्व को 
दिखाते हैं, विशेषकर काम करने की तीज्नता मे यह स्पष्ट है। यहाँ माकृतियो का प्रतिमांकन देखने 
लायक है । यहां पर एक रथान पर बीस नारियो का भावपूर्ण चित्रण है जो सिजिरिया का महत्वपूर्ण 
भित्ति चित्र माना गया है । 


रे 
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सित्तानवासन के गुफा चित्र (मित्ति चित्र) 


सित्तानवात्तन की ग्रुफायें मद्रास जिले मे तंजावृर एवं पुटुकोट्ट के पास कृष्णा तदी के कछार 
प्र बनी हैं। इनकी खोज १६३४ ई० में एम० जोवेयनड्ब्रविल् द्वारा की गईं । यहाँ पर गुफा मन्दिर 
मिले हैं, जिनके अवशेषों से पता चलता है कि उनके भित्ति चित्र बहुत उच्चकोटि के हैं । इन चित्रों 
की शैली अजन्ता के चित्रो की शैली के समान है | ये विपय में जेतधर्म के हैं. परन्तु इनको शैली बोड़ 
शैली हे । इन जैन चित्रों को उनकी सुन्दरता के कारण महत्व दिया गया है । यहाँ पर भाकृतियों के 
भाव-प्रदर्शन की मुद्रायें बहुत मोहक हैं । 
अजन्ता एवं बाघ के गुफा चित्रों के समय का ठोक से पृता नहीं हे, केवल कुछ चित्रों के 
ऐतिहासिक घटनाओ के चित्रण के कारण उनके समय का अनुमान किया गया हे, परन्तु सित्तानबासन 
के गुफा चित्रों का समय ठीक से मालूम है । इन्हे राजा महेन्द्र वर्मा के राज्य-काल में ६००-६२८ 
६० के वीच का वना बताया गया हे । 
पहले सित्तानवासन का यह मन्दिर पूरा चित्रो द्वारा अलंकृत था परन्तु इन चित्रों का मब 
कुछ ही भाग ठीक हें । ये चित्र छत तथा खम्भो के ऊपरी भागों मे बने हैं। दालान की छत पर 
तालाब एवं उसके बीच में कुछ कमल के फूलों का चित्रण हे जिनके बीच में मगर, घोड़े, हाथी, मैंस 
तथा तीन आक्ृतियो का हाथ में कमल की डंडी लिये चित्रण किया गया है । यहू चित्र बहुत सजीब 
हैं तथा जैन धमं की किसी कया से सम्बन्धित जान पडते थे | खम्भों पर विशेषकर नारी के नृत्य को 
मुद्राओं का चित्रण हें । यहाँ चित्रों में रेखाओ को स्वतन्त्रता तथा तीब्रता विशेषकर दिखाई पड़ती है । 
यहाँ पर एक युगल का चित्र बना हैँ जिसमें पुरुष के मुख से अभिजात्य तथा सम्मानित 
व्यक्ति का भास होता हे, उसके वायें हाथ पर उसकी प्रेमिका का चित्र वना हुआ है । कुछ लोग इसे 
राजा महेन्द्रवर्मा एवं उसकी रानो का चित्र बताते हैँ। इस चित्र में कलाकार को सफलता ' 
उल्लेखनीय है । 
यहाँ के चित्रो में प्राचीन परम्परा का पूर्ण विकास देखने को हमें मिलता है तथा चित्रों में 
बहुतायत से मलंकरण किया गया है । यहाँ पर विपय को स्पष्ट करने में चर एवं अचर -दोनो को 
महत्व दिया गया हे । इनकी रेखायें भावपुर्ण, गतिमयव एवं प्रवाहयुक्त गुणों को बजन्ता के चित्रों के 
समान ही दिखाती हैं | 
एलिफेंठा 
इसका वास्तविक नाम धारानगरी है। इसे यह नाम पुतंगालियो द्वारा यहाँ पर बने 
पत्थर के हाथी के कारण दिया गया था । यहाँ पर हिन्दू घमें का विषय लिया गया है व कि बौद्ध 
धर्म का ओर इसी कारण यहाँ पर हिन्दू देवी देवताओों की मूर्तियों की भरमार है। ये मन्दिर- 
पहाड़ियो को।काट कर बनाये गये हैं । यहाँ पर नो वडी प्रतिमायें हैं जो भगवान शंकर के विभिन्‍न 
रूपो तथा क्रियाओं को दिखाती हैं। इनमें शिव को “त्रिमूर्ति! प्रतिमा सबसे आकर्षक है। यह 
२३ या २४ फीट लम्बी तथा १७ फीट ऊँची है। इस मूर्ति मे भगवान शंकर के तीन रूपों का 
चित्रण किया गया है'। इस मूर्ति में शंकर भगवान्‌ के मुख पर बपूर्व गम्भीरता दिखती हैं,” 
इसमे नीचे का ओठ मोटा एवं निकला हुआ है । यह मूर्ति विशेष महत्वपु्णं मु्तिं माती गई है। 
_ इंपरी मूर्ति शिव के 'पंचमुखी परमेश्वर' रूप की है जिसमे मुख पर शात्ति तथा' सोस्‍्यतों का 
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राज्य है। एक अस्म मूर्ति शंकर के अधेनारीश्वर रूप की है जिसमें दर्शन तथा कला का 
सुन्दर समन्वय किया गया है । इस प्रतिमा मे पुरुष तथा प्रकृति की दो महान शक्तियों को मिला 
दिया गया है | इसमें शंकर तन कर खड़े दिखाये गये हैं तथा उनका हाथ अभय मुद्रा में दिखाया 
गया है। उनकी जटा से गंगा, यमुना एवं सरस्वती की त्रिघारा बहती हुई चित्रित की गई हे । एक 
मूर्ति सदाशिव को चोमुखो में गोलाकार हे। यहाँ पर शिव के भैरव रूप का भी सुन्दर चित्रण किया 
गया है तथा ताडव नृत्य की मुद्रा में भी शिव भगवान्‌ को दिखाया गया है। यह मृर्ति भी विशेष 
महत्वपूर्ण है । इस हृश्य में गति एवं अभिनय हे । इसी कारण वहुत लोगो के विचार से एलिफेंठा 
की मूर्तियाँ सबसे अच्छी तथा विशिष्ट मानी गई हैं। यहाँ पर शिव एवं पावंतोी के विवाह का भी 
सुन्दर चित्रण किया गया है । 


ग्रुप्तकालीन चित्रकला की समीक्षा 


गुप्तुकाल से पूर्व, मारतीय चित्रकला पर्याप्त विकसित हो चुकी थी। सिन्धु घाटी से अनेक 
सकेतात्मक चित्रों को प्राप्ति इस बात का प्रमाण है कि भारतीय सम्यता के प्रारम्भिक चरणो में 
चित्रों द्वारा बिचारो का आदान-प्रदान किया जाता था। एक प्राचीन पारस्परिक कथानक के अनुसार 
ब्रह्मा ने चित्र बनाकर उसमे प्राण संचार कर दिये थे । रामायण तथा महाभारत के नेक प्रसंगो मे 
चित्रकला के विविध उदाहरणो का उल्लेख किया गया है । छठी शताब्दी ई० पू० के एक साहित्यिक 
उल्लेख मे चित्र-लेखा को एक अदुभुत चित्रकार वताया गया है । ये सभी कृथानक इस बात के प्रमाण 
है कि गुप्त चित्रकला के पूर्व भारतीय चित्रकला पर्याप्त विकास कर चुकी थी। गुप्तकाल विविधताओ 
को सम्पूर्णता की पराकाष्ठा का युग था । राजनीति, प्रशासन, समाज, आधिक तथा राष्ट्रीय चेतना 
के इस युग में विविध .ललित कलाओ के समान चित्रकला ने भी स्वर्णं युगीन होने का गोरब प्राप्त 


, किया । उपरोक्त विवरण से स्पष्ट है कि इस काल के बित्रकला प्रधान केन्द्रो तथा विविध चित्रो द्वारा 
हमे तत्कालीन चित्रकला के अनेकानेक रूप, अंग तथा मेद मिलते हैँ । 


कला समालोचको का कथन है कि गुप्त चित्रकला में रूपरेखा की कोमलता, रंगो को प्रतिभा 
तथा भावाभिव्यक्ति को बहुलता है । इन लक्षणों ने गुप्त चित्रकला को चिरस्थायी बना दिया | एक 
देनिश कलाकार के अनुसार “ये विशुद्ध भारतीय कला के उच्चतम विकास के द्योतक हैं और सम्पूर्ण 


चित्र से लेकर छोटे से छोटे पुष्ष या मोती तक सभी कुछ अन्तहंष्टि की गहराई तथा तकनीकी 
कुशलता के प्रमाण है ।”” 


कतिपय विद्वानों का मत है कि गुप्त चित्रकला पर विदेशी प्रभाव है । डा० स्मिथ ने लिखा 
है “जो कोई व्यक्ति अजन्ता की चित्रकला का आलोचनात्मक अध्ययन करेगा---वह स्पष्ट रूप से 
यही कहेगा कि इस कला का स्रोत पश्चिम में है ।” एक समालोचक के अनुसार गुप्तकालीन चित्र- 
कला पर फारस का प्रभाव है। इस विषय में हमारा मौन रहना ही उचित होगा । गुप्त चित्रकला 
स्वयं में इस बात का प्रमाण है कि वह विशुद्ध रूप से भारतीय थी मोर इस कला से श्रेष्ठ या समान 
चित्रो को प्राप्ति विश्व भर में और कही से नही हुई । कांड्रिगटन महोदय के अनुसार “गुप्तकला की 
प्रशंसा उसकी बोौद्धिकता के लिये को गई है। इसे प्राचीन भारतीय कला का परिणाम समभनता ही 
उचित होगा ।”” ग्रिकिय महोदय ने गुप्तकाल की चित्रकला को प्रशंसा करते हुए लिखा हे “भाबों के . 


२५६ एक प्राचीन भारतीय कर्ला 


प्रदर्शन, करण की भावना तथा केवल भावनाओं द्वारा हृदय के उद्गार व्यक्त करने की कला क्र 
इतिहास में गुप्त चित्रकला अद्वितीय हे ।” 

गुप्तककालीन कला मे मानव स्वभाव तथा उसको वाह्य भाव मुद्रा के वीच अदुमुत समन्वय 
किया गया हे । कल्पता, स्वाभाविकता तथा सोन्‍न्दयें के सुन्दर समिश्रण द्वारा सामाजिक तथा घापिक 
जीवन के प्रसंगो के सफल अंकन द्वारा करुणा, प्रेम, क्रोध, हप॑, लज्जा, उत्साह, तिन्‍्ता, रुणता, 
वात्सल्य, स्नेह, दीनता, ममता आदि भावों की सर्वोत्कृष्ठ अभिव्यक्ति गुप्त कला की ही उपलब्धि है । 
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महत्वपुर्ण प्रदन 


- गुप्तकला पर एक विवेचनात्मक निवन्ध लिखिये । (पी० सी० एस० १६६८५) 
« गुप्त काल भारतीय कला का स्वर्णयुग था ॥! स्पष्ट कीजिये । 

- गुप्त वास्तुकला के प्रमुख केद्धों का उल्लेख करते हुए, उसकी विशेषताएँ स्पष्ट कीजिये | 
» गुप्त कालीन कला ओर मन्दिर वास्तु को मुख्य विशेषताओ का वर्णन कीजिये । 


(पी० सी० एस० १६६४) 


गुप्त काल में कला के विकास का विवरण दोजिये । (पी० सी० एस० १६६६, ७४) 
- गुप्त कला की प्रमुख विशेषताओं का विवेचनात्मक विवरण दीजिये । 


(पी० सी० एस० १६७९१) 


७. ग्रुप्त कालीन मूर्ति कला की विशेषताओं का वर्णन कीजिए । 


री 


१०. 


गुप्त काल को प्रमुख मृतियों के रूप ओर शैली का उल्लेश्व कीजिये भौर इस कला के 
विकास को स्पष्ठ कीजिये । 


» अजन्ता की चित्रकला की तकनीक ओर विपयवस्तु पर टिप्पणी लिखिये । 


(पी० सी० एस० १९६६६) 


निम्नलिखित पर विवेचनात्मक टिप्पणी लिछिये--- . " 
(१) अजन्ता (पी० सी० एस० १६६३, ६५, ७१) 
(२) एलोरा (पी० सीो० एस० १६६३) 


(३) वाघ की चित्रकला । 

(४) वादामी के ग्रुफाचित्र । 
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भारतीय कला के महत्वपर्ण प्रसंग 
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बौद्ध फला 


बोद्ध तथा जैन कला के समस्त रूप, गुण, अर्थ और उद्देश्य सम्पूर्ण भारतीय कला के अंग् 
हैं। यद्यपि पिछले अध्यायो मे भारतीय कला के विकास के विभिन्‍्त्र युगो का वर्गीकरण करते हुए 
यत्र तन्र बौद्ध तथा जैन कला के विषय मे विचार किया जा चुका है, तथापि इन दोनों धर्मों के 
प्रभाव तथा विस्तार से प्रभावित, इन समस्त युगो के दोरान तत्सम्बन्धित कला का जो रूप प्रकट 
होकर सामने आता है, वह स्वयं अपने आप में किसी एक युग की कला के विकास का द्योतक है। 
अतः इन समस्त युगो के दौरान इन दोनो धर्मों से सम्बन्धित कलाकंतियों के विपय में विचार 
किया जाना आवश्यक प्रतीत होता हे । 

बौद्ध कला प्राचीच भारतीय कला का वह रूप हे जिसमे महात्मा बुद्ध तथा उसक्रे द्वारा 
प्रतिपादित बौद्ध धर्में का प्रभाव तथा सन्देश कला के रूप में अंकित एवं अभिव्यक्त किया ग्रया है । 
हमारा विश्वास है कि महात्मा बुद्ध के व्यक्तित्व ओर कृतित्व ने कलाकार के मस्तिष्क को जितना 
प्रभावित किया था उतना शायद विश्व मर के किसी एक व्यक्तित्व ने नही किया । 


बोद्ध कला का विकास 


यद्यपि बौद्ध धर्म का भ्रतिपादन छुठो शतब्दी ई० पू० में हुमा था तथापि बौद्ध कला का 
ऐतिहासिक युग मौर्य साम्राज्य की स्थापना के पश्चात अशोक महान के समय से शुरू हुआ। 
इस समय त्तक बौद्ध कला का ठोक विकास न होने का प्रमुख कारण यह था कि इससे पृ निर्माण 
कार्यों मे लकड़ी का प्रयोग किया जाता था जो शीघ्र ही कालावतीत हो जाती थी । 

एक तो लकड़ी के स्थान पर पाषाण का प्रयोग किया जाना ओर दूसरे अशोक का भुकाव 
बोद्ध घर्में की ओर होता इत दोनो कारणो ने बौद्ध क्ला को विकास करने और समृद्ध होने का 
सुअवसर प्रदान किया । अशोक के शासन काल के अधिकाश स्थापत्य बोद्ध घर्में से सम्बन्धित हैं । 
मौर्य साम्राज्य के पतनोपरान्त शुगवंश के शासवकाल में बौद्ध कला को क्षति तो उठानी पढ़ी परन्तु 

ड्र्रे 
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स्थानीय रूप में इसका विकास होता रहा । कुषाण काल में, कनिष्क को प्रेरणा और उत्साह को 
प्राप्त करके बौद्ध कला पुनः तीन्-गति से विकास की ओर बढ़ चली । गुप्तकाल मे बोद्ध कला को 
परम्परा बनी रही, परन्तु इसे महत्व की दृष्टि से दूसरा स्थान प्राप्त था। ग्रुप्तकाल की कला में 
हिन्दू धर्म को सर्वेप्रमुख महत्व प्राप्त था। मजन्ता की नवी तथा दसवी ग्रुफाओं में बौद्ध विषयक 
अनेक चित्र हैं। इंत समस्त युगो में बौद्ध गुफा मन्दिरों तथा विहारों की परम्परा का क्रम निरन्तर 
बना रहा । हष॑ के समय में बोद्ध कला को पुनः प्रोत्साहन मिला | परन्तु उसके उपरान्त बौद्धकला 
" के विकास की गति अति क्षीण हो गई। राजपुत काल, सल्तनत काल, मुगल काल और ब्रिटिश 
शासन काल के दीघंयुग मे बोद्ध कला का विकास लगभग नग्रण्य रहा। प्राचीन काल में स्थापत्य, 
वास्तु, विन्रकला आदि के माध्यम से बौद्ध धर्मं को साधारण जन के लिये आकर्षक झोर सुगम 
बनाया गया । कला को धमम से प्रेरणा मिली और वह धर्म की दासी हो गई ।" 


' स्तुप । ः 
भगवान बुद्ध के महापरिनिर्वाण के पश्चात्‌ उनकी अवशिष्ट अस्थियो के आठ भाग किये 
गये । इन को मगध नरेश अजातशत्रु, वैशाली के लिच्छवियो, कपिलवस्तु के शाक्‍्यो आदि ने ग्रहण 
किया तथा भगवान बुद्ध के प्रति अपनी श्रद्धा को व्यक्त करने के लिए अस्थि भाग पर स्मारक स्वरूप 
समाधियो का निर्माण करवाया । साधारण भाषा मे इन सम्राधियो को स्तुप कहा जाता है। कहा 
जाता है कि अशोक ने इन स्तूपो मे एकत्रित शव भस्म अस्थियो, केशो तथा दाँतो को मिकालवा कर 
८४००० स्तूपों में रखवाया था । 


निर्माण शैली--स्तूव का निर्माण एक उल्दें कठोरे के समान बद्धें गोलाकार के रूप में किया 
जाता था। इसके शिखर पर बात्मा की सर्वोपरिता के प्रतीक के रूप में एक दण्ड तथा छुत्र बनाया 
जाता था। इन स्तूपो, के चारो ओर एक जंगला बना होता था जिसकी चार दिशाओं मे एक-एक 
फाटक होता था। जंगले पर प्रायः अनेक मुर्तियाँ वी रहती थीं जिनमे महात्मा बुद्ध के जीवन की 
| घटनाओ का चित्रण किया जाता था । स्तूपों का निर्माण ईंटो या पत्थर के ठोस ढाँचे के रूप में किया 
जाता था। बोद स्तूपो का निर्माण बड़ी संख्या में करवाया गया था परन्तु सभी स्तूपों की मिर्माण 
शैली, लगभग समान थी । यह बात ओर है कि कुछ स्तृपो का आकार एवं अलंकरण विशद तथा 
सुरुचिपूर्ण है। ,, 
साँची के स्तुप--बौद्ध स्तूपो मे साँची के स्तूप समुह को विशेष महत्व प्राप्त है। इस स्तुप॑ 
समूह में दो छोटे और एक वड़ा स्तूप हे । बड़े स्तृप को अशोक या उसके किसी प्रतिनिधि ने तीसरी 
शताब्दी ई० पू० में ईटो का बनवाया था। इसके तल का ' व्यास १२० फुट तथा ठोँचाई ५४ फुट 
है। स्तृप के शिखर पर छोटी सी हमिका है तथा उसके ऊपर छत्र का दण्ड है। स्तूप के गुम्बद के 
'चारो' ओर दो प्रदक्षिणा' मार्ग हैं। एक प्रदक्षिणा मार्ग भूमि के घरातल! पर तथा दूसरा थोड़ी 
ऊँचाई पर है। स्तूप॑ का ग्रुम्बद तथा प्रदक्षिणा' मार्ग जंगले (रेलिंग) से घिरा हुआ' है ।' चारो 
_ दिशाओ में चार विशाल द्वार (तोरण) हैं। तोरणो पर तथायर्त के जीवन की घटनाओ' तथा प्रतीक 
चिन्हो कोअंकित किया गया है'। दक्षिण के तोरण में चौपहले' खंभे हैं.जो १४-१४ फुट ऊेंचे हैं। 
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/ १. 'प्राचीन भारतीय संस्क्ृति'--लूनिया । .' 


ब्रौद्ध तथा जैन कला, //2:२५९ : 


इन. पर तेहरी कमानीदार बड़ेरियाँ हैं। बड़ेरियों पर घमिह, हाथी, धर्मचक्र' तथा:निरत्न ओ्रीदि बने 
हुये हैं । डे ६ लि 

साँची. के दो अन्य छोटे स्तृपो मे से एक तो बड़े स्तृप के निकट ही उत्तर पूर्वे को ओर है 
तथा दूसरा बड़े स्तृूप के समान ही पहाड़ी के नीचे भाग में है। पहला' स्तृूप तोरण युक्त तथां दूसरा 
तोरण विहीन है । हर 

भरहुत का स्तुप--यह मध्य भारत के नागोद राज्य में स्थित था। स्तूप का मुख्य भाग तो 
नष्ट हो चुका है किन्तु उसके चारो ओर का बाड़ और तोरण वर्तमान है । ये सभी कलकत्ते के 
संग्रहालय में सुरक्षित है । इस स्तूप का निर्माण शुंग वंश के शासन काल में किया गया था। इसके 
तले का व्यास ६८ फुट है। |स्तूप के चारो ओर की बाड़ पर बौद्ध कथाओ के चित्र उत्की् है । 
भरहुत के वेदिका स्तम्भो पर बनो हुई यक्षणियों की गणना भारतीय शिल्प के सर्वोत्तम रूपों मे की: 
जाती है । 

अन्य स्तुप--बोद्ध स्तूपों में सारनाथ के स्तूपों का भी विशेष महत्व है । वाराणसी से लगभग 
६ किलोमीटर दूर स्थित सारनाथ' में महात्मा बुद्ध ने अपना प्रयम उपदेश 'दिया था। यहाँ अशोक 
तथा गुप्तकालीन स्तूप मिले हैं। यहाँ के घर्मंराजिका स्तूप के कुछ भाग अभी ,भी शेष हैं। इंठों के 
बने हुए इस स्तुप का व्यास ६० फुट है। सारताथ के ही घमेख स्तूप का निर्माण ग्रुप्तकाल में हुआ 
था । कनिष्क के शासन काल मे बने हुए स्तूपो में पेशावर का स्तृप, थाला स्तृप, जलालाबाद का 
स्तृप तथा अफगानिस्तान का खास्ता स्तूप विशेष महत्वपूर्ण हे । 

स्तुपों की विशेषताएँ--स्तूप कला की प्रमुख विशेषताएँ गग्नलिखित ।हैं--(१) यह कला 
मूलतः लोक कला है तथा इस पर राजसी प्रभाव नही है । (२) इस कला पर पुरोहित वर्ग की छाप 
नही हे । (३) स्तुप प्रम॑ के प्रतीक नहो हैं वरन ये महात्मा चुद्ध के श्रति अभिव्यक्त श्रद्धा का प्रति- 
निधित्व करते है। (४) इनको कला मे कलाकार ने कथाकार का रूप धारण किया हुआ है। (५) 
स्तूपो द्वारा महात्मा बुद्ध को ऐतिहासिकता प्रमाणित होती है । 
विहार हु 

महात्मा बुद्ध के आदेशानुसार वर्पाकाल को छोड़ कर शेष सभी ऋतुओ . मे बोद्ध भिक्षु तथा 
भिक्षुणियाँ धर्म प्रचार में सलग्त रहते थे। भिक्षु की दीक्षा से पूर्व, तत्पश्चात साधना: हेतु तथा 
वर्षाकाल मे निवास करने के लिये उचित स्थाच की आवश्यकता हुईं तो विहारो का निर्माण कराया 
गया । इस प्रकार विहार वह स्थान था जहाँ पर बौद्ध संघ निवास करता था। ये अन्य ग्रुहस्थ गृहों 
से भिन्‍न थे । 

निर्माण शेली---सगठन तथा सहयोग बनाये रखने के लिये स्तृप, चैत्य तथा बिहार परस्पर 
सम्बद्ध रूप से बनाये जाते थे । अजन्ता, काले, भाजा, पश्चिमी घाट, पूरा के निकटवर्ती स्थानों 
मे चैत्यो के निकट अनेक विहार मिले हैं। विहारो का निर्माण पत्थर की चट्टानों को काट कर या 
गुफाओं को खोद कर किया जाता था। इनमें भिक्षु तथा भिक्षुणियों के रहने तथा साधना करने के 
लिये मलग-अलग कमरे बने हुए हैं । अन्दर की ओर कमरो के सामने वरामदे भी बने हुए है । अनेक 
विहारो की दीवारों प्र महात्मा बुद्ध के जीवन तथा पूर्व जन्म की धठनाओ का चित्रण है । गुप्तकाल 
में विहारो मे कक्ष की छत को सहारा देने के लिये स्तम्भो का प्रयोग किया जाते लगा तथा कक्ष के 
सामने प्रायः बुद्ध की मूर्ति की भी स्थापना की जाने लगी | 


| $ 
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विहार कला की प्रमुख विशेपताएँ क्षग्रलिखित हैं--(१) विहार .बोद्ध धर्में की सादगी तथा 
साधना के प्रतीक हैं। (२) इनके निर्माण द्वारा बौद्ध भिक्षुओं को सामान्य गरुहस्थों के साथ निवास 
करने की आवश्यकता नहों पड़ी तथा वे शान्ति पुवेक साधना में लीन रहते ये । (३) इनके द्वारा 
बौद्ध धर्मे को संगठनात्मक विशेषता प्राप्त हुई । 


बोद्ध मृतिकला 


बौद्ध मूर्तिकला का प्रारम्भ मो सम्राट अशोक के समय से मिलता हे । अशोक ने इसके 
प्रसार में महत्वपूर्ण योगदान किया किन्तु भगवान बुद्ध की मूर्ति का निर्माण शृंग काल में ही प्रारम्भ 
हुआ । बुद्ध मूर्ति को पूजा के प्रचलन के पूर्व बोद्ध मतानुयायी उन स्तूपों की ही पूजा करते थे जिनमें 
बुद्ध एवं उतके प्रमुख शिष्यो के अवशेष होते थे । इन पूजित स्तूपो को चैत्य कहते हैं ॥ मशोक के 


काल में कुछ चैत्य पर्वंतो को काटकर बनाये गये, कुछ इंठो के बने थे । भारतीय चैत्य कक्ष का रूव 
ईसाइयो के गिरिजाघर से कुछ मिलता-जुलता है । 


हीनयानी बोद्ध प्रतीकों या स्मारकों की पूजा में हो विश्वास करते थे जबकि महायानी मानुषी 
रूप मे बुद्ध-प्रतिमा-निर्माण के पक्ष में थे। अशोक-काल में हीनयान का अधिक जोर था। साँची 
भरहुत और बोघ गया की प्रारम्भिक कला कृतियो में बोद्ध प्रतीको का ही पुजन॒ मिलता है| शुगकाल 
में भक्तिवारा के प्राबल्य एवं हिन्दू देवताओं तथा जैन तीर्थंकरों की मू तियो के निर्माण का बोद्धों पर 
भी प्रभाव पड़ा तथा कुषाण शासक कनिष्क ने भी बुद्ध प्रतिमाओ के निर्माण को प्रोत्साहन दिया । 


इस काल की बुद्ध या बोधिसत्व प्रतिमाएँ खड़े रूप मे या पद्मासन में वैठी हुई मिलती हैं किन्तु 
गुप्तकालीन मूर्तियाँ केवल खड़े रूप में मिलती हैं । 


ज्ञान या सम्बोधि प्राप्त होने के पहले बुद्ध की संज्ञा 'बोधिसत्व” थी | .उसके बाद वे “बुद्ध/ 
प्रसिद्ध हुए । इन दोनो रूपो का चित्रण मथुरा कला में मिलता है। दोनो में अन्तर यह है कि 
बोधिसत्व को मुकुट «आदि विविध आशभूषणों से अलंकृत राजवेश में दिखाया जाता हे और वुद्ध को 
इन अलंकारों से रहित, केवल वस्र (चोवर) घारण किये हुए । बुद्ध के सिर पर बालो का जठा-जूट 
(उष्णीष) रहता है, जो उनके बुद्धत्व का सूचक है । 

भारत में बुद्ध मूर्ति के सर्वप्रथम निर्माण का स्थान निर्धारित करने में विद्वानो के दो वर्ग हैं । 
फूशे, विन्सेंट स्मिथ तथा जॉन मार्शल का मत है कि गांधार शैली, जो पूर्णतया ग्रीककला की उपज 
है, बुद्ध-मूर्ति की जन्मदात्री है। इनके विरुद्ध डा० कुमार स्वामी, हेवेल, जायसवाल आदि का मत है 
कि बुद्ध-मूर्ति का सर्वप्रथम निर्माण मथुरा कला में प्रारम्भ हुआ ओर पद्मासत में बैठी योगी रूप में 
बुद्ध फी मूरति, जिसका निर्माण गन्धार शैली में हुआ है, भारतीय कल्पना है। कुषाशकालीन मथुरा 
को मूर्तिकला पर शृंगकालीन भरहुत ओर साँची की मूर्तिकला का व्यापक प्रभाव है। पद्मासन में 
स्थित बुद्ध एवं बोधिसत्व की प्रतिमाएँ स्पष्ट ही भारतीय परम्परा में हैं। 

भगवान बुद्ध को सूर्तियाँ प्रायः कई मुद्राओं मे देखी जाती हैं। उत्तमे मुख्य हैं-(१) अभय मुद्रा, 
जिसमें दाहिता हाथ ऊपर रहता है, (२) ध्यान मुद्रा, जिसमें गोद में खुली हथेली के ऊपर खुली 
हथेली रहती है, (३) भूमि स्पर्श मुद्रा, जिसमे दायें हाथ से भगवान बुद्ध पृथ्वो को छते दिखाई पड़ते हैं, 


(४) व्याख्यान मुद्रा, जिसमें दोनो हाथ छाती के पास आ जाते हैं, (५) वरद मुद्रा, जिसमे दाहिनी 
हुयेशो नोचे को मोर आगे को रहतो है । 


बोद्ध तथा जैन कला £22 २६६१ 


कुषाण युग में आन्ध्र देश में बोद्ध मूतिकला की बहुत उन्नति हुई। इनमें अमरावती स्तम्भ के 
संगमरमर के शिलाखण्ड प्राप्त हुए हैं। यहाँ बुद्ध भगवान को ६ फीट ऊँची खड़ी मुर्तियाँ अपनी शान्ति 
और गम्भीरता में अद्वितीय हैं। ममरावती शैली की अपनी एक मोलिक विशेषता है। यद्यपि इस 
शैली की मूर्तियाँ बोद्ध धर्म से सम्बद्ध हैं, जिसमें शान्ति ओर गम्भीरता को अधिक महत्व दिया जाता, 
है तथापि वे जीवन की तीज गति, गम्भीर प्राणशक्ति और ओजपूर्ण क्रिया-कलाप को व्यक्त करती 
हैं। कुछ मूर्तियों में भावावेश उन्‍्माद को सीमा तक पहुँचता हुआ श्रतीत होता है। एक हृए्य 
में देवताओं की मण्डली बुद्ध के कमण्डल को स्वर्ग ले जाती हुई हर्षोन्माद से मस्त है । 
गुप्त युग में चोथी और पाँचवी सदी ई० में बुद्ध, वोधिसत्व तथा अन्य बोद्ध देवी-देवताओं की 
अनेक मूर्तियाँ प्रचुर मात्रा में बनायी गयी । इस युग की मूर्तियों में सोन्दयं ओर आध्यात्मिकता दोनो 
का समन्वय हुआ हे । गुप्तकाल में मूर्ति निर्माण के तीन केन्द्र थे---पराठलिपुत्र, मथुरा ओर सारनाथ । 
सुलतानगंज (बिहार) मे प्राप्त बुद्ध मूति पाटलिपुत्र केन्द्र की है। बोधगया मे चौथी सदी को जो 
बोधिसत्व की मुत्ति प्राप्त हुई है वह मथुरा में निर्मित हुई थी। घम्मचक्र प्रवतंन वाली बुद्ध की मूर्ति 
सारनाथ केन्द्र की बनी हुई है। इस मूर्ति में बुद्ध ध्यानासन में वैठे हैं और उनके हाथ अभय तथा 
शान्ति की व्यंजना करते हुए नाभि प्रदेश से ऊपर घमंचक़र प्रवत॑न-प्रुद्रा मे अवस्थित हैं । 
बंगाल के पाल नरेशो के राज्याश्रय मे भी बोद्ध मूतिकला विकसित होती रही । इस युग की 
मूर्तियाँ मुँगेर जिले की खड़ग़पुर पहाड़ी के स्‍लेट पत्यर की बनी होती थी । पाल युग मे बुद्ध की 
मूर्तियों के भतिरिक्त तारादेवी, बोधिसत्व ओर मातृदेवियों की अनेक मूर्तियाँ बनायी गयी । बुद्ध की 
मूर्ति में उनकी करुणामय मुखाकृति ओर सुडौल अंगो का कलात्मक प्रदर्शत हुआ। इस युग की एक 
ह बुद्ध प्रतिम लव्खीसराय (मुंगेर) मे मिली हे जो पौने दो मीटर ऊँची अभय मुद्रा में है। इसके 
दाहिनी ओभोर ब्रह्मा और बायी मोर इन्द्र मूति पर छत्र ताने खड़े हैं । 


पाँचवी सदी से वुद्ध ओर बोघिसत्वों की अष्टघातु की मूर्तियाँ बनायी जाने लगी | ये अत्यन्त 
कलापूर्ण हैं। बिहार राज्य के सुलतानगंज में पाँचवी सदी में निर्मित «ताँबे की बुद्ध प्रतिमा प्राप्त हुई 
है जो आज इंग्लैण्ड मे बरमिधम आट्ट गेलेरी मे है। फाह्यात ने गुप्तकाल में बोधिवुक्ष के पश्चिम में 
कसे की एक बुद्ध मूर्ति देखी थी जिसमे बहुमूल्य रत्न जड़े हुए थे। गुप्तकाल में ही नालन्दा विश्व- 
विद्यालय के बालादित्य बिहार में ८5० फीट ऊँची ताँवे की विशालकाय बुद्ध मूर्ति थी जिसे फाह्यान 
ने देखा था। सातवी सदी मे बुद्ध की चांदी-सोने की प्रतिमाएँ बनायी जाती थी। चोली यात्री 
ह्वेनसांग मे इनका उल्लेख किया है ।' वह स्वयं बुद्ध की एक स्वर्ण मुति चीन ले गया था। उसने 
अवलोकितेश्वर और मैत्रेय को चाँदी की दस फोट या साढ़े तीन मोठर ऊँची प्रतिमाएँ देखी थी । 
आठवी सदो से घातु-निर्मित बोद्ध प्रतिमाएँ अधिकाधिक लोकप्रिय होने लगी । 


बोद्ध चित्र कला 


प्राचीत भारतीय चित्रकला ने बौद्ध घर्मे से बहुत प्रेरणा ली | अजन्ता गुफाओ के अनेक चित्रो 
में बुद्ध के जीवन से सम्बन्धित अनेक घटनाओं को अंकित किया गया है । अजन्ता के चित्रों में बुद्ध 
ओर बोधिसत्वो के चित्र तथा जातक ग्रंथों के वर्णनात्मक हृश्य देखे जा सकते हैं। इस सम्बन्ध में 


अजन्ता भुफाओ को चित्रकला के विपय मे विचार करते हुए, पिछुले अध्याय में विस 


तृत रूप से 
उल्लेख किया जा चुका है। ;ं 


२६२ ह.प्राचीन भारतीय कला 


जेंन कला 


जैन कला की परम्परा बत्वन्त प्राचोन प्रतीत होती है। वैदिक युग की कला के अवशेष अभी 
तक अनुपलब्ध ही हैं । जैन कला के प्राचीनतम नमूने मोहन-जोदड़ो से प्राप्त हुए है। वहाँ से अनेक 
सील-मुहरें प्राप्त हुई हैं । श्री रामप्रसाद चन्दा ने सिन्धु घाटी में उत्घनन से प्राप्त अनेक मुहरों का 
अध्ययन किया और वे इस निष्कपें पर पहुँचे कि फलक १२ भोर ११८, आकृति ७ कायोत्सगें 
नामक योगासन मे खड़े हुए देवताओं को सूचित करती है । यह मुद्रा जैल योगियों की तपरश्चर्या में 
विशेष रूप से मिलती है । इसका उदाहरण मथुरा पुरातत्व संग्रहालय में संरक्षित तीथ॑झ्भुर श्री वुषभ- 
देव की मूर्ति है । वुपभ का अर्थ हे बैल, जो ऋषभ देव का लक्षण (चिन्ह) है । इसी प्रकार हड़प्पा 
से प्राप्त नग्त घड़ को भी विद्वानों ने दिमम्बर की खण्डित मूर्ति स्वीकार किया है । 


जैन कला का विकास 


भोय युग की एक दिगम्बर प्रतिमा लोहानीपुर (पटना) से प्राप्त हुई है, जिसके प्रस्तर पर 
मौयंकालीन स्तम्भ का लेप ही उसकी प्राचीनता का चोत्तक है । यह कलाकृति पटना संग्रहालय में 
सुरक्षित हे । विद्वातों का कथन है कि जैनमत में पूजा के निर्मित प्रतिमाएं अत्यन्त प्राचीनकाल में 
निर्मित हुईं, जिसकी समता अन्य धर्मों मे नही हे। जैन धर्म की मूरतिकला के मूल में यह भाव 
निहित है कि तीर्थद्धूरो को प्रतिमाएँ श्रावको को सत्काय॑ की प्रेरणा देती है । तीर्थद्भुर वीतराग एवं 
इन्द्रियों के विजेता (जिन) थे अतएवं उनकी प्रतिमाओं से श्रावक लोग शान्ति का अपूर्व संदेश पाते 
हैं। प्राचीन काल में जैनमत का प्रसार भारत में सर्वत्र था, इसलिए गुजरात, राजस्वान, उत्तर 
प्रदेश, विहार, उड़ीसा, मैसूर, आध्र जादि सभी प्रदेशों में जैन प्रतिमाएँ प्रचुर संख्या में मिली हैं । 


भुवनेश्वर के समीप जैन सम्राट खारवेल के हाथीग्रुम्फा अभिलेख पर उत्कीणें . नत्दराज 
नीते च कलिग जिन॑ संनिवेस” से स्पष्ट होता है कि कलिग से मगघ नरेश जिस जैन पाषाण , प्रतिमा 
को उठा ले गया था, उसे खारवेल ईसा पुर्वे पहली शती में वापस ले आया । इस अभिलेख से यह 
सिद्ध हो जाता है कि ईसवी पुर्वे सदियो में जैन सूर्तियाँ पूजा के निमित्त तैयार की जाती थी। पाएवे- 
ताथ को कांस्यमृर्ति, जो कायोत्सग मुद्रा मे है, मोययुगीन मान्री जाती है। यह बम्बई संग्रहालय 
में है। " 
कुपाणकालीन जैन मृतिकला के उदाहरण मथुरा के कंकाली टोले के उत्खनन से प्राप्त हुए 
हैं । कंकाली टीले से प्राप्त अधिकतर नग्न प्रतिमाएँ लखनऊ संग्रहालय में हैं। इन नः्न प्रतिमाओं 
को देखने से पता चलता है कि उस समय तक दिगम्वर जैनियो की प्रधावता थी । कुषाण युग के 
पश्चात्‌ की तोर्थ॑द्धूर प्रतिमाओ में अघोवस्त्र फा समावेश होने से श्वेताम्बर सम्प्रदाय के अस्तित्व का 
पता चलता है । कुषाणकालीन जैन तीथ॑ड्ूूरों की प्रतिमाओों मे ऋषभनाथ, भेमिनाथ तथा महावीर 
की मूर्तियाँ बैठी तथा अन्य तीर्थद्धूरों को मृर्तियाँ कायोत्सगं मुद्रा में हैं। 


मथुरा के कंकाली टीला से प्राप्त एक मूर्ति की चोकी पर खुदे हुए द्वितीय शती के एक सेख 
से पता चला है कि उस समय से बहुत पूवे मथुरा में एक बड़े जैन स्तृप का निर्माण हो चुका था। 
दृर्तेमान कंकाली टोला की भूमि पर उस समय से लेकर ११०० ईसवी तक -जैन इमारतो और 


बौद्ध तथा जैन कला £28 २६३ 


मूर्तियों का निर्माण होता रहा । मथुरा में कंकाली, ठीला तथा ब्रज के अन्य कई स्थानों से जैत. धर्म 
सम्बन्धी विश्ञाल शिल्प-सामग्री भी प्राप्त हुई है । ह 

जेन मुति फला--मथुरा में जैन मूर्तियों का निर्माण करुषाण काल के पहले से होने लगा था। 
इस नगर के पश्चिम में कंकाली टीला नामक स्थान जैन घर्मं का बहुत बडा केन्द्र था। जैन मूर्तियां 
निम्नलिखित तीन वर्गों मे रखी ज। सकती है :--- । 

(7) मथुरा से आदिनाथ, तेमिनाथ, पाश्वेनाथ, महावीर आदि तीथेद्धूरो की मू तियां मिली हैं, 
जो प्रायः पद्मासन में बैठी हैं। कुछ खड़ी हुई मूर्तियाँ खड्गासन में भी मिली हैं, जिनमे चारों दिशाओं 
में प्रत्येक ओर एक-एक तीर्थ॑द्धूर मूर्ति बनी है । ऐसी प्रतिमाओं को 'सर्वतोभद्विका” कहते हैं 

(9) जैन देवियों की मूर्तियाँ प्रायः गुप्तकाल और मध्यकाल की है। इनमें ऋपषभनाथ की 
यक्षिणी चक्रेश्वरी ओर नेमिनाथ की 'यक्षिणी अम्बिका की मृतियाँ दर्शनीय हैं। कुषाणकालीन एक 
मूर्ति सरस्वती की है जो कंकाली टीले से प्राप्त हुई हे । उन्हें ऊँचे आसन पर आसीन दिखाया हें 
उनका दायाँ हाथ अभय मुद्रा मे हे तथा बायें हाथ में वे पोथी लिए हैं। सरस्वती के अतिरिक्त 
कंकाली टीले की भूमि पर निर्मित देवी आयंबती, नैगमेश, अस्बिका, चक्रेश्वरी आदि देवियों की 
प्रतिमायें मिली है । 

(४४) कंकाली टीले से कुछ कलापूर्ण आयागपट्ट मिले हैं। ये वर्गाकार शिलापट्ट होते थे, जो 
पृजा मे प्रयुक्त होते थे । उनके ऊपर तीर्थद्धर,; स्तुप, स्वस्तिक, नंद्यावर्त भादि पुजनीय चिह्न 
उत्कीर्ण किये जाते थे। आयागपट्टो के अतिरिक्त अन्य विविध शिलापट्ूट तथा वेदिका स्तम्भ भी मिले 
हैं, जिन पर जैन धर्मं सम्बन्धी मूर्तियाँ तथा चिह्न अकित है। इन कलाकृतियों पर देवता, यक्ष-यक्षिणी, 
पुष्पितलता-वुक्ष, मीन, मकर, गज, सिंह, वुपभ, मंगलवट, कीतिमुख आदि बड़े कलात्मक ढंग से 
उत्कीर्ण मिलते हैं । आयागपट्ट जैन कला की प्राचीनतम कृति हे । आयागपट्ट की तिथि ईसवी पूवे 
में स्थिर की गई हैं । यह गोलाकार पूजा निर्मित शिलापडु है, जिसके मध्य में ध्यानी मुद्रा में महा- 
वीर की छोटी मूर्ति दिखलाई पडती हे। उसके चारो ओर जैन ओपपातिक सूत्र मे ग्रिनाये 
'अष्ट मागलिक चिन्ह है--स्वस्तिक, श्रीवत्स, नदयावर्ते, वरद्धेमानक, भद्गासन, कलश, दपंण तथा 

मत्स्य युग्म । 
गुप्तकालीन जैन प्रतिमाएँ सुन्दरता तथा कलात्मक दृष्टि से उत्तम समझी जाती है। अधो- 
वस्त्र तथा श्रीवत्स दो प्रमुख विशेपताएँ है जो ग्रुप्त युग में परिलक्षित होती है। जैन मूर्तियों को 
बनावट उत्तम श्रेणी की है। जैन प्रतिमाओ में चक्र चौकी के मब्य तैयार किये गये जिसके दोनों 
पाएवें में दो हिरन या वुपभ खोदे गये हैं । सिर पर तीन चक्र रेखाओं का छूत्र दिखलाया गया है 
जिसके दोनो ओर दो हाथी स्थित हैं। गुप्त युग से जैन प्रतिमाओ यक्ष-यक्षिणी, मालावाही गन्धर्व॑ 
मादि देव-तुल्य मूर्तियों को भी स्थान दिया गया था । गुप्तकाल में जैनधर्म का भी पर्याप्त प्रचार था, 
इसलिए लेखो में भहँत प्रतिमामी की स्थापना तथा ग्रह या मन्दिरो में जैन मूर्तियों की स्थिति उसके 
प्रसार का समर्थन करती है ।" 

जेन मन्विर--खजुराहो का पार्श्वत्राथ मन्दिर नागर शैली का उत्कृष्ट नमूना है। इसका 
निर्माण काल ६६५०-७० ई० के लगभग राजा घंग का शासन-काल है। इस मन्दिर में उत्कीर्ण 
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अप्सराएँ अथवा सुर-सुन्दरियाँ जैन मूर्तिकला एवं शिल्पीकरण के अलोकिक लालित्य को परिचायर्क 
हैं। शिशु को दुलराती, पत्र लिखती, नन्‍्ही मानव बाक्ृति द्वारा पैर से कांदा निकलवाती, श्रृज्भार- 
प्रसाधन करती भादि अप्सराएँ विशेष दर्शनीय हैँ। जैनधर्म से सम्बद्ध मुरतियों के अतिरिक्त इस 
मन्दिर में वैष्णव चित्रण की भी प्रचुरता है। इस मन्दिर की प्रमुख विशेषता गरमंगुह के पीछे 
एक अतिरिक्त छोटे मन्दिर का संयुक्त होना है। खजुराहो में प्रथम तीय॑द्भूर आदिनाय का मन्दिर 
भी है। 

दक्षिण भारत की कला 


उत्तरी भारत पर सर्वदा सीमात प्रातो से विदेशियों के आक्रमण होते रहते थे, इस कारण 
उत्तरी भारत की कला एवं सम्पता पर थोड़ा बहुत विदेशियों का प्रभाव पड़ता रहता था, परन्तु 
दक्षिण भारत इस प्रभाव से बचा रहा, भौर इसी कारण दक्षिण भारत में कला तथा सम्यता में 
अधिक परिवर्तन नही हुए । वहाँ पर उत्तरी भारत का प्रभाव बहुत घीरे-धीरे जाता था इसी कारण 
दक्षिणी भारत की कला तथा वास्तुकला में केवल प्रारंभिक परिवतंव ही हुए । दक्षिण भारत की 
कला के प्रमुख युग तथा कला शैलियों का विवरण निम्नलिखित युगो के रूप में किया जा सकता हें:- 


१. पल्‍लव कला---३० ०-८८० ई० 


हूणो के आक्रमणो के वाद दक्षिण भारत में दो मुख्य राज्यों की स्थापना हुई जो पललव तथा 
चालुक्य राज्यो के नाम से विख्यात हुएं। ३००-८५८० ई० में कान्जीवरम की पल्‍लव जाति ने अपना 
राज्य समस्त दक्षिण भारत में फैलाया | केवल पल्‍लव राज्य ही दक्षिण भारत की कला के जन्मदाता 
माने गये तथा चालुक्य राजा दक्षिण एवं उत्तरी भारत को कला के मध्यस्य माने गये । पल्‍लव राज्य 
में कला को स्वतंत्र रूप मिला, क्योकि पल्‍लव राजाओं को कला तथा साहित्य मे पूर्ण रुचि थी । 
पलल्‍लव कला पर वगी स्कूल का अधिक प्रभाव पड़ा । पल्‍लव कला की उन्नति का कारण 
उनका साम्मल्लपुरम बंदरगाह था। इसके द्वारा उन्होने अपना व्यापार बाहरी देशों से स्थापित 
किया । पल्‍लव तथा चालुक्य राजामो मे शन्रुता थी इस कारण उनमें परस्पर स्पर्धा का भाव था। 
पलल्‍लव वास्तुकला संसार में इतनी विख्यात थी कि चालुक्य राजा विक्रमादित्य द्वितीय काँची की 
विजय के वाद वहाँ से कलाकारों को अपनी राजधानी पट्टाडिकल में मंदिर बनवाने के लिए अपने 
साथ ले गया । 
पहले कई शताव्दियो तक लकड़ी, धातु तथा ईंटो को इमारतें बनती रही, इन्हे पल्‍लव 
राजाओ ने पत्थर तथा गुफा मन्दिरों मे बदल दिया । इन गुफा मन्दिरों की बराबरी चालुबय राजा 
पुलकेशिन द्वितीय (६०६-६४२ ई०) द्वारा बनाये मन्दिर नही कर सके । पल्‍लव शैली मे राजा महेंद्र 
वर्म॑त प्रथम ने काँची के पास गुफा मन्दिरो का निर्माण करवाया | ये शिवलिंग के मन्दिर हैं। यहाँ 
पर प्रार्थना के बड़े &$ रे में सादे खभे बने हैं। इनकी वास्तुकला गुप्त कला से ली हुई जान 
पड़ती है । 
पु दूसरी प्रकार की पल्‍लव शैली माम्मल्लपुरम के राजा नरसिह वर्मं भमला द्वारा बनवाये 
रथो एवं गुफा मन्दिरो में मिलृतो है। यहाँ भी हमे गुप्त कला का प्रभाव स्पष्ट दिखाई पड़ता है। यहाँ 
को कला में गुप्तकला तथा हिंदु कला आपस मे मिल कर एक हो गई और एक नई शैली का जन्म 
हुआ । पल्लव मूर्ति कला के अच्छे उदाहरण महेन्द्र. वर्मेन के राज्य से प्राप्त हुए हैं। इन मूर्तियों को 
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भाँकी गुफाओं के मन्दिरो में भी हमें देखने को मिलती हे, ये ऐहोल के चालुक्य मन्दिरों की मृर्ति- 
कला से हल्की दिखाई पड़ती है। इस समय की कोई भी अच्छी मनुष्य आकृति नही मिली है। इनमे 
कही पर भी मूर्तियों का आतरिक खिचाव नही दिखाई पढता हे जो ग्रुप्तकाल की मूर्तियों का विशेष 
गुण है । 
साम्मल्लपुरम--यह काँची के समुद्रतट पर वसा पल्नव राज्य का मुख्य बन्दरगाह तथा 
राजधानी थी । इसका निर्माण सातवी तथा आठवो शताब्दी में राजा महेन्द्र बर्मंन प्रथम (६००-६२४५ 
ई०) के राज्य काल में माना जाता है । यहाँ पर पत्थरों को काट कर मन्दिर बने हैं यहां क्रा सबसे 
पुराना रथ माम्मलपुरम के मन्दिर का हे । इन्हें सात मेर मन्दिर भी कहते हैं ।॥ इसका भी निर्माण 
राजा महेद्धवर्मन प्रथम के ही राज्यकाल में मानता गया है। इस नगर का नाम महेन्धवर्मंत के पुत्र 
नरसिहवमेन प्रथम (६२५-६५० ई०) के द्वारा माम्मल्लपुरम दिया गया था परन्तु आजकल इसे 
महाबलीपुरम भी कहा जाता है । यहाँ के मन्दिरों को रथ! कहा जाता है। ये विशेष महत्व के हैं । 
इस बन्दरगाह को पल्‍लव राज्य में बहुत महत्व दिया गया है क्योकि इसी के कारण उनका व्यापारिक 
सम्बन्ध जावा तथा लंका द्वीपो से बना हुआ था। यहाँ के मन्दिरों मे सबके महत्वपूर्ण दृश्य 
भगीरथ की तपस्या का हे । यह एक विशाल चट्टात पर बना हुआ है। पल्‍लव राज्य परिवार 
की रुचि वास्तुकला में दिखाई पड़तो है। यहाँ के मन्दिरों से बहुत से अध्युचित्र प्राप्त हुए हैं, जिनमें 
कमल कर बैठी देवी लक्ष्मी, देवताओं द्वारा विष्णु की उपासना तथा पहाड़ो को काठ कर बने 
अध्युचित्रों में “गंगावतरण” तथा “अर्जुन की तपस्या का भाव” विशेष उल्लेखनीय है। ये मूर्तियाँ 
चिपठे डौल के अध्युचित्रों मे बती हुईं हैं। यहां से कुछ गोलाकार मूर्तियाँ भी प्राप्त हुईं हैं 
जो कि पशुओ की है जैसे बैल, हाथी, शेर तथा जू' निकालते हुए बन्दरों की हैं। ये मूर्तियाँ 
सजीव जान पड़ती हैं। इनका शरीर कोमल तथा पतला बना हुआ हे। पतले शरीर को ही यहाँ 
पर बढ़ा कर बनाया गया है । ये मूर्तियाँ ऊँचे मुकुट पहने हुई है। यहाँ पर देवी तथा देवताओं को 
बहुत सुन्दर ढंग से बनाया गया हे । राजा एवं रानियों की मूर्तियाँ आकर्यक हैं। इनकी शैली अंत 
की गुप्त शैली के समान हे साथ ही इन्होने अमरावती की शैली को एकदम अपना लिया है। इस 
समय माकृतियों का शरीर कोमल न बना कर हुष्ट-पुष्ट बनाया गया हे। यहाँ से दुर्गा तथा 
महिपासुर” एवं “अर्जुन की तपस्या” की मूर्तियाँ ऊपर लिखें ग्रुण को स्पष्ट करती हैं। ये मूर्तियाँ 
गोलाकार हैं । “अर्जून की तपस्या? की मूर्ति मे संयोजन की कमी दिखती हे। यहाँ से गोलाकार 
सात फीट लंबी शेर की मूर्ति मिली हे, इसका अनुपात बहुत सुन्दर एवं परिष्कृत हे तथा यह बहुत 
श्रेष्ठ मूति मानी गई हे । 
महेन्द्रवमंत्र के समय के कुछ भित्ति चित्र यहां की जैन ग्रुफाओ के मन्दिरो से भी प्राप्त हुए 
हैं। इनको शैली छठी शताब्दी को भजन्ता की शैली से समानता दिखाती हैं। यहाँ पर आकृतियाँ 
दृष्ट-पुष्ठ तथा जीवन के भिन्‍न आनन्द को दिखाती हैं । यहां पर इनका रेखाचित्र भावपुण्ं हे । कहीं- 
कही पर ये ढाँचे के समान भी वनाई गई हैं ।॥ कमल के फूल या गोल गहने या कही पर शरीर की 
आकृतियाँ भो यहाँ पर दिखाई गईं हैं। इनमे से दो विशेष महत्व के मंदिर हैं :---१, कृष्ण गोवर्धन 
पव॑त को उठाये हुए है; तथा २. दुर्गा--महिपासुर एवं विष्णु-अनन्तशयन का संयोजन । इसमें सात 
मेरे मन्दिरों का भुंड बना हे जो द्रविड़ शैली में हे । ये कुछ-ऊुछ बोद्ध विहार के समान हैं। इनकी 
रेड के 
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छुतों पर बाँसों की वास्तुकला दिखती है जो अभी भी पश्चिमी भारत में कहीं-कहीं पर दिखाई 
पड़ती है । भाठवी शताब्दी को भारतीय कला मे सर्वोक्षष भी माना गया है। इस समय वास्तुकला, 
मुतिकला तथा चित्रकला प्रभी फी समान रूप से उन्नति हुई थी । 


२. चालुक्य कला--५५०--७५७ ई०) 


चालुक्य राजाओं का दक्षिणी कला में बहुत योगदान है। छंठो शताब्दी के राजनीतिक 
परिवंतनो मे कर्माठक के इस छोटे से परिवार ने पुलकेशिन प्रथम द्वारा अपने को स्वतंत्र घोषित 
कर दिया, और इसने अपनी राजधानी ऐहोल से बदामी को बना लिया, इस कारण इस राज्य को 
भी दक्षिण भारत के महान राज्यों में माना जाने लगा। आज के युग में चालुक्य कला को पल्लव 
कला से अधिक महत्व दिया गया है । गुप्तकाल के बाद केवल इन्हीं के द्वारा कला में पुनेंजागरण 
हुआ । चालुक्य राजाओ ने दक्षिण भारत की कला में बहुत परिवर्तत किये। ये कला के क्षेत्र में 
सृष्टिकर्ता न हो कर केवल मध्यस्य ही बने । उत्तरी भारत में ये दक्षिणी ग्रुप्त शैली के संपक्को में 
भाये परन्तु बाद में इनके ऊपर गुजरात तथा उत्तरी भारत की सम्यता का प्रभाव पड़ा । दक्षिण 
भारत से इन पर आंध्र सम्यता का भी प्रभाव पड़ा । पल्‍लव तप्ा चालुक्य राज्यों का व्यापारिक 
सम्बन्ध ससेनिपन राज्यों से था। इस प्रकार चालुक्य कला कई अवस्थाओं से ग्रुजरी भौर इसी 
कारण हमे चालुक्य कला पर समय-समय पर भिन्‍न प्रभाव देखने को मिलता है । 


छठी शताब्दी में सबसे प्रथम प्रभाव ऐहोल में चालुक्य राजाओं का दिखाई पड़ता है । यह 
नगर उनको राजधानी थी एवं यह मन्दिरों से भरा हुआ है । यहाँ का सबसे पुराना शिव का मंदिर 
बोद्ध घमे के मन्दिरों के समात बनाया गया है । यहाँ का दुर्गा का मन्दिर भी विशेष महत्वपूर्ण है। 
इत मन्दिरो मे बोद्ध चैत्य के बड़े कमरे को अपनाया गया हे जो कि गुप्त शैली का गुण है। चालुक्य 
कला पर गुप्त शैली के प्रभाव के उदाहरण बादामी से प्राप्त हुए हैं। बादामी से प्राप्त विष्णु की 
मुृति, खंमें तथा कोष्ठक गुप्त काल की उत्पत्ति है, परन्तु इनकी वास्तुकला पर पल्‍लव शैली का प्रमाव 
स्पष्ट दिखता है| वादामी का महाकुतेश्वर का मन्दिर भी ऐहोल के मन्दिरों के समान है। एलोरा 
का शिव का गुफा-मन्दिर त्या शिव का एलिफेंद का मन्दिर विशेष महत्वपुर्ण है। एलोरा के ग्रुफा- 
मन्दिरो की यास्तुकला तथा मू्तिकला दसवीं से बारहवी शताब्दी के बीच की बतायी जाती 
है । आठवी शताब्दी में इस प्रकार के बहुत कम मन्दिर बने एवं बारहवी शताब्दी के बाद इन 
चालुद्ध कलाओ का प्रभाव समाप्त हो गया । 


ऐहोल---४५० ई० में चालुक्य राजाओं ते आयेंवोल अर्थात्‌ एहोल (आर्यों का नगर) को 
राजधानी के रूप में बसाया । बारहवी शताब्दी तक उपेक्षा के कारण इस नगर के महल तथा रहते 
के स्थान जो कि लकड़ी, मिट्टी तथा इँटों के बने थे नष्ट हो गये, परन्तु यहाँ के पत्थरो के मन्दिर 
अभी भी अच्छी अवस्था में स्थित हैं । इस नगर में इतने अधिक मन्दिर बने हुए हैं जिसके कारण 
इस नगर को आर्यों का नगर कहना गलत नहीं लगता। इन मन्दिरों के चारों ओर अभी भी 
भोपड़ियाँ बनी हैं जो कि पाँचवी शताब्दी के नगर का भास कराती हैं। इसे गुप्त काल का भी 
समय कहा जा सकता है। यहाँ के मन्दिर भारतीय कला के हिन्दू धर्म के अच्छे उदाहरण हैं । यहाँ 
पर हिंदू कला के उदाहरणो की भरमार है। इस नगर की कला दक्षिण शैली पर आधारित है। 


दक्षिण भारत 'की कला //0 २६७ 


' एहोजब के हिन्दू घर्म के सन्दिर--बौद्ध धर्म के प्रचार का प्रभाव भारत की कला तथा 
घ॒र्मं पर अधिक गहरा था। बोद्ध धर्म की अवनति के साथ हो हिन्दू घर्मों की कला का पुनरजुन्म ॥ 
हुमा । ऐहोल से अनन्त मूर्तियाँ प्राप्त हुई हैं जिससे ऐसा लगता है कि पुराने हिन्दू देवताओं 
शिव तथा विष्णु आदि को लोग एक साथ पूजते थे। मन्दिरों के अंदर की दीवारें ' मतियो 
से भरो हुईं हैं, इतका विषय प्रेमियों के जोड़े, गले लगाने इत्यादि मुद्राओं के हश्य, मनुष्य का 
अधिकार माँगता, मृत्यु पर जीवन की विजय निर्वाण द्वारा बताना, प्रचलित विश्वासों, भगवान के. 
धर्म की स्थापना जिसमे त्याग को महत्व देना इत्यादि हश्य बने हुए हैं। प्रारंभिक ऐहोल की मूर्ति 
कला बहुत-प्रभावशाली थी। ये मृ्तियाँ दीवारों तथा खम्भो पर ऊँचे डोल के अध्युचित्रों में मन्दिर 
के अंदर बनी हुई हैं। यहां के दुर्गा एवं लादखान के मन्दिरो की मूर्तियाँ गुप्त शैली में वन्ती हुई हैं । 
ऐहोल में दुर्गा का मन्दिर भी महत्वपूर्ण है जहाँ वोद्ध धर्म के बड़े कमरे को यहाँ की वास्तुकला में 
अपनाया गया है। यह भी गुप्त शैली की विशेषता है। ऐहोल में दो मन्दिर पहाड़ों को काट कर 
बनाये गये हैं, इन्हे भी उसो समय की शैली का कहा गया है। इसमे भी देवालय, मण्डप तथा 
द्वार मण्डप देखने को मिलता है । इनकी दीवारो पर बहुत पुराने भित्ति चित्र बने हैं जो नम 
जलवायु के कारण नष्ट से हो गये हैं । ऐहोल के मन्दिरों की कला भारत की और कलाओ से सिर 
है | यहाँ पर बोद्ध एवं हिन्दु धर्मों की कलाओ का समावेश है । जीवन का भास सबसे अधिक ऐहोल 
के मन्दिरो मे होता है । यहां की मूर्तियाँ एवं मन्दिर पेड़ो एवं मकानों के बीच में बने हुए हैं। 
यहाँ पर ७८ ऐसी इमारतें वती हुई हैं ॥ इनका एक साथ इतना अधिक होना आश्चयंजनक है । यहाँ 
के मन्दिरों में चोकोर देवालय एक चौकोर बड़े कमरे मे जिसे मण्डप कहते हैं खुलता है । देवालय 

में एक छोटा ३०८३ वर्ग गज क्षेत्रफल का कमरा बनाया जाता था जिसके अंदर की दीवारें सादी 
बनाई जाती थी। इन देवालयो मे अधिकतर लिंग की मूर्ति स्थापित की जाती थी। मन्दिर की 
बाहरी दीवारें मानवी समरूपता के प्रतिदशेनों से भरी हुई हैं । ये मूर्तियाँ पुजा को खड़ी मुद्रा मे हैं 
ये मधिकतर हर तीन दीवारो के बीच में या भित्ति स्तम्भो के नीचे बताई गई हैं । इन मन्दिरों को 
इ्पोढी या द्वार मण्डप चार खम्भो पर टिका बनाया गया है। जो मण्डप का रास्ता दिखाता है। 
इन मन्दिरो के देवालयों के ऊपर सूची स्तंभ वनाया गया है जिसे शिखर कहते हैं। इन मन्दिरो में. 
जैसे-जैसे भागे बढ़ते जाते हैं अंघेरा होता जाता है भौर फिर भगवान की मूर्ति सामने भाती है 4. 
ऐहोल की मूर्तियों में हमें दो प्रकार की शैलियाँ देखने को मिलती हैं दक्षिणी एवं उत्तरी शैल्ली 7 
दक्षिणो शैली देवालय के कमरो में मिलती है, जिसके ऊपर वक्ररेखीय भअट्ठालिकायें वनी हुई है, इनके- 
सामने द्वार मण्डप है। तालाब के दोनो ओर वने दो बड़े मन्दिरो में उत्तरो शैली स्पष्ट दिखती है । 
हालाँकि ऐहोल मे दोनो ही शैलियो का प्रभाव दिखता है परन्तु तीच शतान्दियो तक इनमे कोई 
परिवतंत नही हुए । मन्दिरो की वास्तुकला में कोई परिवर्तन नही दिखता है परन्तु उनके देवालय के 
ऊपरी बआाकार में भिन्‍तता अवश्य दिल्लती है जैसे एक स्थान पर गोल शिखर बना है तथा दूसरे स्थान 
पर शिखर घीरे-घीरे कम होता गया है। पाँचवो शताब्दी के ऐहोल का मन्दिर जो सबसे पुराना 
माना गया है उसमें तथा विरुपाक्ष के पट्टाडिकल के आठवी शताब्दी तक के मन्दिरों के बचाने. के 
सादे ढंग को ही सब स्थानों पर मपनाया गया है । 
पुलकेशिन तृतीय ने पल्‍लवों की काँजीवरम को सातवी तथा आठवी शताब्दी मे जीत कर 
उसे पह्कांडिकल के नाम से पुकारा एवं इसी शताब्दी में यहाँ पर विरुपाक्ष के मन्दिर की स्थापना 
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की । इस मन्दिर का नाम उसने अपनी पत्नी के नाम पर रसा | यहाँ पर ऊँचे एवं नीचे दोनों हो 
प्रकार के डौल के अध्युचित्र बने हैं । पुलकेशिन तृतीय की दो पत्नियाँ थी इसी कारण इसी विद्या 
के मन्दिर के पास इसने एक दूसरे मन्दिर का निर्माण करवाया तया दसे दूसरी रातों का नाम दिया 
जो मल्लिकाजुन के नाम से विर्यात है। इसमें घालुक्य परम्परा अधिक दिखतो हे, इससे पता चलता 
है कि इसका निर्माण स्थानीय कलाकारों द्वारा किया गया होगा, परन्तु विमपाक्ष का मन्दिर पल्लव 
परम्परा का बना हुआ है । मल्लिकार्जुन के मन्दिर में भी ऊँचे तवा तीचे डोज के अध्युचित्र बे 
मिलते हैं जो भारतीय कला के अच्छे उदाहरण हैं। ऐड्ोल के समान यहां पर भी अब एफ ग्राम 
बसा हुआ है । यहां पर भी ऐहोल के समान ही दक्षिणी तया उत्तरों भारत की शैलियों का मित्रण 
है । इसके मन्दिरों को वास्तुकला में परिवर्तत देबल उसके देवालय को बाहरी आकार में दी दिखता 
है । साथ ही एक मन्दिर का शिखर गोलाकार है । 

मल्लिकार्जुन के मन्दिर मे एक बोर सांप के आकार का मेहराब बना डुना हे, जिससे इसके 
ऊपर लंका की कला का प्रभाव दिखता है, क्योकि इस प्रकार के आकार ऊे मेड़राव लंका, चीत तथा 
जापान की कला में बहुत प्रचलित थे । तीन शताब्दियों (६००-७०० ई०) तह चालुत्य कला की 
उन्नति हुई जिसके अच्छे उदाहरण मुवनेश्वर, सजुराहो, वेलुर तथा कोणार्क के मन्दिर हैं। ये गुप्त 
शैली से पूर्ण रूप से भिन्न हैं परन्तु यहां पर उत्तरी तया दक्षिणी कला का मिश्रण स्पष्ट दिखता है। 
पुलकेशिन तृतीय के बाद घीरे-बीरे चालुक्य राजाओ की गक्ति समाप्त दोने लगी शोर साथ ही इमके 
बाद कला में कोई विशेष परिवर्तन नहीं हुये । तीसरी से सातवी शताब्दी तक की कला का कुछ 
विशेष पता नहीं है परन्तु हमें जान लेना चाहिए कि इसी चालुक्य कल्ला ने एक नये स्वर्ण युग को 
मांगे दिखाया । चालुक्य कला को अ्रप्रचलित स्थानीय कला में दूसरा स्वान दिया गया है । 
(३) चोल कला ८५५०-१२६७ ई० 


चोल राज्य का प्रारम्भ पान राज्यों के वाद ८५५० ई० से माना जाता है । इन्होंने तामिल 
राज्य के मुख्य स्थानों को घममें की मूर्तियों से भर दिया । इस वंश का महान राजा राजराज था 
जिसका समय ६€२५-१०१६ ई० तक माना गया हे । इसने स्वतन्त्र रूप से इमारतों का निर्माण 
कराया जिसमे से तंजावुर का मन्दिर विशेष महत्वपूर्ण माता गया है। इसके ही राज्य में दक्षिण 
भारत में सबसे सुन्दर मन्दिरों का निर्माण हुआ। इसके समय की विख्यात मूत्तियाँ हैं---(१) ताडव 
नृत्य की मुद्रा की शिव की मूरति, (२) शिव एवं पार्बती की मूलि, तथा (३) शिव की मूर्ति जिसे 
जावा के शिल्पकारों का उत्तम शिल्प कहा जा सकता हे । इस मूर्ति को अभी तक भारत की सबसे 
अच्छी मूर्ति माना गया है । 

चोल राजाओ ने बपनी राजधानी तंजावूर (तानजोड़) (नंदो वर्मा तृतीय द्वारा ६४६ ई० मे) 
फिर से बसाई । दक्षिण भारत की कला एवं सम्यता में चोल राज्य को मध्यकाल का स्वरणयुग माना 
गया है । इस समय भारत के मन्दिर केवल घर्मं के हो स्थान नहीं थे वल्कि ये सामाजिक केन्द्र भी 
होते थे । चोल फला का पुर्नजागरण ग्रुफाओ की मूरतिकला मे दिखाई देता हे तथा चोल कला भित्ति 
चित्रों के रूप में भो मिली हे । 
दक्षिण भारत की महत्वपूर्ण मूर्तियाँ 


दक्षिण में सभी प्रकार की घातुओ तथा पत्थर से मूर्तियाँ बनाई गई थी । इन्हे दो भागों में 


दक्षिण भारत की कला /£2 २६९ 


बाँठा जा सकता है--(१) पत्थर की मूर्तियाँ, तथा (२) काँसे की सूतियाँ। . 

पत्थर की मृतियाँ--भध्यकालीन भारत में नमंदा नदी के दक्षिण तठ के कई राज्यो में पत्थर 
पर अलंकृत कटाई तथा मूर्तिकला के अच्छे नमूने पाये गये हैं। ११वीं शताब्दी की चोल कला 
की मूर्तियों के अलावा, जो बहुत सुन्दर बनी हुई थी, दक्षिण की मनुष्य आक्ृतियो की मू्तियाँ 
अधिकतर उन्नत न थी । विशाल द्रविड़ राज्य के मन्दिर इस प्रकार की मूर्तियों से भरे हुए हैं एवं ये 
मूर्तियाँ अलंकारों से युक्त बनाई गई हैं। इनके विपय पुराण तथा तंत्र हैं। इनका विचार घर्म के 
सिद्धान्तो को सुन्दर ढंग से व्यक्त करता था न कि केवल सुन्दर मूर्तियों की बताना । इसी कारण इन 
मूर्तियों में उनका यह विचार स्पष्ट दिखता है, जिसके कारण केवल उस समय कुरूप मूर्तियों का ही 
अधिकतर निर्माण हुआ ।' उस समय बहुत थोड़ी-सी ही सुन्दर मू्तियाँ बनाई गई परन्तु सब हो 
मूर्तियाँ विचार मे उच्च है। इनमे सजीवता बहुत कप्त दिखाई पड़ती हैं परस्तु इनमे प्रचलित प्रभाव 
का पुट स्पष्ट दिखता है। १२वीं शताब्दी में चालुक्य तया होयसल के मदिरो में पूर्णतः अलंकृत नमूने 
ही कटे, जिनकी बरावरी कोई नही कर सकता तथा इन्ही मन्दिरों की मु्तियाँ परम्परागत तथा 
अधिक महत्व की हैं । 

दक्षिण भारत की मुतियों फी शैली---शैनी की दृष्टि से हम इन मूर्तियों को चार भागो में 
वाँट सकते हैं । पहला भाग सातवी शताब्दी के पाल राज्य के अन्तर्गत अध्युचित्रित मूर्तियों से प्रारंभ 
होता है जो कांजीवरम्‌ (कांजी) मे पाई गई है । दूसरी शैली की मूर्तियाँ ११वीं शताब्दी में चोल 
राज्य मे वती मानती गई है । तीसरी शैली आभूषण युक्त शैली की मूर्तियों मे है जिसे दक्षिण के 
चालुक्य तथा होयसल राजाओ ने १२वीं शताव्दी में महत्व दिया था। चौथी शैली विजय नगर की 
शैली है जो १५वी तथा १६वी शताब्दी की मृतियों मे प्रचलित थी । 


प्राचीन हिन्दू सन्दिर एवं उनको वास्तुकला 


किसी भी धरम के प्रति, उस घर्में के अनुयायियों को भक्ति तथा श्रद्धा दो रूपो में व्यक्त को 
जाती है--पहली तो मन ही मन अव्यक्त स्तुति तथा ध्यान द्वारा, दूसरी धर्म के मान्य देवता के 
लिये स्मृति रूप मे मन्दिर, मस्जिद, गुरुद्वारे या गिरजे आदि का निर्माण करवाकर । जब हम प्राचीन 
भारत के हिन्दू धर्मावलम्बियों के विश्वास तथा श्रद्धा की अभिव्यक्ति की ओर दृष्टिपात करते हैं तो 
हमारा ध्यान अनायास ही मन्दिरों की ओर आक्ृष्ट होता है। हिन्दू घमों भारत का प्राचीनतम धमे 
है और भारतीय संस्कृति में धर्म प्राण के रूप मे अवस्थित रहा है । अतः भारत मे मन्दिर निर्माण 
की प्रथा तथा कला का जन्म प्राचीन समय मे ही हो गया था । 


मन्दिर निर्माण कला का विकास 

वैदिक काल से लेकर मौयें युग तक के किसी मन्दिर के अवशेष प्राप्त नही हुए हैं। इसका 
अथे यह नहीं है कि इस समय में मन्दिरों का निर्माण नही कराया गया था। वस्तुतः इस काल के 
मन्दिर लकडी के वने होते थे अत: वे कालावतीत हो चुके हैं। मन्दिर निर्माण की वास्तुकला का 
निश्चित विकास गुप्तकाल से प्रारम्भ हुआ था| गुप्तकालीन मन्दिरों में एक चोकोर गर्भगृह होता 
था । इसमे देवता की पूर्ति प्रतिष्ठित रहती थी। गर्मगुह के सामने स्तम्भो पर टिका हुआ मण्डप 
बनाया जाता था । अनेक आकृतियो से युक्त स्तम्भो के शीर्ष भाग घन्टे के आकार के होते थे । इन 
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मन्दिरो के मुख्य द्वार अलंकुत होते थे । परवर्ती गुप्तकाल में मन्दिरों को वास्तुकला का भौर विकास 
हुआ । अब गर्भगृह के खारो ओोर प्रदक्षिणामार्ग भी बनाया जाने लगा। गुप्तों के उपरान्त मन्दिर 
निर्माण की कला का बहुत विस्तार हुआ । अब उत्तर भारत की अपेक्षा दक्षिणी भारत में अनेद भम्य 
तथा कलात्मक मन्दिरो का निर्माण कराया जाने लगा। इन मन्दिरों को कला की प्रमुख विशेषता 
यह थी कि इनके शीपे भाग बहुत ऊँचे तया कल्षात्मक अलंकरण से युक्त थे । चालुस्यों, राष्ट्रकूटों, 
पल्‍लवों, योल आदि के समय में दक्षिण भारत के मन्दिरों को वास्तुकला नपनाभिराम समा मद्वितोय 
थी । हषेवर्धेत तथा उसके उपरांत राजपुतकालोन राजमैतिक अस्तब्यस्ता के समय में भी मन्दिर 
निर्माण कला का विकास होता रहा । एस समय के मन्दिर केवल घर्म के हो नहीं, बरनतु सामाजिश 
एवं सास्कृतिक जीवन के भी केद्ध थे । बारहवी शत्ती ई० के समय में मुसज्ञमाव जाकृप्रणशारियों 
की मन्दिर विष्वंसक नीति ने इस फला फो वड़ा आपात पहुँचाया । 


मन्दिर वास्तुकला को शेलियां 


प्राचीन भारत में मन्दिर निर्माण को वास्तुकला की अनेक शैलियाँ प्रचलित थी। इन शैज्तिपों 
को विभिन्नता का फारण भारत की भोगोलिक तथा राजनैतिक परिस्यितियाँ थी । 

उत्तरी भारत फी शेली---इसे भाये शैनो भी कहा जाता है। उत्तरों भारत में बिहार तक 
के मन्दिरो मे गुप्तकाल में बने हुए मन्दिरों की निर्माण शैली विशेष ठग की थी। इन मन्दिरों में 
भाँसी के तिकट का देवगढ का मन्दिर, भीटारग्राम का शिवमन्दिर, मथुरा का विष्णु मन्दिर, तथा 
गुजरात, वुन्देलखण्ड, राजस्थान फे मन्दिर प्रमुस हैं । इस शैली के अन्तगंत गरमंगरृहु के ठोक ऊपर 
शिखर होता था जो नीचे फो चोड़ा वुत्ताकार होता हुआ ऊपर की ओर नुकीला ।होता या। इसके 
ऊपर आमलक, कलश ओर ष्वज दण्ड बताया जाता या। मन्दिर के गमेगुह में देवता को मूर्ति होती 
थी तथा गमंगुह के चारो ओर प्रदक्षिणापथ बनाया जाता था। ग्रमेंगुह के सामने मक्‍तों के इकट्ठा 
होने के लिये, स्तम्भो पर टिका हुआ मण्डप होता भा । स्तम्भों पर घामिझ प्रतोकों का अंकन किया 
जाता था। अपनी निर्माण शैली मे ये मन्दिर बढ़े हो कलात्मक हैं । 

दक्षिणी भारत को शैली--दक्षिणो भारत की मन्दिर वास्तुकला शैली में पक्लव शैली 
प्रादीनतम है । इस शैली का विकास छठो से ८वी शती ई० के मध्य हुआ था। माम्मलपुरम तथा 
काँजीवरम में बने मन्दिरो का निर्माण पल्‍लव शैली के अनुसार था। इन मन्दिरों के शिखर प्रायः 
पिरैमिड को भाँति वनाये जाते थे | इसके उपरान्त ११वीं तथा १२वीं शती ई० में चोल शैली का 
विकास हुआ । यह ,शैली पल्‍लव शैली का ही विकसित रूप थो | तंजोर का शिवमन्दिर तथा गंगई 
कोण्ड चोलपुरम का मन्विर इस शैली के दो उत्कृष्ट उदाहरण हैं। इन मन्दिरों के शिखर बहुत ऊने 
तथा अलंकरण अति सुक्ष्म है । चोल शैली के उपरान्त पाण्ड्य शैलो का विकास हुआ | इस शैसी के 
मन्दिर मदुरा, श्रोरंगम भादि में मिलते हैं। इन मन्दिरों मे गोपुर मिलते हैं। इनके छपर भी 
पि्रैमिड फे आकार का शीर्ष है तथा इनका मलंकरण भो नयनाभिराम है । दक्षिण भारत की अन्य 
शैलियों में नालुक्य, राष्ट्रकूट' तथा होपसल राजवंशो के संरक्षण में विकसित शैलियो का भी प्रमुख 
स्थान है । 


हिन्दू मन्दिरों के भेद 
हिन्दू धर्में फा आल्तरिक रूप तो भेदविहोन है परन्तु इस धर्म के सन्दिरों को कला की दृष्टि 
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से भेद पूर्ण माना जाता है । फर््युंसन महोदय ने हिन्दू मन्दिरों के तीन भेद बताए हैं--(१) जार्बा- 
वर्त, (२) चालुक्य, तथा (३) द्रविण । कुमार स्वामी महींदय के मतानुसार भी तीन भेद हैं,. यथा, 
(१) उत्तरीय (२) माष्वमिक, तथा (३) दक्षिणी । यदि सूक्ष्म दृष्ठि से देखा जाये तो हमे दो भेद 
स्पष्ट दिखाई देते हैं---(१) उत्तर भारतीय तथा (२) दक्षिण भारतीय । उत्तर भारतीय शैन्ञी को 
नागर शैलौ' भी कह! जाता हे। इस शैली में गर्मगुह के ऊार ऊेषी मीनार बनाकर उसके ऊार 
आमलक कलश और ध्वज दण्ड की स्थापता की जाती'थी । दक्षिणी भारतीय शैली को द्रविण शैली' 
भी कहा जाता है। इन मन्दिरों में गोपुर बना होता था। इन मन्दिरों से वर्गाकार गर्भगुह तथा 
पिरैमिड को भाँति का शिखर बताया जाता था । 


हिन्दू मन्दिरों की विशेषताएँ 


प्राचीन भारत की वास्तुकला घ्म प्रधांन थी । भारतीय शिल्वकारों तथा शासको ते अपनी 
मान्यतानुसार जिन मन्दिरों का निर्माण फिया या करवाया, उनकी निर्माण शैली मौलिक तथा किसी 
भी विदेशी प्रभाव से मुक्त है । मन्दिरों में घमम के भव्य रूप का प्रदर्शन किया गया है। मन्दिरो को 
पृथ्वी पर स्व के समान माना गया है । ये भारतीय संस्क्ृति के केन्द्र, स्रोत तथा पोषक रहे हैं । 


प्रमुख मन्दिर तथां उनकी वास्तुकला 


जैसा कि हम पहले कह चुके हैं मन्दिर निर्माण की पास्तुकला का रूप गुप्तकाल से 
निश्चित होना प्रारम्भ हुआ था । इसके पूर्व के मन्दिरों की रूपरेखा का अनुमान, भरहुत, अमरा- 
बती, सांची, गया तथा मथुरा के प्रस्तरों पर अंकित चित्रो से किया जा सकता है। तत्कालीन 
मन्दिरों का निर्माण चौकोर नीव के ऊपर होता था, जिसके ऊपर वारह स्थुणों का मण्डप होता 
था, उनके ऊपर स्तूपिका बोर स्तुपिका के ऊपर शिक्षरनुमा फन्नण होता था। प्रायः सभी 
देवताओं के मन्दिरों की योजना यदह्दी होती थी ओर देवता की पहचान के लिए बाहर प्रहरण ध्वज 


मधवा कोई अन्य चिन्ह होता था। अनेक मन्दिर के सामने त्रिशुल ओर परशु है जो मन्दिरों फे शैव 
होने का योतक होते थे । 


गुप्तकाल के मन्दिर एक विशेष ढंग के होते थे | इनमें एक चोकोर गरभंगुृह होता था, जिसमे 
मुख्य प्रतिमा स्थापित की जाती थी। सामने स्तम्भो पर भाधारित एक मण्डप होता था। कभी-कभी 
गरमंगुह के नारो ओर आाच्छन्न प्रदक्षिणा के चारो भोर बड़े कमरे फा निर्माण होता था और छत युक्त 
प्रदक्षिण-पथ मार्ग भी बताया जाता था। इन मन्दिरों के द्वार प्रायः अलंकृत होते थे । इनके द्वार 
स्तम्भों पर एक ओर मकरारूढ़ा गंगा, कष्छप पर छड़ी हुई बुना, मंगल घट भादि का अलंकरण 
मिलता है। इस युग के प्रारम्भिक मन्दिर प्रायः सादे मिलते हैं ।॥ इनमे साथी का मन्दिर, तिग्रवा 
(जबलपुर( का विष्णु मन्दिर एरण (सागर) के विष्णु तथा वराह-मन्दिर उल्लेखनीय हैं । 

बाद के गुप्तकालीन मन्दिरो में जलंकरण की प्रवुत्ति का विकास हुआ। गर्भगुह के चारों 
मोर ढका हुआ प्रदक्षिणा मार्ग बनाया जाने लगा है । मध्य प्रदेश के नचना तथा भूमरा के शिव 
मन्दिर ऐसे ही हैं। नागोद राज्य के भूमरा ओर बृन्देलखण्ड के अजयग्रढ़ के मन्दिर भी इसी कोडि 
में आते हैं ओर ये महत्त्वपूर्ण मन्दिर है । 


देवगढ़, भीतरगाँव के मन्दिरों मे चतुष्कोण गर्भगृह के ऊपर शिखर का निर्माण मिलता है । 
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उपयु'क्त दोनो मन्दिरों का रचना कान छठो शती ई० हें। शिखर शैली का अन्यतम उदाहरण बौद्ध 
गया का महाबोध मन्दिर उत्तर गुप्तकाल मे निर्मित एक अन्य प्रसिद्ध मन्दिर है । 

गुप्तकाल के अनन्तर हिन्दू ओर जैन मन्दिरों का निर्माण पर्याप्त रूप में हुआ । इन मन्दिरों 
में शिखराकृति मिलती हे । शिखर का अधिकतम भाग इस काल में अलकझृत किया जाने लगा था। 
सातवी शताव्दी से लेकर दप्षत्रों शताव्दी तक उत्तर भारत में जिन मन्दिरों का निर्माण हुआ उनमें 
अहिच्छत्र, नालत्दा तथा उत्तर प्रदेश के फतेहपुर जिले के तेंदुनी भोर बहुवा के मन्दिर महत्वपूर्ण 
हैं। ये बहुत अधिक ऊँचे स्थान पर वने हैं । 


उड़ीसा के मन्दिर 


उड़ीसा के मन्दिर आकार ओर प्रकार में उत्कृष्ट रूप लिये आज भी दर्शनाथियों 
को अपनी ओर आक्रुप्ट कर रहे है तथा वास्तुकला के अनुपम रूप को व्यक्त कर रहे हैं। उड़ीसा 
स्थित समस्त मन्दिर आठवी से दसवी शताब्दी के वीच निर्ित हुए | ये मन्दिर-समुह दुर्गंम पर्वत 
सपुहो के कारण आज सुरक्षित हे । इत मन्दिरों मे मुवतेश्वर स्थित परशुरामेश्वर (७५० ई०), 
मुक्ते श्वर (६५० ई०), लिगराज (१००० ई०), मेघेशरवर (१२०० ई०), पुरी स्थित राजराती और 
जगन्नाथ (११५० ई०) तथा कोणाक स्थित सूर्य देवल (१३०० ई०) मन्दिर मुख्य हैं। इत 
मन्दिरों मे से कुछ मे जगमोहन (मण्डप) के अतिरिक्त नृत्य-मण्डप, नादय-मण्डप, सभा मण्डप ओर 
भोगमण्डप नामक अलग मण्डप भी हैं। लिगराज के मन्दिर में तो ये सभी मण्डप हैं जो विभिन्‍न 
समयो के बने हैं। उसका नाव्य-म्रण्डप १३०० ई० में वना था। यह मन्दिर भारतवपे के वर्तमान 
मन्दिरों मे सबसे भव्य ओर विशाल समझा जाता है । इसके जगमोहन के ऊपर बनी हुईं कारनीसें 
दो खण्डो में विभक्त हैं। इसमें बने विमान पर विशाल आमलक और उसके ऊपर कलश है। 
उसके शिखर की समानान्तर रेखायें इसकी निजी विशेषता:यें हैँ । 

अलंकरण की दृष्टि से उड़ीसा के मंदिर महत्वपूर्ण हैं। मुक्ते शवर का मन्दिर सर्वाधिक सुन्दर 
है। इस मन्दिर पर नाग-नागिनियो की मोहक मृतियाँ अंकित हैं ॥ इसी प्रकार राजरानी के मन्दिर 
के स्तम्भ पर नागनियो की मूर्तियाँ और भी अधिक भव्य तथा आकर्पक हैं। कोणाकों मन्दिर में 
जगमोहन पर मानव- आक्ृतियाँ बनाई गई है । इसके शिखर भाग पर काम शास्त्र के छन्‍्द अंकित 
हैं जो कि मृ्ति कला की हृष्टि से सुन्दरतम है । 

चन्देलो की राजधानी वुन्देनखण्ड मे खजुराहो के मन्दिर विशेष प्रसिद्ध हैं। खजुराहो के 
मन्दिरों का निर्माण-काल १० वी ११ वो शती है । इन मन्दिरों में लगभग ३० जैन मन्दिर तथा 
अनेक हिन्दू मन्दिर है। इस मन्दिरों मे कंवरिया नाथ महादेव का मन्दिर विशेष सुन्दर है। 
यह मन्दिर आक्ृति में १०६ फुट लम्बा, ६० फुट चोड़ा और ११६ फुट ऊँचा है। इस 
मन्दिर की ऊँचाई की भव्यता, आधार और विमान (शिखर) के लम्बे रूप की रेखाओं के द्विगुणित 
होने के कारण ओर भी अधिक हो गई है । प्रदक्षिणा पथ में सुन्दर स्तम्भो की योजना है। चारो 
ओर भव्य भरोसे हैं । मन्दिर का कण-कण मूतिकला से अलंकृत है | कही-कही अश्लील मिथुन भी 
हैं। इस स्थान के प्रायः सभी मन्दिरों की रूपरेखा समान है । वैष्णव चतुभुंन, आदिनाय आदि के 
भन्दिरो का अन्तर केवल प्रतिष्ठित प्रतिमा के आधार पर ही ज्ञात होता है। “यह सम्पूर्ण मन्दिर 
भारतीय वास्तुकला का उत्कृष्ट उदारण है। इसका भव्य उच्च शिखर, पाए्व॑ के कंगूरे, छुज्जी से 
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युक्त प्रदक्षिणा पथ--सभी दर्शानीय हैं । मुख्य शिखर को छोड़कर सम्पूर्ण मन्दिर का वाहरी-भीतरी 
भाग विविध कलात्मक मूर्तियों तथा अलंकरणों से सुसज्जित है। कुछ वृत्तियाँ कामशास्त्र सम्बन्धी 
हैं । खजुराहो के अन्य वैष्णव एवं शव मन्दिरों की तथा जैन मन्दिर आदिताथ की निर्माण शैली 
कंधरिया जैसी है । 


राजस्थान में आठवीं से बारहवी शी के बीच अनेक मन्दिरों का निर्माण हुआ | इन मन्दिरों 
में अधिकांश वैष्णव मन्दिर हैं। मोसिया जोधपुर के हरिहर के दो देवालय तथा सूर्य मन्दिर अपने 
अतिशय अलंकरण के लिए ख्याति प्राप्त, हैं।, मध्यप्रदेश के ग्वालियर दुर्ग मे स्थित सास-बहू तथा 
तेली का वैष्णव. मन्दिर विशेष प्रम्मिद्ध हैं। ग्वालियर का परमार का नीलकण्ठ मस्दिर 
अथवा उदयेश्वर का मन्दिर भी प्रसिद्ध है। भूतपूर्व रोवाँ राज्य में चन्देली- में गोल शिखर युक्त 
मन्दिर भी दर्शनीय है । नरसिंहपुर रियासत के सोहागपुर का मन्दिर खजुराहो के मन्दिरो के 
अनुकरण पर है। इसी प्रकार इन्दोर का सिद्धनाथ का मन्दिर प्रसिद्ध नागर शैली का मन्दिर 
है । आठवी और वारहवी शताब्दी में पंजाब तथा गंगा के कांठे मे अनेक मन्दिरों का निर्माण हुआ । 
ये मन्दिर प्रारम्भिक गुप्तकाल तया भीतरगाँव, सिहपुर आदि मध्यवर्ती मन्दिरों की परम्परा का 
स्मरण दिलाते हैं। 


इन मन्दिरों के अलावा भारत के अन्य भागों मे अनेक मन्दिरों का निर्माण हुआ। इन 
भन्दिरों में जैन मन्दिर भी उल्लेखनीय है। जैन मन्दिरों की विशेषता इनके आँगत के घारो ओर 
स्तम्भ युक्त छोटे-छोटे मन्दिरों का सपुह होना है । इस मन्दिर समूह के मध्य में मुख्य मन्दिर का 
निर्माण किया जाता था । इनमें चोमुख का विकास भी है। इत मन्दिरों का मुख चारो ओर होता 
है और मन्दिर भी चतुमुख होता है जो कि चारों दिशाओों से देखा जा सकता है। जैन मन्दिर 
-अजमेर, दिल्‍ली, घार, अहमदाबाद आदि स्थानों पर निर्मित थे, इनमें से अनेक मन्दिरों को मुसल- 
मानों ने ध्वस्त कर मस्जिद के रूप में परिवर्तित कर दिया । 
तनन्‍्य विविध मसन्दिर--ग्रुजरात मे भी सोलडूटी राजाओं ने अनेक ब्राह्मण एवं जैन मन्दिरो 
का निर्माण कराया था, किन्तु यवनो को घर्मान्धता के कोपभाजन होकर सभी मन्दिर काल-कबलित 
हो गए । इन मन्दिरों में अगहिलवाड़ा, सोमनाथपट्टन आदि थे । 
हिमालय की तराई में कुछ ऐसे मन्दिरो का निर्माण हुआ है जो अपनी वास्तुकला में सबसे 
भिन्न हैं। ये मन्दिर प्रस्तर के न होकर काष्ठ से तिमित हैँ । चैंपाल में इस प्रकार के मन्दिर का रूप 
ओर मी अनोखा है। उतमें स्थानीय रूपो के साथ-साथ नागर ओर बंगला शैली का विचित्र 
सम्मिश्रण हुआ है । वहाँ के मन्दिरों का विकसित रूप चीनी 'पैगोडा” से मिलता-जुलता ढालू छुतों 
वाला बहुमंजिला होता है । भ्रत्येक मंजिल में ढालू छतों का माधार औौर नक्‍काशीदार दटोडे होते हैं 
जिनके चारों कोने ऊपर को नासिका सरीखे उठे होते हैं। नैपाली मन्दिरों से साम्य रखने वाले कुछ 
मन्दिर, कोचीन, तावतकोर तथा बाली मे भी पाये जाते हैं । 
' » इस नैपाली शैली में बने मन्दिरों में उदाहरण स्वरूप सन्दिर भाटगाँव (नैपाल) का भवानी 
मन्दिर है। काठमाण्डू का असिद्ध पशुपतिनाथ का शिव मन्दिर भी इसी शैली का मन्दिर है ।' 


र.9१* एिन्‍्दी साहित्य', पृ० २११---कष्णदत्त वाजपेयी । 
3. 
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आठवी से तेरहवी शताब्दी के मध्य निर्मित कश्मीरी मन्दिरों की वास्तु शैली अपना मलग 
महत्व रखती है। इन मन्दिरो को वास्तुकला में उनको छततें दोहरी, कोणाकार, ओर एक के ऊपर 
एक आपस में काठती हुई वर्गों की बनी होती हैं ॥ उनका सामने का तोरण त्रिकोणाकार होता है 
जिसमे बीच में एक ताखा रहता है। उसके स्तम्भ ऊँचे उठे होते हैं, जिसमें लकड़ी अथवा पत्थर का 
दीप होता हे । मुख्य मन्दिर के चारो भोर स्तम्भ युक्त मण्डप अथवा प्रदक्षिणा-पथ ,रहता है 


इस शैली के निरम्तित वालू पत्थर के मन्दिर लदुव, मात्तंण्ड, पठन पायर, पाण्डेत्यान और 
पंजताण (जम्मु) मे हैं तथा कंडे तेलिया पत्थर के बांगय और बुनियार मे हैं। इन सभी मन्दिरों मे 
शिलादित्य निर्मित मात्तंण्ड मन्दिर अपने आकार एवं स्थान के कारण विशेष महत्वपुर्ण है । इस शैली 
का एक-एक मन्दिर काठियावाड़ तथा पंजाब में भी मिला है । 


दक्षिणापथ के मन्दिर 


दक्षिण वास्तु-शैली का निर्माण तथा विकास दक्षिणी भारत के शाप्तको को छंत्र-छाया में 
हुआ है । परिणामस्वरूप उनके नामकरण भी वहाँ के शासको के नाम पर ही हुए हैं। उदाहरण के 
लिए पल्‍लव-शेलो, चोल-शैलो, पाण्डय-शेंली, चालुक्य-शैली, विजयतगर-शैली, मदुरा-शैलों आदि । 
दक्षिण भारत की कला की चर्चा करते समय हम इसी अध्याय मे दक्षिण भारत के मन्दिरों का 
उल्लेख कर चुके हैं । 


पल्‍लव शैली के मन्दिर उत्तरी अर्काठ तथा त्रिचनापल्‍ली के जिलों में पल्‍लवरम, दलवानुर 
किलम विलगई, महेन्द्रवाड़ी मंगलराजपुरम्‌, मैरवकोण, श्यामंलमु, त्रिचनापलली, महाबल्लीपुरमु मे 
प्राप्त होते हैं ॥ पल्‍लव साम्राज्य के उपरान्त चोल साम्राज्य की छत्रछ्ाया में द्रविड़ शैली का 
प्रचुर प्रचार हुआ। चोल-शैली के मन्दिरों में राजा राजदेव चोल निर्मित वृह॒दीश्वर के मन्दिर 
(१००० ई० के लगभग), राजेन्द्र चोल द्वारा निर्मित गंगई कोण्डा चोल्नपुरस्‌ के मन्दिर (१००५ ६०) 
विशिष्ट है । चोल निर्माताओं के काल में गोपुर का निर्माण हुआ ओर क्रमश: उसने वुहद आाकार 
घारण कर लिया । अन्ततः उसने मुख्य मन्दिर के शिखर को भी ढक लिया । परवर्ती द्रविड़ शैली की 
यह एक विशिष्ट विशेषता हे । चोलो के उपरान्त पाण्ड्य शैली का विकास हुआ। इस शैली की 
विशेषता विशाल मण्डप है । इन मण्डपो के स्तम्भ अलंकृत है । कभी-कभी इन मण्डपों का निर्माण 
रप्न के रूप. में हुआ है । १३वीं शताब्दो मे निर्मित चिदम्बरम्‌ के मन्दिर द्रविड़ शैली के अनुपम तथा 
पूर्ण विकशित शैली के उदाहरण है । पाण्ड्य काल और उसके पश्चात की वास्तुकला में विशालता 
की ओर विशेष घ्यान दिया गया । परिणामतः इस काल की कला में विशाल प्रस्तर स्तम्भ मिलते 
हैं जो कि अलंकृत भी हैं । 
चोल ओर पाण्ड्य शैली के समानान्‍्तर जिस अन्य शैलो का विकास हुआ वह चालुक्य ऐैली के 

नाम से प्रसिद्ध हुई। कुछ शिल्पकार इस शेली को “वेसर” भी कहते हैं । इस शैली की, विशेषताएँ 
हैं---अपेक्षाकुत कभ ऊँचाई किन्तु अधिक विस्तार, तारा सहश रूपक, मुख्य मण्डप की तीन दिशाबरो 
में गर्भगृह तथा स्तम्भ का मौलिक स्वरूप । इस शैली का शिखर गोल हे, किन्तु ऊपर को ओर वह 
क्रमशः पतला होता गया है। 


१३५०-१४६० ई० के बोच विजयनगर के शासको द्वारा नवोन मम्दिरों के निर्माण की 
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अपेक्षा जीणोंड्धार और उनके अधिक अलंकरण़ की विशेष प्रवृत्ति परिलक्षित होती है । आज दक्षिण 
के मन्दिरो में जितने भी गोपुर उपलब्ध हैं वे सव इसी काल के हैं। इस काल की एक अपनी 

विशेषता--मण्डपो के ऊपर स्तुपिकाओं का निर्माण है जिसके कारण मन्दिर के, सौन्दय॑ की वृद्धि 

होती है । इस काल में उल्लेखनीय विशाल स्तम्भयुत मण्डपों में कांचीपुरम्‌ (एकाश्रताथ), विजयनगर 

(विट्वुल स्वामी), ओवादियर कोविल और बवैरू (कल्याण मण्डप) दर्शवीय हैं । विजयनगर के,सर्वोत्कृष्ट 

मन्दिरो में कृष्णदेवराय का विदुलस्वामी मन्दिर भी है । 


खजुराहो के मन्दिर 


खजुराहो के मन्दिर अपनी शैली ओर विषयवस्तु के लिये जगरत-प्रसिद्ध हैं। राँसी से १६० 
किलोमीटर दूर स्थित इन मन्दिरो के बनने के समय के बारे में मतभेद है। कुछ के विचार से 
इनका समय १०वीं से १६वीं शती ई० कहा गया है परन्तु कुछ लोगों के विचार से ये १०वी से ११वी 
शताब्दी के बीच में ही बने माने गये हैं। कुछ विद्वानो के विचार से इतका निश्चित समय 
६ ५८-१००२ ई० बताया गया है। बवुन्देलखण्ड में बहुत-सी महत्वपूर्ण वास्तु कृतियाँ चन्देल राजाओं 
द्वारा दसवी शताब्दी में बनायी गयी थी । इस कारण इसे भी उसी समय का बता कहा जा सकता 
है। दसवीं शताब्दी में खजुराहो 'जहोति” नाम के राज्य की राजधानी मात्री गयी है। यहाँ के 
मन्दिरो में “मुवनेश्वर” का सन्दिर सबसे ,पुराना मात्ता गया है साथ हो इस शैली में खजुराहो के 
मन्दिरो का प्राचीनता की दृष्टि से दूसरा स्थान है । 


खजुराहो में ३० मन्दिरों का सपुह है। ये अपनो वास्तुकला की उत्तमता तथा मूर्ति कला में 
अनुपम हैं । यहाँ के मन्दिरों के अन्दर तथा बाहर की दीवारें बहुत ही कोमल तया भाववपूर्ण ह्यों के 
अध्युचित्रो से भरी हुई हैं । 


खजुराहो की मूर्तियों मे ग्ुप्तकाल की विशेषतायें विद्यमान हैं तथापि इनमे जिन घटनाओ के 
बढ़े-बड़े हश्य अंकित किये गये हैं वे इस काल की निजी विशेषताओं के सूचक हैं। इन ह॒ए्यों में गति 
तथा अभिनय स्पष्ट दिखता है, इस कारण इस काल को भारतीय मुर्तिकला का सर्वाधिक रचनात्मक 
काल माना गया है। यहाँ के मन्दिर बहुसंख्यक स्पष्ट प्रेम सम्बन्धी अध्युचित्रों के लिए विख्यात हैं । 
ये चित्र पहले कत््नोज के महानु प्रतिहार शिक्षको द्वारा बनाये गये थे तथा बाद में इनमें तांत्रिक 
शिव की उपासना के भावों को व्यक्त किया गया, इसी कारण यहाँ की मूर्तियों में तांत्रिक भाव बहुत 
अत्यधिक स्पष्ट है। “६४ योगिनी” का मन्दिर इसको स्पष्ट करता है। यह मैथुन तया मय 
सम्बन्धी कर्मकाण्डो से भरा हुआ है । यहाँ की मुरतियाँ योग भोग के द्वारा ही प्राप्त होता है? के 
सिद्धान्तो पर आधारित हैं । 

यहाँ का 'कन्दरिया महादेव का मन्दिर! बहुत प्रशंसनीय है । इस मन्दिर का बाहरी रूप 
अन्दर के रूप को बहुत सुन्दर ढंग से दिखाता है जो घीरे-धीरे चढ़ता चला गया है और एक ऊेँचे 
शिखर मे समाप्त हो गया है । यह एक छोटी प्रतिक्ृृति द्वारा मन्दिर के ढालू ओर को सम्हालता है । 
यहाँ पर भी भआश्चयंजनक प्रेम सम्बन्धी मुर्तियाँ बनी हुई हैं। ये कोणा्क की मूर्तियों से अधिक 
सुन्दर हैं । 

खजुराहो की मुतियों में मोलिकृता का अभाव है। ये मूर्तियाँ केवल सृजावढ़ की हृष्टरि से 


रे हु 
हा 
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बनाई गई थीं क्योंकि इस समय कलाकारों की विचार शक्ति क्षीण होने लगी थी | यहाँ की बहुत 
सी मूर्तियाँ असावधानी से बनाई गई हैं जो शरीर रचना की दृष्टि से असम्भव सी प्रतीत होती हैं । 

कुछ मूर्तियों से हमें स्पष्ट पता चलता है कि इस समय विदेशियों के आक्रमणों के कारण 
मूर्तिकला में विशेष परिवर्तंत आया होगा। खजुराहो की मूर्तियों को हिन्दू तन्त्र पर आधारित होने 
के कारण भी बहुत महत्व दिया गया है | ये अपने समय की कलापूर्ण कृतियाँ मानी गई हैं। 


कोणाक के मन्दिर 


कोणाको के मन्दिर में मध्ययुगीन उत्तरी भारतीय हिन्दू कला का चरमोत्कर्ष है। यहाँ को 
कला उस समय के उत्तरी पूर्वी राज्य की नवी से तेरहवी शताब्दी को कला एवं ग्ुप्तकाल के बीच 
के युग की कला का प्रतिनिधित्व करती है । यह कला खजुराहो तथा भुवनेश्वर के मन्दिरों के समान 
है परन्तु फिर भी यह गुप्त शैली से पूर्ण रूप से भिन्न है । यह मन्दिर चन्द्रभागा नदी के कितारे पर 
बना हुआ है। इसके निर्माण का प्रारम्भ दसवों शताब्दी में हुआ था परन्तु इसकी समाप्ति तेरहवी , 
शताब्दी में मानी गई है । १२३७ ई० में राजा नरसिह वर्मा ते इस मन्दिर को आधुनिक रूप देना 
प्रारम्भ किया था। श्री पर्सीज्राउन के विचार से यह मन्दिर कभी पूरा हुआ ही नही । इस मन्दिर के 
पूजा गृह में भी किसी मूर्ति की स्थापना नही जान पड़ती है जिससे श्री पर्साश्राउन के मत की पुष्दि 
होती है। इस काल में कलाकारो की विचार शक्ति क्षीण हो रही थी इसी से उनकी मूर्तियों में 
मौलिकता का अभाव हो गया था। इस समय समूर्तियाँ केवल सजावट की दृष्टि से बनाई जाते 
लगी थीं। इन मन्दिरों की मूर्तियों के मुखमण्डल के कपोल स्थुल तथा उभरे हुए बनाये गये हैं एंवं 
बल खाती देह का प्रदर्शन यहाँ से ही प्रारम्भ हुमा जान पड़ता है, साथ ही इनमे वास्तविकता का 
ध्यान नहों रखा गया है । 


कोणाके मन्दिरो में सुयें भगवान के मन्दिर को बहुत महत्व दिया गया है। यह रय के आकार 
का है जिसे सात घोड़े खींच रहे हैं तथा यह बारह जोड़ी पहियों पर टिका हुआ है, इसी कारण इस 
मन्दिर को रथ भी कहा जाता हे । इसको देखकर जान पड़ता है कि सूर्य भगवान आकाश मागे पर 
भ्रमण के लिए निकले हुए हैं। इस मन्दिर की बहुत कुछ समानता उड़ीसा के सूर्य भगवान के रथ 
(मन्दिर) से दिखती हे। यह काला मेरु-मन्दिर है एवं यह पुरी से ३० किलोमीटर उत्तर पूर्व में बता 
हुआ है । इसे सूर्य भगवान की उपासना के लिए बनवाया गया था। इसकी पद्धति विष्णुं की पद्धति 
से बहुत मिलती है । ऐसी किवदन्ती है कि इस मन्दिर का निर्माण कृष्ण एवं जबावती के पुत्र संबा 
द्वारा किया गया था। परन्तु यह तो निश्चित ही है कि केसरी कुल के राजा ने कोणाक में एक मन्दिर 
का निर्माण कराया था । पुरी के मन्दिर के इतिहास मे भी कोणा्क॑ का वर्ण है। इसके पास 
२८ मन्दिर बने हैं ये सभी मन्दिर पत्थरों के बने हुए हैं। कोणाको का सूर्य भगवान का रथ 
अद्वितीय है। इस मन्दिर में प्रत्येक पत्थर पर मूर्तियाँ बनी है । मूर्तियाँ छेनी द्वारा बहुत कुशलता 
से काठी गई हैं परन्तु ये बहुत उन्नत नहीं हैं। इसका कारण भारत पर मुगलो के आक्रमणों का 
प्रारम्भ भी माना गया है साथ हो कलाकारो की विचार शक्ति की क्षीणता भी । ये हजारो की संख्या 
में बनी हैं साथ ही ये भिल्त-भिन्‍न नाप की हैं। इन मूर्तियों के नाप की मूर्तियाँ कही से भी प्राप्त 
नही हुई है। इन्हे ऐसे व्यवस्थित किया गया हे कि ऐसा भास होता है कि पूरी ही इमारत सजीवता 
से भूल रही है। रथ के पहियो पर जीवन की विभिन्‍न भलकियाँ चित्रित हैं जिनमें मनुष्य की विला- 
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सिता का स्पष्ट चित्रण दिखता हैं । मन्दिर की भीतरी दीवारों पर मिथुन के दृश्य अध्युचित्रों में बने 
हुए हैं, जो कि तान्तरिक कला के भाव को व्यक्त करते हैं। ये सजीव एवं स्वाभाविक हैं। मन्दिर का , 
बाहरी अलंकरणः मानव जीबन की विभिन्‍न कलकियो को दिखाता है तथा सूर्य को शक्ति का भी 
प्रदर्शश करता है। कोणाक॑ मन्दिर में पशुओं की मूर्तियाँ बहुत ही सजीव जान पढ़ती हैं। ' 
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' भारतीय कला के वास्तविक रूप ओर मन्तव्य को तभी पूर्गहप से समझा जा सकता है 
जबकि उसके विदेशों में, विशेष रूप से मध्य एशिया, श्रीलंका सहित दक्षिण पूर्वी एशिया में, प्रसार 
का अध्ययतत कर लिया जाये। 


मध्य एशिया में हुई खोजों से ऐसे कई केन्द्रों का पता चला हे, जो अपनी मूर्तियों तथा 
चित्रों के लिए विख्यात थे । इनमें एक सिरे पर खोतान क्षेत्र ओर दूसरे सिरे पर तुन-हुआंग 
है और उनके बीच में अन्य कई स्थल हैं जो चीन से पश्चिमी जग्रतू के देशों को जाने वाले 
प्राचीन रेशम मार्ग पर स्थित होने के कारण इतने ही प्रसिद्ध हैं। बौद्ध कला के प्राचीनतम' मवशेष 
दक्षिणी मार्ग पर तुन-हुआंग से ४५० किलोमीटर दुर स्थित मीरान मे पाए गए थे । यह केन्द्र दीवार 
पर बने चित्र के लिए विरुयात है। मीरान के दो ध्वस्त मन्दिर अत्यंत रोचक हैं--अपने रूप 
की दृष्टि से भी ओर जातक दृष्टियों तथा माला घारिणी आक्ृतियों वाले अपने भित्ति-चित्रों की हृष्टि 
से भी । दन्दान-उलिक में मिला एक भित्तिचित्र ईसा की सातवी या आठवी शताब्दी की भारतीय 
चित्रकला का उदाहरण हे, जिसमें भारतीय तत्व की प्रधानता है। एक वह फलक भत्यंत रोचक है, 
जिसमें एक पार्श्य पर तो वृषभो की एक जोड़ो पर बैठे त्रिमुख शिव फो चित्रित किया गया है भोर 
पिछले पाश्व पर एक चतुर्मुज मूर्ति दिखाई है) एक ओर प्रसिद्ध भित्तिचित्र है, जिसमें एक अप्सरा 
दिखाई गई है; वह एक मेखला तथा एक पारदर्शेक लज्जावरण के सिवाय बिल्कुल नग्न है; वह एक 
कमल सरोवर में खड़ी है; उसके निकट ही एक नंगा लड़का है, जो उसकी ओर बाहे फैलाए है । 
यह चित्र इस हृष्टि से रोचक है कि उसका मथुरा की कृषाण-कालीन कला की पाषाण-निर्मित कमल 
सुन्दरी के साथ साम्य खोज पाना संभव है। कूचा क्षेत्र में मिली विपुल चित्रावलियों में अनेक 
भारतीय तत्व दृष्टिगोचर होते हैं, इनमे ब्रह्मा, इंद्र और पावंती तथा चेंदी के साथ शिव के चित्र हैं 
ओर छतो की बादलों से गिरती बूंदों को पीते चातको से अलंकृत किया गया है। तुन-हुआंग में भी 


प्रतिमाशास्त्रीय सुक्ष्मताओों को छोड़ कर भारतीय विशेपताएँ खोजी जा सकती हैं, हालांकि यह चीनी 
कला के अधिक निकट है । 


बोद तथा ब्राह्मणपंथी, दोनों प्रकार की भारतीय कला तथा स्थापत्य का सूत्र इंडोचाइना 


( आधुनिक वियतनाम ) कंबोडिया, लाओस, मलयेशिया, वर्मा और इंडोनेशिया में भी पाया जा 
सकता है । 


भऊृकोरबोस ,तथा अड्धकोरवाट--कंबोडिया में अंग्रकोरधोम और अमंग्रकोरवाठ के 
मंदिर, जिनमे लोकेश्वर द्वार और दानवों तथा तागो के सेतु (काजवे) बने हैं, भव्य बायोन, जिसमे 
बड़े-बड़े वुज हैं, ओर फिमेनको का महल (आकाश विमान), स्तम्भावलियों से युक्त प्रवेश मार्गों तथा 
वेदिकाओ वाला बाफुओोन ओर दक्षिण भारतीय ग़ोपुरों की भांति नाजुक नवकाशी से युक्त सुन्दर 
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बान्ती श्री, ये सब किसी भी दर्शक के मन को अनायास ही मुग्घ कर लेते हैं। रुूमेर कलाकारों ने 
हिन्दू और बौद्धों के महायान संप्रदाय, दोनो के ही प्रतिमाशात्र को अपनाया था।, भीतरी तथा- 
बाहरी .दीवारो को अलंकुत करने के लिए बनाई गई अप्सराओ भोर देवताओं की सजावटी प्रतिमाओ 
के सिवाय वहाँ मूर्तिकला के क्षेत्र मे ऐसा कुछ भी नहीं है, जो धामिक न हो। आंग्रकोरवाठ का 
स्वरूप वैष्णव है, परन्तु वहाँ बहुत से शैव मन्दिर भी हैं । 
चम्पा में पो-तगर, माइ-सोन ओर दुग-दुआंग में ओर भी अधिक प्राचीन मन्दिर हैं, जो शैव 
हैं। शैव मत से सम्बन्धित मूतियो मे शिव के अतिरिक्त, उसके नंदी वुषभ, गणेश, स्वामी कार्तिकेम 
तथा गणों की मूर्तियाँ हैं। कुछ ऐसे फलक (पैनल) भी दिखाई पड़ते हैं, जिनमें पोराणिक हृए्य _ 
चित्रित हैं । दग-दुआंग स्थित लोकेश्वर मन्दिर मोर बोद् विहार महायानी बोद्ध कला को चाग्‌. 
लोगी की देन ये । चाम कला में लोक्तिक विषय भी चित्रित किए गए हैं। नाचतो हुई जो की 
मूर्ति, जो बब तूरेन संग्रहालय में है, अभिघटन (प्लास्टिक) कला के उच्च स्तर को परिचायक है । 
उसकी बाई वांह संतुलनकारी भंगिमा में आगे की ओर फैली हुई है । भारतीय देवियो की प्रतिमाओ 
की भाँति उसकी कमर पतली ओर लचकदार है तया वक्षस्थल उभरा हुआ है । 
बोरोबुदूर स्तृप--जावा में भारतीय कला केवल प्रसिद्ध वोरोबुदुर स्तृप तक ही सीमित 

नही है, अपितु इसका विस्तार और भी आगे तक है, जिसमें पन्‍्तन-तोरण मन्दिर समूह और 
चण्डियाँ मोर मानवाकार मूर्तियाँ भी सम्मिलित हैं; इन मूर्तियों में पूर्वी जावा के प्रश्निद्ध 
शासक ऐरालांगा की विष्णु के अवतार के रूप मे बनी मूर्ति भी है। बोरोबुदुर स्तुप अपने स्थापत्य 
सम्बन्धी आकार-प्रकार और पृत्ति-वीथियों के लिए प्रस्तिद्ध है। इस स्तूप में दीवारों से घिरी हुई पांच 
वीथियाँ अर्थात्‌ वेदियाँ हैं, जो बायतो के आकार में वनी हैं, इनके ऊपर तीन गोलाकार मंच हैं; उन 
पर बहत्तर घन्टाकृति स्तृप बने हैँ गौर इनके साथ चोटी के ऊपर एक सबसे अंतिम, सब ओर से 
बन्द स्तृप हे, जो इस सारी इमारत का केन्द्र बिन्दु हैं। यह भंतिम स्तूप ठोस और भप्रवेश्य प्रतीत 
होता है और दर्शंक को प्रवेश द्वार ढूंढने के लिए चारो ओर घुम कर देखना पड़ता है। वीधियों के 
निम्न-उद्भूत भी पत्थर के बने उन बड़े-बड़े जंगलो के कारण, जो पर्दे का सा काम करते हैं, बाहर 
से दिखाई नहीं पड़ते । वीधियों में बने आलो में ध्यादी-बुद्ध को प्रतिमाएँ हैं। ऊपर की तीन वेदियों 
पर स्तूपों के अंदर बहत्तर बुद्ध बैठे हैं मोर विल्कुंल चोटी पर परम बुद्ध है, जो अंतिम स्तृप की 
ठोस पत्यर की घन्ठी के नीचे पुरी तरह छिप गया है। बोरोबुदुर के उद्भूंतों में बुद्ध की पहली 
उपदेश देने की कया भी चित्रित है जौर पीछे की ओर जातकों तथा अवदानो से लिए गए बुद्ध के 
पूर्व जन्मों से सम्बन्धित हश्य चिश्रित किए गए हैं। भावी बुद्ध मैत्रेय ओर अंतिम बुद्ध समल्तर्भद्र के 
लिए भी चित्र-वीथियाँ बनाई गई हैं। बोरोबुदुर का सामान्य स्थापत्य-रूप तथा स्थापत्य-अलंकरण 
उनके भारतीय भाद्य रूपो पर आधारित हैं | इसका सम्बन्ध बोद्ध धर्म के महायान संप्रदाय से है । 
यहाँ के 'महत्वपूर्ण हिन्दू स्मारक हैं, लोरो जोंगराग में स्थित शिव मन्दिर (नवी शताब्दी), बानोन में 
स्थित वह मन्दिर, जिसमें अगस्त्य को (जिसे शिवगुरु भी कहा जाता है) पाँच प्रतिभाएँ मौर विष्णु 
को प्रतिमा है (जो अब बटाविया में है), मोर,सिगासारी का चंडी किदल । इनमे से मंतिम में, जो 
पूर्वी जावा में है, महिष-मदिती दुर्गा की और गणेश की सुन्दर मूर्तियाँ थी, जो भब लाइडत मे हैं । 
कला में घामिक सहिष्णुता वेधिय के उद्भूृतो में भली-भाँति प्रकट हुई थी, जिनमें “चण्डी जागो” 
नामक्त एक बोद्ध मन्दिर में जावाई कृष्णयान का चित्रण,किया गया था ॥ ; 
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धाइलैंड (विशेष रूप॑ से लोपबुरो), बर्मा ओर श्रीलंका के स्मारकों में हौतयानी बौद्ध धर्म का 
प्रमुत्व परिलक्षित होता हैं । यहाँ पागन में स्थित नात ह्वलॉंग, ग्यामुग के हिन्दू मन्दिर का, और उसी 
स्थान से प्रसिद्ध आनन्द भन्दिर के रूप में महाबोधि का, जिसकी योजना सलीब को आकृत्ति 
की है, भौर प्राचीन राज्य सुखोताइ के वाट महाघातु मे सियामी मन्दिर का उल्लेख कर देना उचित 
होगा । ये सब विशुद्ध भारतीय शैली, हिन्दु-जावाई शैली, मौत-छमेर तथा सुखोदय की प्रादेशिक 
गैलियाँ, अयोध्या गैली तथा कुछ अच्य शैलियो का प्रतिनिधित्व करते हैं। इन तोनों देशों मे भारतीय 
कला केवल हिन्दू घ्में तथा बौद्ध धर्म तक हो सीमित है और भारतीय प्रभाव पूर्वतर अवस्था मे 
अधिक प्रधान रहा है । सुन्दर मूर्तियों वाले मन्दिरों तथा स्तृपो के अतिरिक्त श्रीलंका में सिगिरिया में 
और बर्मा में पागन में चित्र भी प्राप्त हुए है । ह 


प्राचीन काल से लेकर ईसा की तेरहवोी शताब्दी तक विभिन्‍त युगो मे, भारत में गौर उसके 
पड़ोसी मध्य एशिया और दक्षिणी तथा दक्षिण-पूर्वी एशिया के देशों मे भारतीय कला तथा स्थापत्य 
की एक सामान्य समीक्षा से इस विषय के केवल बाहरी छोर को हो छुआ जा सकता है) “भरूतिकार 
मौन की वाणी की प्रस्तुत करता हे, जो मुक होते हुए भी प्रभावशाली होती है, और चित्रकला 
चित्रकार की उन बांतरिक भावनाओं को चित्रित करती हे, जिन्हे वह अपनी लचीली कूची के स्पर्श 
द्वारा अभिव्यक्त करने का प्रयत्न करता है । राज, स्थपति, भवन-न्िर्माता, मृरतिकार ओर चित्रकार 
सर्वग्राही ओर उदार चित्त थे । उन्होने अपनी सेवाएँ सब घर्मों तथा घामिक अंतःप्रेरणाओ की अपित 
की थी और, उन्होने अपना कायें निष्ठा तथा घैये के साथ निष्पन्त किया था। सौंदयंबोध का पक्ष 
एक प्रेरक तत्व था। देश के विभिन्‍न भागो में विभिन्‍त शैलियाँ पतपी, जिनमे से प्रत्येक को अपनी- 
अपनी स्थापत्य सम्बन्धी विशेषताएँ थी--सवागर, द्रविड़ तथा वेसर शैली के मन्दिर; उत्तर में कुषाण, 
गुप्त और प्रतिहार कालो की ग्राघार तथा मथुरा शैलियाँ; ओर दक्षिण में पललवो, चालुक्यो और 
चोलो की शैलियाँ । वे सब अपने उस कार के प्रति आस्था से प्रेरित थे, जिसे वे अपने '्रभु' की 
सेवा मे अपित करता चाहते थे और चाहते थे कि उस काये का मुल्यांकन तथा सराहना व केवल 
समकालीन, अपितु आने वाली पीढ़ियाँ भी करें। इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि भारतीय कला की 
परंपराएँ क्यो मद्टूट बनी रही; वे गतिहीन नही हुईं, साथ हो वे ग्रहणशील, थोजस्वी तथा सशक्त 
भी बती रही । हो सकता है कि भ्रविधियो (तकनोको) में कुछ परिवतेन हुए हो, परन्तु कलाकृतियो 
के पीछे विद्यमान भावना ओर भोज बक्षण्ण बना रहा ।”" 


महत्वपूर्ण प्रदन 


१. भारत तथा विदेशों में कला तथा वास्तुकला के क्षेत्र में बोद्ध घर्म के योगदान का विवरण 


दीजिये । (पी, सी. एस. १९७६) 
२, बोद्ध तथा जैन कला द्वारा भारतोय कला को दिये गये योगदान का विवेचनात्मक मुल्यांकन 
कोजिये । 





१. भारत का सामाजिक, सांस्कृतिक तथा आधथिक इतिहास'--पी० एन० चोपड़ा, बी० 
एबं० पुरी तथा एम० एन० दास । 


२८० | प्राचीन-भारतीय कला 


रे. भारतोय कला के विकास में जैन धर्म के. योगदान का वर्णन कीजिये | 
ह (पी. सी. एस, १६६८) 
४. दक्षिण भारतीय कला पर निवन्ध लिखिये। 
५, प्राचीन हिन्दू मन्दिर एवं उनकी वास्तुकला के विषय में आप कया जानते है ? 
६, विदेशों मे भारतोय कला के विकास ओर प्रसार का संक्षिप्त विवरण दीजिये । 
७. निम्नलिखित पर टिप्पणी लिखिये--- 
(१) बोद्ध मूति कला । 
(२) जैन ,मू तिकला । 
(३) दक्षिण भारत की कला । 
(४) माम्मलपुरम । 
(५) चालुक्य कला । 
(६) एहोल के मन्दिर । 
(७) हिन्दू मन्दिरों के भेद । 
(८) खजुराहो के मन्दिर । 
(९) कोणार्क मन्दिर । 
(१०) अंग्को रवाठ की कला । 
(११) बोरोबुदूर स्तूप । 


अध्याय सत्रह 
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यूँ तो भारत में राजनीतिक चिन्तन की परम्परा अति प्राचीन समय से चली भा रही है 
तथापि इस चिन्तन की प्रारम्भावस्था अथवा उद्गम के विषय में तत्सम्बन्धित प्रामाणिक सुचना 
देते वाले स्लोत अत्यल्प है। प्रारम्भ से लेकर महाकाव्य काल तक का तो राजनैतिक इतिहास भी 
निश्चित और क्रमवद्ध रूप में उपलब्ध नही है । तीसरी शताब्दी ईं० पु० से पहले राजशास्र पर 
कोई ग्रत्य विशेष नही लिखा गया। भारत का प्राचीचतम साहित्य--बैदिक संहिताएँ---अत्यन्त 
विशाल और उपयोगी है, तथा इसमें लोकिक एवं पारलौकिक कल्याण के साधव और उपाय बताये 
गये हैं परन्तु उनके द्वारा राजनीतिक संगठन और राजशास्र के विषय मे परोक्ष रूप से हो कुछ 
सामग्री मिलती हैं । 

प्राचीन भारत में राजशास्त्र सम्बन्धी विषय पर सबसे अधिक प्रकाश रामायण, महाभारत, 
कौटिलीय अर्थशास्त्र, कामन्दकीय नीतिसार, शुक्र नोतिसार, वाहंस्पत्य सूत्र, तथा मनुस्मृति से पड़ता 
है । महाभारत ओर कोटिलीय अर्थशास्त्र से यह ज्ञात होता हे कि प्राचीन काल मे इस विपय पर 
अनेक आचार्यों ने विशालकाय ग्रन्थों ओर शास्त्रो की रचना को थी। महाभारत में दी गई एक 
कथा के अनुसार पहले युग में सब लोग घमंपुर्वंक रहते थे, कोई राजा या दण्ड-व्यवस्था नही थी, 
बाद में मोह, लोम, काम, राग आदि दोप उत्पन्न होने से लोगो का पतच तथा घर्में का नाश हुआ, 
तव धर्म की रक्षा के लिए ब्रह्मा ने घमे, अर्थ, काम' तथा मोक्ष पर एक लाख अध्यायों का एक विशाल 
ग्रंथ बताया । इसे शंकर विशालाक्ष ने १० हजार अध्यायों में संक्षिप्त किया; इन्द्र ने इसका संक्षेप 
५ हजार अध्यायों में करके इसे बाहुदन्‍्तक का नाम दिया । इसके बाद बृहस्पति ने इसका पुनः तीच 
हजार अष्यायो में तथा काव्य या उशना'“ने एक हजार बध्यायों मे संक्षेप किया ।१ महाभारत के 
शास्तिपवं में राज्य सम्बन्धी अववारणा का विवेचन करने वाले सात आचार्यों का वर्णव किया गया 
है--वृहस्पति, विशालाक्ष, काव्य, महेनद्ध, मनु, भारद्वाज तथा गोरशिरा । कौटिल्य ने अपने अयेशास्त्र 
में ५३ बार दुसरे आचायों के मतो का उल्लेख करते हुए उतरे असहमति प्रकढ की है ।* उसमे _ 


१. शाल्तिपवं--५७; श्द। २. 'कोठि० अर्थशास्त्र'--डा० शामशास्त्री द्वारा सम्पादित । 
रे६ ः 
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राज्यशास्त्र के पाँच सम्प्रदायों और सात आचारयों का नामोल्लेख किया है । इससे यह स्पष्ट है कि 
प्राचीन' भारत में अनेक आचार्यों और विद्वानों ने राज्यविपयक प्रश्वों पर गम्भीर विचार किया या। 


एक ओर हमें प्राचीन भारत में राज्यशास्त्र पर चिन्तन करने वाले विद्वानों के विचार प्राप्त 
होते हैं तो दुसरी ओर प्राचीन भारत की राज्य-सम्बन्धी अवधारणा को क्रियान्वित करने वाले महान 
सम्नाठों, के क्रियाकलापों का भी विवरण उपलब्ध हे । इस सिंहावलोकन में जो विशूतियाँ हमारे 
सामने उभरकर आती हैं, वे हैं चन्द्रगुप्त और अशोक, कनिष्फ, समुद्रगुप्त और विक्रमादित्य, हंर्प 
और पुलकेशिन । ये सभी अपने-समय के प्रवल, प्रतापी, महत्वाकाँक्षी ओर समर्थ शासक ये। 
राजनीति के अनेक सिद्धान्तो को व्यावहारिक रूप देकर इन्होंने कतिपय मौलिक प्रयोग भी किये । 
इन सम्नाटों का क्रियाक्षेत्र अत्यन्त विस्तृत था तथा इनमें से अनेक ने भारत की चारों दिशाओं में 


अपनी जीवन-पद्धति और छृत्यो द्वारा भारतीय राज्यों के कुछ सामान्य आद्शों को व्यावहारिक रूप 
देने का प्रयत्न किया । 


राज्यधाकश्ष सम्बन्धी स्नोत 


प्राचोन भारत में राज्य की अवधारणा के सम्बन्ध में सूचना देने वाले ल्लोतो को तीन बर्गों 
मे विभाजित किया जा सकता हे - (१) साहित्यिक स्तोत; (२) विदेशी बुत्तान्त; तबा (३) पुरातात्बिक 
साधन । 

(१) घाहित्यिक स्लोत--ऋणग्वेद के निर्माण काल के पूर्व भारत में किस प्रकार को राज्य- 
ब्यवस्था स्थापित थी एवं उसके राजनीतिप्त सिद्धान्तो फी क्या रूपरेखा थी ? इस विपय का बोध 
कराते के लिए प्रामाणिक सामग्री का सवेषा जम्ाव है । सिन्चु सम्पता को प्रमाणित करने बाली 
पुरातात्विक सामग्री भी अपने युब को जनता के राजनोतिक जीवन का परिचय देने से गिशेष 
सहायक नही है। ऐसी परित्यिति मे प्राचोनतम राजनीतिक विद्ञारों के बोध कराने एवं तत्सम्बन्धी 
संस्थाओं का परिश्रय प्राप्त करने के निमित्त एकसात्र ऋग्वेदन्‍्का ही आश्रय लेना पड़ता है । परूत्तु 
ऋग्ेद में भी इस विषय की जो कुछ भी सामग्री प्राप्त हे वह सव-की-सब अस्पष्ठ हे। इसमें केवल 
कुछ संकेत मात्र हैं। यही बात अन्य तोन वेदों के विषय में भी है। परन्तु, इतना होने पर भी 
वैदिक साहित्य मे विविभ यज्ञों एवं उनके कृत्यों का वर्णन विथिवत्‌ पाया जाता है, ब्राह्मण९साहित्म 
मे उत्तक्ा बिशेष उस्तेस है । इन यज्ञो के कृत्यो एवं उनकी निविध पद्धतियों के वर्णनों में कुछ ऐसे 
प्रसंग भा जाते हैं जिनमें राज्य को उत्पत्ति, उसके स्वरूप, उसके विविध कत्तंब्यो, उससे सम्बन्धित 
कतिपन विशेष पुरुषों एवं श्वृंस्वाओों भादि का वर्णन है। इसके अतिरिक्त वेदों में प्रसंगवश कुछ ऐसे 

 ऋणोपकषन भी मिलते हैं जितमे वैदिक युग को राजनोतिक स्थिति पर अप्रत्यक्ष रूप से प्रकाश 
पड़ता है। उदाहरण के लिए, पण्यों के राजा और सरमा का संवाद विशेष रूप में उल्लेखनीय 
है।' वेदों में यत्र-तत्र कतिपय ऐसे संकेत भी हैँ जिनका राजनीतिक महत्व हे। इस श्रेणी की 
- सामग्री अन्य दो बेदो को अपेक्षा ऋग्वेद और अथवंबेद मे अधिक है । इस सामग्रो मे सभा, समिति, 
बिदथ आदि संस्थाओं का उल्लेख, वैदिक सेना एवं [युद्ध का साकेतिक वर्णन, राजा की उत्पत्ति 
. उसके विशेष गुण एवं उसकी योग्यता, उसके विशेष कतंव्यो आदि का साकेतिक उल्लेख आदि विशेष 
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१. ऋग्वेद १से ११॥१३८१० । 
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महत्वपूर्ण हैं। यद्यपि वैदिक साहित्य से प्राप्त यह राजनोतिक सामग्री साकेतिक भाषा में है, परन्तु 
जो कुछ भी “अल्प एवं सीमित सामग्री उपलब्ध है वह उपयोगी है। इस सामग्रो से मह 
जात होता है कि वैदिक साहित्य में कई ऐसे राजनीतिक सिद्धान्तो का उल्लेख है जिनकी स्थापना 
वैदिक ऋषियो ने राज्य-संगठन हेतु की थी । ॥ 
वैदिक साहित्य में राजा को दैवी उत्पत्ति के सिद्धान्त के कुछ चिह्न भ्राप्त है। वैदिक युग के 
उपरान्त दैवी सिद्धान्त मे निरन्तर विकास होता रहा ओर तदनुसार उसका उपयोग भारतीय 
राजनीतिक जीवन में निरन्तर होता रहा। इस्नी प्रकार राज्य की उत्पत्ति के समाज-अनुबन्धवाद के 
जन्मदाता, सम्भवतः, वैदिक ऋषि ही ये। वैदिक संद्विताओ में इस सिद्धान्त की स्थापता के मनेक 
प्रमाण हैं। शासनपवे के संकलन-काल तक यह सिद्धान्त अवबने पूर्ण विकास को प्राप्त हो गया था । 
राज्य को उत्पत्ति का विकास सिद्धान्त, राज्य का आवयविक स्वरूप, राज्य का पैतृक स्वरूप, राज्य 
की प्रभुता का सिद्धांत, राजभक्ति-सिद्धांत, मानवता का सिद्धात आदि आधुनिक सिद्धातो के प्रानोनतम 
स्वरूपो का सम्यक बोध वैदिक साहित्य के अध्ययन के वित्ता किसी प्रकार भी सम्भव नहीं है । 
इस दृष्टि से राजनीति शास्त्र के इतिहास मे वैदिक साहित्य, अति प्राचीन होने पर भी, आधुनिक 
एवं महत्वपूर्ण है । 
वैदिक संहिताओं के उपरान्त ब्राह्मण ,साहित्म का स्थान है। इस साहित्म में नेदिक यज्ञों 
एवं तत्सम्बन्धी कऋत्यो. तथा पद्धतियो की तार्किक विवेचना का प्राघान्य हैं। राजनीति सम्बस्धो जो 
कुछ भी सामग्री-इस साहित्य में उपलब्ध है बह सब-को-सब वेदिक कर्मराण्ड से ओतप्रोत है । भत्तः 
इस सामग्री से शुद्ध राजनीतिक सामग्री का संचय और उसका विश्लेषण कठिन है । वैदिक युग का 
शेष साहित्य, आरण्यक ओर उपनिषद्‌ आदि ब्रह्मज्ञान-प्रधान हे । इस साहित्य में राजनीति 
सम्बन्धी विपयों का प्रायः अभाव है।..' ु 
इस प्रकार राजनीतिशासत्र से सम्बन्धित ५०० ई० पूृ० से पहले का कोई ग्रंथ प्राप्त नहों 
हुआ है । इसमे कोई आश्चये की बात नही है । 
ई० पू० आठवी शो में व्याकरण, निरुक्त, छन्द ज्योतिष आदि विषयों का विशेष अध्ययन 
होना प्रारम्भ हुआ । राज्यशाख्र के विषय में इस समय में केवल घर्मशासत्र के सन्दर्म में ही विचार 
किया जाता था। दुर्भाग्यवश इस विपय के प्राचोनतम ग्रंथ, जो लगभग छुठी या पाचिवी शत्ती ई० 
पू० के थे, नष्ट हो गये । छठी शती ई० पू० मे भारत मे” राज्यतन्त्र तथा गणतन्त्र पद्धति द्वारा 
संचालित अनेक छोटे-छोटे राज्य ये । इनके शासक अर्पने मन्न्रियो, राज्य गुरुओ आदि के साथ राज- 
नीति के अनेक सिद्धाव्तो की चर्चा करते थे। इसका प्रमाण हमें शान्तिपर्व में मिलता है। राजा के 
देवत्व पर चर्चा करते हुए अध्याय ६५ में भीष्म, माधाता तथा इन्द्र 'के मध्य हुए संवाद का साराश 
देते हैँ । अष्पाय ६८ तथा १३२ मे राजा वसुहोम तथा मांघातां के संवाद द्वारा दण्डचीति का महत्व 
बताया गया है ॥ अध्याय ८२ तथा १६४ में कालवृक्ष ऋषि तथा कोलनरेश के संवाद द्वारा कोप का 
महत्व बताया गया हे | शान्तिपर्व के ही २१वें अध्याय में नारद-कृष्ण के संवाद द्वारा गणराज्यों को 
समस्याओं पर प्रकाश डाला गया है ॥ इन उल्लेखो द्वारा यह प्रमाणित होता हे कि इससे पुवे राज्य- 
शास्त्र पर अनेक ग्रंथ लिखे जा चुके थे । 
'.' राजनीति के अन्य प्राचीन ग्रस्थों का परिचय हमे फोटिल्य के 'अरथशात्ष/ से भी मिलतः है, | 
“अर्थशास्त्र” के अनेक स्थलों में विशालाक्ष, इन्द्र बृहस्पति, शुक्र, मनु, भारद्वाज, गोरिशिरस, पोराश घ 
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पिशुन, कौणयदन्त, वातव्याधि, घोटमुख, कात्यायच तथा चारायण आदि राजनीतिणास्त्र के पंडितों 
का उल्लेख मिलता है । इन राजनीति विशेषज्ञो के नामों की प्राप्ति और उनके ग्रंथी को अनुपलब्धता 
द्वारा यह तो प्रमाणित हो ही जाता है कि भारत में राजनीतिशास्त्र के ग्रंथ अति प्राचीन समय में ही 
लिखे जा चुके थे। दुर्भाग्यवश इसके कोई भी ग्रंथ इस समय उपलब्द्ध नहीं हैं । ऐसा प्रतीत होता है 
कि कुछ पूव॑रचित ग्रंथों की सामग्री तो महाभारत के शान्तिपवं के राज्यधरमों अध्याय में समाविष्ट कर 
ली गई तथा शेष ग्रंथ कौटिल्य के “अर्थशास्त्र” द्वारा महत्वहीन बना दिये गये । इनमें से कुछ ग्रंथ नवी 
शताब्दी ई० तक उपलब्ध थे--जिसका प्रमाण नवी शताब्दी के सुरेश्वराचार्य द्वारा विशालाक्ष के 
एलोक का उद्धृत किया जाना है । 

उपरोक्त विवरण से यह स्पष्ट होता हे कि यद्यपि प्राचोन भारत में राजनीति शास्त्र सम्बन्धी 
अनेक ग्रंथों की रचना हुई, तथापि उनमें से राजशास्त्र के स्रोत के रूप में महाभारत ओर कोटिल्य 
का “अयंशास्त्र” विशेष महत्वपूर्ण हे। महाभारत के शातिपवं के अध्यायों में राजा के कत्तंग्य, शासन 
ब्यवस्था के अंगो, राज्यशास्त्र के महत्व, राज्य ओर शासन की उत्पत्ति, कर व्यवध्या, सन्धिविग्रह, 
परराष्ट्रनीति का पर्याप्त विवरण मिलता हे। महाभारत की राजवबमे सम्बन्धी मान्यता पृव॑वर्ती 
ग्रंथकारो से अधिक वैज्ञानिक हे। महाभारत के उपरान्त कौटिल्य का अयेशास्त्र राजनीतिशास्त्र 
विषयक भारतीय चिन्तन का महत्वपुर्ण स्रोत है। इसमे' पहले के आचार्यों के विचारों का उल्लेख 
करते हुए अपना मत स्थिर किया गया है । “अर्थशास्त्र! पर धर्मंशास्त्र का प्रभाव नही है । “अधथंशास्र 
का मुल्य उद्देश्य शासन कार्य मे राजा का मार्ग ।निर्देशन करना था। उसमें नुपतन्त्र या शासव 
व्यवस्था के मूल सिद्धान्तो का दार्शनिक विवेचन नहीं मिलता । शासन को वास्तविक समस्याओं को 
सुलभाना ही इसका उद्देश्य था युद्ध ओर शान्तिकाल में शासनतन्त्र का क्या स्वरूप ओर का होना 
चाहिये, इसका क्रमानुसार वर्णन “शास्त्र” के अतिरिक्त--शुक्रनीति को छोड़कर--ओर कही नही 
मिलता ।””" राजनीतिशास्त्र के ग्रंथों में कोटिल्य के “अ॑शास्त्र” का वही स्थान है जो व्याकरण के 
क्षेत्र में पाणिनि की “अष्टाष्यायी” का है । 

२०० ई० पु० से लेकर २०० ई० के मध्य मे रचित मनु, विष्णु ओर याज्ञवल्वय स्मृतियाँ 
भी प्राचीन भारतीय राजनीतिशास्त्र का महत्वपूर्ण स्रोत हैं॥ इनमें राजा के कत्तंग्य, दण्ड, विधि, 
व्यवहार विधान, परराष्ट्र सम्बन्धो आदि विपयों का विवेचन किया गया है । ग्ुप्तकाल में लिखे गये 
'कामन्दकीयनी तिशास्त्र” को भी प्राचीन भारतीय राजशास्त्र का महत्वपूर्ण स्रोत माना जाता है । 

प्राचीनकाल में दक्षिणी भारत में राजनीति विषयक ग्रंथों का अभाव रहा । तिरकुरुल 
सिलंघदिकरम” नामक ग्रंथ में राजा तथा उसके सन्त्रियों आदि का उल्लेख मिलता है। ११०० ई० 
के उपरान्त राजशास्त्र के साहित्यिक ख्रोतो में कोई मोलिकता नहीं दिखती | इस श्रेणी के ग्रंथों मे 
सोमेश्तरुर का अभिलाप॑नाथें चिन्तामणि', भोज का “युक्तिकल्पतरु', लक्ष्मीघर का “राजनीति कल्पतद/ 
देवणभट्ट का “राजनीति काण्ड' आदि उल्लेखनीय हैं । 

.. राजनीतिशास्त्र के उपरोक्त ग्रंथों के अतिरिक्त अन्य साहित्यिक ग्रंथों ढ्वारा भी प्राचीन 
भारतोय राजनीति के थिषय में महत्वपुर्णं विवरण तथा उल्लेख मिलते हैं। काव्य, नाटक तथा 
इतिहास प्ंथो में 'प्रतिज्ञा योगल्थरायण', “रघुवंश”, “मालविकाम्निमिच्र', “पंचतस्त्र', 'हिलोपदेश' 
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'कादम्बरी”, “हर्षचरितः”, 'दशकुमारचरितः तथा “राजतरंगिणी” आदि रचनाओं' में राजनीति 
विषयक सामग्री मिलती है । जैनो के आचारांग सूत्र', बोद्धों के 'दीघनिकाय चुल्लवग्ग जातकः, 
(दिव्यावदान” द्वारा गणतन्त्रों के विषय में सूचना मिलती है । 

(२) विदेशों ज्ोत--विदेशी यात्रियों के ग्रंथों द्वारा भी भारतीय राजशास्त्र के विषय में 
महत्वपूर्ण सूचनाएँ हैं । मेगस्थतीज की “इण्डिका” से प्राचीन भारत के गणतन्‍्त्रो पर काफी प्रकाश 
पड़ता है ।$युवानच्बाँग के वृत्तान्त से मौखरि शासन पद्धति में मन्त्रियों के महत्व का पता चलता है। 

(३) पुरातात्विक त्लोत--प्राचीन भारतीय राजनीति के विपय मे शिलालेखो तथा ताम्रपत्नो 
द्वारा भी विविध सूचना मिलती है। अनेक राजा तथा राज्याधिकारी ताम्नपत्नो पर आदेश दिया 
करते ये । इनके द्वारा राज्यविधान का पता चलता है। सम्राट की सत्ता किस सीमा तक मन्त्रियो 
और सामन्‍्तो पर अंकुश रखती थी--इसका प्रमाण अनेक शिलालेखो में मिलता है । अनेक शिला- 
लेखो हारा--विशेष कर अशोक के लेखो में--शासल के घ्येयो का पता चलता है। प्राचीन भारतीय 
राजनीति के अध्ययन के लिये मुद्राओं द्वारा भी विविध सामग्री प्रस्तुत की गईं है। मुद्राओं के अभि- 
लेखों द्वारा अनेक नगर राज्यो का अस्तित्व सिद्ध हुआ है । शिव, मालव, अजुतायन, कुणिन्द, योपेय 
इत्यादि गणतन्त्रो का अस्तित्व मुद्रा लेखों से स्पष्ट सिद्ध होता है । 

राजनीति सम्बन्धी प्राचोन भारतीय स्रोत बद्यपि अत्यल्प हैं, तथापि उनके अध्ययन ओर 
विवेचन द्वारा हमारे सामने तत्कालीव राजनैतिक चिन्तन को स्पष्ट रूपरेखा उभर आती है। प्राप्त 
स्रोतों के आाघार पर हम भारतीय राजनैतिक चिन्तन का विश्वसनीय वर्णव कर सकते हैं, यद्यपि 
उसमें सतकंता की विशेष आवश्यकता है । 


प्राचीन भारत भें राज्य फी अवधारणा 
राज्य का महत्व 


भारतीय जीवन में मोक्ष प्राप्ति को $अन्तिम लक्ष्य मानते हुए उसकी प्राप्ति के लिये धर्म॑, 
जये तथा काम नामक तीन साधन माने गये हैं। मनुष्यों के द्वारा इन तीन साधनों द्वारा प्रयत्न 
करने का परिणाम राज्य माना गया। दूसरे शब्दों में, यह कहा जा सकता है कि प्राचीन भारतीय 
मान्यतानुसार चत्तुरवंग (मोक्ष) की प्राप्ति के लिये राज्य को एक आवश्यक भौर महत्वपुर्ण साघन 
माना गया हे । राज्य के इसी महत्व को दृष्टि मे रखते हुए राज्य के विभिन्न अंग्रो, तत्वो, स्वरूप, 
अधिकारों और कत्तंव्यो भ्ादि का निर्धारण किया गया। राज्य के महत्व को स्पष्ट करते हुए 
शुक्रनीति में कहा गया है---“जैसे इन्द्र की पत्नी कभी भी विधवा नही हो सकती, उसी प्रकार धर्म 
विमुख लोग भी, जो शासन नही चाहते (या मोक्ष के आकाक्षी नहीं हैं), राजा (राज्य) के बिना एक 
क्षण भी जीवित नही रह सकते ।”” सोमदेव ने “नीति वाक्यामृर्त! के पहले ही सूत्र में राज्य को । 
इसलिये प्रणाम किया कि (राज्य ही घर्मं ओर अर्थ का फलदाता हे । इसी तरह शुक्र ने भी राज्य 
को इसलिये नमस्कार किया--कक्‍्योकि राज्य त्रिवगं का फलदाता हे ।* 





१. 'अथ घ॒र्मार्थंथलाय राज्याय तमः---नीतिवाक्यामृतः--सोमदेव । 
२. नमोस्तु राज्यवृक्षाय षाड्गुण्पाय “प्रशाखिने । 
प्रामादिचास्पुष्पाय त्रिवर्गफलदायिने ॥” --शुक्रनीतिसार । 


३८६ है प्राचीन भारतीय राज्यशास्त 


अराजकता का निवारण 


प्राचीन साहित्य मे राज्य के महत्व |को स्पष्ट करते हुए राज्य विहीन अराजक दशा के 
परिणामों को स्पष्ट किया गया । भ्मनुस्मृति के अनुसार राजा के न होने पर जब मनुष्य बत-तत्र 
भागने लगे तव भगवान ने विश्व की रक्षा के लिये राजा को सृष्टि की ।) महाभारत के मनुसार 
युधिष्ठर के प्रश्त करने पर भीष्म पितामह ने राज्य के महत्व को स्पष्ट करते हुए कहा--- 

“हमने सुना हे कि राजाहीन प्रजा, जिस प्रकार जल में मोदी मछली पतली मछली को 
नष्द कर देती है, उसी प्रकार शक्तिशाली लोगो के निवेल्लो को मार डालने से नप्ठ हो गई। 
इसलिये आपस में सलाह करके लोग ब्रह्माजी के पास पहुँचे कौर उनसे कहा कि राजा के न रहने 
से हमारा दुख बढ़ रहा है, इस कारण आप हमको एक प्रमु या राजा दोजिये, उसके बिना हुम मर 
जायेंगे। हम उसकी पूजा करेंगे ओर वह हमारी रक्षा करेगा। तब उन्होने मनु फो राजा बनाया मोर 
प्रजा ने मनु का अभिनन्दन किया । मनु ने पहले तो इस भार के संभालने से इन्कार छिया । उन्होंने 
कहा कि वे इस पाप कर्म से दरते है, क्योकि राजधर्मे छा चलाना विशेषकर मनुष्यों में जो नित्म 
भिशथ्याचार करते है, बहुत कठिन है । तब उनको हर प्रकार का भाश्वासन दिया गपा ओर उनसे 
कहा गया कि हम लोग आपके कोप को बुद्धि के लिये अपने पशुओं ओर स्वर्ण ।का पचासवाँ भाग 

- और घान्य का दसवाँ भाग देंगे, आप हमारी रक्षा करें|” 
दण्ड त्तीति 

राज्य सम्बन्धी भारतीय भवधारणा में दण्ड को विशेष महत्व दिया गया । महाभारत के 
अनुसार दण्ड द्वारा ही अप्राप्त की प्राप्ति, प्राप्त का परिरक्षण, परिरक्षित का परिवर्देत और परिवद्धत 
का सदुपयोग*ओर तीर्थादि मे वितरण सम्भव है। अतः सारी समाज को व्यवस्था दण्ड पर आश्चित 
मात्री गई ।* दण्ड फो राज्यव्यवस्था पर आश्रित मानते हुए कहा गया छि राज्य का अधिकार उसकी 
इकाई के प्रतीक राजा में अथवा उसके चुने हुए प्रतिनिधियों मे रहता है । राजा या प्रतिनिधियों के 
द्वारा नियुक्त अधिकारी ही दण्ड दे सकते हैं॥ राजा को भी दण्ड का प्रयोग शत्रु ओर पुत्र में समान 
रूप से करना चाहिए---“राजा पुत्र च शत्रो च यथादोष॑ समंघुतः ।) व्यक्ति व्यक्ति को दण्ड नहीं दे 
सकता है। व्यक्ति का दण्ड नही वर प्रतिशोध कहलाता है | दण्ड नीति के आदि आचायें ब्रह्मा माने 
जाते हैं। उनका ही आधार लेकर अन्य नीतिकारो--जिनमे बृहस्पति, शुक्ू, विदुर, भीष्म, मनु, 
वशिष्ठ,.याशवल्क्य, हारीत, चाणक्य, विष्णु शर्मा (पंचतंत्र के कर्ता) कोटिल्म, कामन्दक आदि प्रमुख 
हैं-“ने३इसके महत्व को और स्पप्ट किया। 

इस प्रकार प्राचीन भारतीय राज्य सम्बन्धी चिन्तन द्वारा भोक्ष की प्राप्ति, भराजकता का 
अन्त तथा दण्ड प्रयोग के लिये जिस राज्य की उत्पत्ति का प्रतिपादद किया गया वह शांति, सुब्य- 
वस्था, न्याय तथा सुरक्षा का प्रतीक[वत गया ।; जीवन के तीच आदर्शों, घर्म, अर्थे तथा काम को 





१. मनुस्मृति छा३।॥ + 
२. चातुदंण्ये स्वकर्मस्थे मर्वादानामसंकरे । 


दण्डनोतिकते क्षेपे प्रजानामु कुतोभये ॥--महाभारत, शान्ति पे ६६७७ 
रे. अर्थशास्त्र, अधि० ३, अ० १। 


राज्य फी अवधारणा /£2 २८७ 


प्राप्ति उसका मुल उद्देश्य था। इनमें से प्रथम आदर्श का सम्बन्ध वैयक्तिक तथा सामाजिक नैतिकता 
से था, दूसरे का आधिक कल्याण से और अन्तिम आदर्श सामाजिक सुव्यवस्था तथा जीवन के सुख- 
भोग को सुनिश्चित बनाने का द्योतक था। राज्य के पास “दण्ड? अर्थात्‌ बल का सहारा था जिसका 
प्रयोग केवल “धर्म” अर्थात्‌ शान्ति, न्याय तथा कतंव्य, अर्थ! अर्थात्‌ आर्थिक कल्याण और “काम 
मर्धात्‌ सामाजिक कल्याण तथा सोन्‍्दये के प्रति मनुष्य की रुचि को उन्नत बनाने के आदरशों की प्राप्ति 
के लिए किया जाता था। 


कत्तेव्य तथा अधिकार सम्बन्धी अवधारणा 


महाभारत और अर्थशास्त्र से विदित होता है, कि प्राचीन भारत में राज्य के विविध कत्तंव्य 
थे और उसके कार्य-कलाप में जीवन के सभी क्षेत्रों का समावेश था । मौर्य या गुप्त काल के प्रशासन 
के कार्य-कलापों का सम्बन्ध अपराधों को रोकने से लेकर कलाओं को प्रोत्साहन देने तक, जीवन के 
सभी क्षेत्रों से था | परन्तु इससे हमें यहु निष्कृषं तही निकाल लेना चाहिये कि उस शासन के अधीन 
ब्यक्ति को कोई स्वतन्त्रता थी ही नहीं ॥ वस्तुतः राज्य के अधिकारों का आधार परम्पराएँ मोर विधि 
थी और इस आधार को स्पष्ट रूप से निर्धारित भी कर दिया गया था। इसमें सम्राट की इच्छा को 
प्राय: तगण्य स्थान प्राप्त था। राजा जनता को भराजकता से बचाता था इसलिए उसकी बाज्ञा का 
'पालन अनिवायें था । शास्त्र, विधि-संहिता, स्थानीय-रिवाज ही विधि के स्रोत थे और विधि बनाने के 
सम्बन्ध मे राजा को बहुत थोड़े अधिकार थे । वह इन विधियों का पालन करने के लिए उतना ही 
बाध्य था जितना कि दूसरे लोग । उसके विशेषाधिकार राजघम की मूल भावना के विरुद्ध नहीं जा 
सकते थे । 
राज्य का विकास 


प्राचीन भारतीय राज्य की अबधारणा का विकास दीधैकालीन 'चिन्तव ओर प्रयोगों का 

परिणाम है । सिन्धु सभ्यता के राजनैतिक स्वरूप के बारे से स्पष्ट रूप से कुछ ज्ञात नहीं हो सका 

है । ऐसा प्रतीत होता है कि इस समय राज्य-ब्यवस्था जत्यन्त सुसंगठित थी और एक धामिक पुट 

लिये थी। इसकी राजमैतिक व्यवस्था ऐसी प्रत्तीत्र होती है जिसका शासन ।घर्माधीश राजामी के 

द्वाष सें या जो दो मुल्य शासन केन्द्रों से एकतात्रिक तथा निरंकुश शासन चलाते ये; इन दोनो राज- 

शानियों के बीच संचार का मुख्य माध्यम एक विशाल वदी थी जिसमें नावें बल सकती थी । परंतु 
मे अनुमभाव पर आधारित निष्कर्ष है। 

भाये बपने साथ जो राजनीतिक संधठन लाये वहु मूलतः क्बायली था। ग्राम, कृषिप्रघान 

, तथा पशुपालन पर माधारित वातावरण में रहते हुये आयों में बढ़ी तेजी से एक परिवतंन हो रहा 

, था, जिसके फलस्वरूप कबायली समाज अनेक कवीलों अर्थात्‌ जन! का रूप घारण करता जा रहा 


था। इस संगठन का आधार “विश” था। इसी ने दोध॑कालीन विकास के उपरान्त, साम्राज्य निर्माण 
के युग में राजतल्नात्मक रूप घारण किया । 


राज्य को जाग्रत शरीर के रूप में कल्पना 


राज्य सम्बन्धी भारतीय अवधारणा की एक प्रमुख विशेषता राज्य को एक जीवित जामुर 
शरीर के समाव मतनना है । इस अतिपादन से राजशाद्धयों ने राज्य के स्वरूप का प्रतिपादन करते 


२८८ एक प्राचीन भारतीय संस्कृति 


हुए 'सप्तांग” राज्य की कल्पना की । इसके अनुसार राज्य एक जीवित जागृत शरीर है, जिसके 
सात अंग होते हैं। महाभारत के शान्तिपव में लिखा है---'जो कोई सप्तांग राज्य के विर्द्ध आाचरण 
करे, उसका हनन कर देना चाहिये, चाहे वह गुझ या मित्र हो क्यो न हो ।” राज्य को शरीर के 
रूप में प्रतिपादित करते हुए शुक्रनीतिसार मे लिखा है, कि इस शरोर छूपी राज्य में राजा मूर्घा 
( प्तिर ) के समान हें, अमात्य आँख हैं, सुहत्‌ कान है, कोष मुख है, बल मन है, दुगे हाथ है, ओर 
राष्ट्र पैर है । शुक्रतीतिसार में ही एक स्थान पर राज्य को तुलना वृक्ष फे साथ को गईं है--+राज्य 
रूपी वुक्ष की जड़ राजा है, स्कन्च मन्‍्त्री हे, सेनापति शाखायें हैं, सैनिक पत्ते और फूल हैं, प्रजा 
फल हैं, ओर भूमि वीज हे ? राज्य के सप्तांग रूप होने मोर एक शरीर के समान होने का विचार 
प्रायः सभी नीति-ग्रंथो और घरमंशार्लो मे पाया जाता हे । 

इस सम्बन्ध में कोटिल्य मे स्पष्ट किया कि “यदि किसी प्रकृति का एक अवयव व्यसनग्रस्त 
हो, तो उन अवयवो से कार्य का साधन सम्भ7 हे जो कि व्यसनग्रस्त नही हे, जिनमें अभी सार 
विद्यमान है, और जिनका भनुराग अभी शेप हैं ।” यदि इन अवयवों में से कोई एक अवयव राज्य 
के विरुद्ध भी हो जाए, तो भी काम चल सकता हे, वशर्तें कि उसके अन्य भवयव राज्य के प्रति 
अनुरक्त रहें । शरीर मे भी हम यही वात पाते हैं। यदि हाथ रूपी भंग को एक उंगली बेकार भी 
हो जाए, तो भी काम चल जाता हे, बशर्ते कि अन्य उँगलियाँ ठीक हो । यदि दो प्रकृतियाँ ( अंग ) 
एक साथ व्यसनग्रस्त हो जाएँ ओर उनके गुणों मे क्षीणता आ जाएं, पर शेष पाँचों प्रकृतियाँ सदुगुणों 
से युक्त रहें, तो भी विशेष चिन्ता की वात नहीं। पर एक प्रकृति के व्यसन से अन्य प्रकृतियों का 
नाश तभी सम्भव हे, जब कि उस एक प्रकृति का व्यसन अत्यन्त गम्भीर हो, चाहे वह प्रकृति प्रधान 
हो या अप्रधान । इस प्रकार प्राचीन राज्यशास्तरियों ने मूल रूप से राज्य को एक सावयवी एकता 
माना तथा उसकी गति को आत्मायुक्त मानव शरीर की भाँति स्वीकार किया | 


राज्य सम्बन्धी अवधारणा की विशेषताएँ 


उपरोक्त विवेचना द्वारा यह स्पष्ट होता है कि प्राचीन भारतीय मनीपियों ने घमे, दर्शन, 
माध्यात्म, विज्ञान आदि के विकास पर विशेष ध्यान दिया, तथा मनुष्य के भोतिक सम्बन्धों को 
नियन्त्रित तथा अनुशासित करने वाले विषयो की उपेक्षा नही की । मनुष्य को व्यक्तिगत तथा सामुहिक 
उन्नति के लिये उन्होंने अनेक विद्याओ का भी विकास किया । क्योकि राज्य एक आवश्यक तथा 
अनिवाये संस्था है, अतः इससे सम्बन्धित प्राचीन अवधारणा का निरन्तर विकास होता रहा। 
भारतीय राज्य सम्बन्धी अवधारणा का अध्ययन्त करने पर इसकी निम्नलिखित विशेषताएँ स्पष्ट 
होती हैं--- 

(१) विधि या “घर्स! को सर्वोच्च सत्ता--प्राचीच भारतीय राज्य की अवधारणा कौ पहली 
विशेषता घम्म की सर्वोपरि सत्ता है। राज्य में किसी व्यक्ति या राजा की इच्छा द्वारा शासन नहीं 
होना चाहिए, अपितु विधि या घमं के नियमो से शासन किया जाना चाहिये । इसका सुस्पष्ट प्रति- 
पादन बृहदारण्पक मे मिलता है। इसमें यह कहा गया है कि चार वर्ण उत्पन्न करने के बाद प्रजापति 
ने स्थिरता लाने के लिए “घर्म को उत्पन्न किया, वह बलवान क्षत्रियों से भी प्रबल है । घधर्मंसे 
अधिक ऊँची कोई वस्तु सही है । घ॒र्मं के कारण निर्बेल व्यक्ति वलवान को जीतने की ,आशा रखता 
* | घर्मात्मा व्यक्ति राजा की सहायता से अघमे करने वाले पर विजय प्राप्त करता है । जो प्वर्म है, 
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व॑स्तुतं: वही सत्य है। अतः लोग यह कहते है कि जो व्यक्ति सत्य कहता हे, वह घर्मं कहता है; जो 
घर की बात कहता है, वह सत्य की बात कहता है । घ॒म्मं और सत्य दोनों एक हैं ।” महाभारत में 
कहा गया है कि समाज को धारण करने से ही इसे धर्मों कहते हैं, इसने सव प्रजाओं को घारण 
कर रखा है । शान्तिपवं मे तो यहाँ तक कहा गया है कि धर्मों की हत्या करने वाला राजा वध करने 
योग्य है । प्रावोत भारत मे धर्म को विधि का ही पर्याय समझा जाता था । इससे यह स्पष्ट है कि 
प्राचोत भारत में राज्य की इच्छा को नहीं, अगितु धर्म (विधि ) के पालन को सर्वोपरि महत्व 

और सर्वोच्च स्थाव दिया जाता था। 


२. मानव प्रवृत्ति का विश्लेषण--मत्रु ने लिखा है कि निर्दोष एवं शुद्ध आचरण वाला 
ब्पक्ति वड़ो कठिनाई से मिलता है । कामन्द्रक ते भी इसो मत का प्रतिपादव करते हुए कहा है कि 
मनुष्य स्वभावत: अपनी वासनाओं के वशोभूत होते हैं, वे दूषरों के घन मोर स्त्रिवा को चाह करते 
है। मनु ओर कामन्दक के ये व्रिचार पश्विप्तो जगत के सेनेक्ा, आगस्टाइन ओर हॉव्स के इन 
विचारों से मिलते हैं कि मनुष्य स्वृभावत: दुष्ट प्रकृति का है । भारतोव अवबारणा के अनुसार मनुष्य 
में आसुरी प्रवृत्तियाँ प्रबल होती हैं। अतः उन्हें रोकने के लिए राज्य का जन्म होता है मोर वह 
अपनी दण्ड की शिव से सत्र मनु्थों को ठोक राघ्ते पर रखकर सवाज में सुगासत ओर व्यवस्था 
बनाये रखता है। मानव प्रवृत्ति का यह विश्लेपण प्राचीन भारतीय राज्य की अवधारणा में बड़ा 

महत्व रखता था। 


३. दण्ड की शक्ति का सिद्धान्त--महाभारत में बड़े विस्तार से यह बताया गया है कि राज्य 
ओऔर समाज में दण्ड की व्यवस्था का क्या महत्व है । वस्तुतः दण्ड उस मर्यादा का नाम है जो मनुष्यों 
में व्यवस्था और अराजकता के निवारण के लिए की गई है। अराजक दशा को दूर करने के लिए 
ब्रह्मा द्वारा दण्ड की उत्पत्ति की गई । राज्य की सारी व्यवस्था दण्ड के कारण है। यदि दण्ड का 
ठीक प्रकार से प्रयोग न हो तो सारी मर्यादा ठुट जायेगी । बलवान निर्बलो को उसी प्रकार खाने 

' लगेंगे जैसे जल में बड़ी मंछलियाँ छोटी मछलियो को खाती हैं। राजा का कत्त॑व्य इस घर्मरूपी दण्ड 
के अनुसार प्रजा का शासन करना है । 


४. स्वधर्म का सिद्धान्त---भारतीय विचारघारा के अनुसार मावव समाज को चार वर्णों में 
बाँटा गया है--न्नाह्मण, क्षत्रिय, वैश्य ओर शुद्र । जिस प्रकार समाज चार वर्णों में विभकत है वैसे 
ही मानव जीवन के भी ये चार भाग हैं--अह्मचये, भ्रृहस्य, वानप्रस्थ और संन्यास । इस चार भागों 
को आश्रमों का नाम दिया गया है । प्रत्येक वर्ण ओर आश्रम के अपने-अपने कत्तव्य (स्वधर्म) हैं । 
प्राचीन घममशास्त्रों मे विभिन्न वर्णों मोर आश्रमों द्वारा स्वधर्म पालन पर बहुत वल दिया गया है। 

“ कोटिल्य ने लिखा है कि स्वघर्म का पालन स्वर और मोक्ष देने वाला है, यदि स्वघर्म का उल्लंघन 
किया जाय तो अव्यवस्था उत्पन्न हो जायगी, समाज नष्ट हो जायगा । समाज भौर राज्य की उन्नति 
इसी बात पर निर्मर है कि राजा सबको अपने स्वघर्मं पर स्थिर रखे। महाभारत में स्वधर्म के 
सिद्धान्त का विस्तार से प्रतिपादन करते हुए कहा गया है कि राजा का यह कत्त“व्य है कि वह चारों 
धर्मों की रक्षा करे । जो भी घमम से विचलितं हो उसका अपने बाहुवल से निग्नह करता राजा का 
कत्तव्य है। , , > 
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५. राज्य पर धरे का प्रभाव--स्वधमंपालन के उपर्युक्त सिद्धान्त के कारण कुछ विचारकों 
ते यह कल्पना की है कि प्राचीन भारत में घ॒र्में का राज्य पर बहुत प्रभाव था तथा प्रत्येक राज्य एक 
घमतन्त्र अथवा घार्मिक राज्य था। प्राचीत भारत में घामिक शक्ति अयवा ब्राह्मणों काक्षत्रियो को 
राजनीतिक शक्ति पर कितना प्रभाव था, यह एक विचारणीय प्रश्न है। गौतम धर्मंसुत्र के अनुसार 
राजा का शासन ब्राह्मण वर्ग पर नही चल सकता है । ऋग्वेद में यह स्पष्ट वर्णन है कि जो राजा 
भपने पुरोहित का यथोचित सम्मान करता है वह अपने विरोधियों पर विजय ओर प्रजा की भक्ति 
प्राप्त करता है । परन्तु कुछ उल्लेखो से यह भी स्पष्ट होता है कि राजा ब्राह्मणों के उपर्युक्त दावों को 
स्वीकार नही करते थे । तैत्तिरीय ब्राह्मण में कहा गया है कि राजा जो चाहता है, ब्राह्मणों को वही 
करना पड़ता है । ऐतरेय ब्राह्मण में कहा गया है कि राजा जब चाहे ब्राह्मण को निकाल सकता हे। 
अत: यह कहना ठीक नहीं है कि वैदिक युग मे राज्य पर घ्मे का प्रमुत्य था ओर राज्य की बागडोर 
पुरोहितो के हाथ में थी । डा० अल्तेकर के मतानुसार चोथी शत्ताब्दी ई० पु० के बाद राज्य पर 
घामिक प्रभाव निरन्तर कम होता चला गया । ह 

६. राज्य के फार्यो का वेज्ञानिक वर्गोफरण--प्राचीन भारत मे, बारम्भ में राज्य केवल 
आवश्यक कार्यों से ही सम्बन्ध रखता था । चैदिक युग में राज्य विदेशी शत्रुओं के प्रतिकार और 
आन्तरिक व्यवस्था और सुशासन बताये रखने का काम करता था। शतपथ ब्राह्मण के मतातुसार 
राजा धर्म गौर नीति का संरक्षक था ओर वरुण की भाँति दुष्टों का दमन करके राज्य मे सुशासन 
और शान्ति बनाये रखता था, किन्तु सम्भवत: उन दिनों राजा न्याय-कार्य नही करता था। दीवानी 
ओर फौजदारी मामलो फा निर्णय पंचायतें ही करती थो | खोयो शताब्दी ईस्वी पूर्व तक राज्य के 
कार्यक्षेत्र में आश्चर्यजनक वृद्धि हुई | कोटिल्य के अय॑शास्त्र से ज्ञात होता है कि वैदिक युग में जहाँ 
राज्य का प्रधान उद्देश्य बान्तरिक उपद्रवो से तथा बाह्य आक्रमणो से देश की रक्षा करना था, वहाँ 
अब उसका आदर्श राज्य की तथा नायरिको की सर्वाज्जीण उत्तति करना समझा जाने लगा। 
भौतिक दृष्टि से देश को समृद्ध बनाने के लिए राज्य की ओर से उद्योग-घन्धे चलाना, नई बस्तियाँ 
बताने, नई जमीन कृषि योग्य बनाने, बाँध बनवाने, खानें खुदवाने, कारीगरो और शिल्पियों को 
सेरक्षण देने की व्यवस्था शुरू हुईं। सामान्य हितो का ध्यान रखते हुए नाप तथा तोल का मात्र 
- स्थिर करने, वस्तुओं का संचय और मुनाफाखोरी रोकने के लिए राज्य की ओर से अधिकारी नियुक्त 
किये जाने लगे। कारीगरों की सुरक्षा के लिए श्रम कानूनो की व्यवस्था की गई | वेश्यावृत्ति, घुस, 
मदिरापान भादि बुराइयो का राज्य की ओर से नियन्त्रण करने की व्यवस्था की गई, घमें और 
सदाचार के प्रोत्साहन के लिए धमंमहामात्य तामक राजकमेचारी नियत किए गए, विद्वानों तथा घम्म 
प्रचारको को राज्य को ओर से प्रोत्साहन दिया गया । दीच-दु:खियो के कष्ट निवारण के लिए पममम- 
- शालाएँ, मनुष्यों की तथा पशुओं की चिकित्सा के लिए चिकित्सालय और विर्धंनों के लिए अन्न क्षेत्र 
खोले गए । इस प्रकार प्राचीन भारतीय राज्य सम्बन्धी अवधारणा में कल्याणकारी राज्य के आदर्श 

को पूरी तरह अपना लिया गया था । 

७. राज्य के उद्देश्यों का निश्चित निर्धारण---वैदिक साहित्य से स्पष्ट होता है कि शान्ति, 
- सुव्यवस्था, सुरक्षा ओर त्याय राज्य के प्रधान उद्देश्य समझे जाते थे । राजा को वरुण देवता के समा 

जद ड पक का संरक्षक (चुतब्रत), साधुओ का प्रतिपालन करने वाला और दुष्टो को दण्ड 
का जाता था । नागरिको की नैतिक उन्नति के साथ-साथ भौतिक उन्नति करना 
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भी राज्य का कार्य था। कौठिल्य के अध॑शास्त्र में राज्यू का उद्देश्य धरम, अर्थ और काम की वृद्धि 
करना बताया गया है। 
प्राचीन भारतीय राज्य की अवधारणा की उपरोक्त विशेषताओं से स्पष्ठतः यह निष्कषं, प्राप्त 
होता है कि राज्य को एक शरीर की भाँति सावयवी एकता मानते हुए, तत्कालीन राज्यशास्त्रियो 
ने दार्शनिक वैज्ञानिक तथा व्यावहारिक दृष्टिकोण को अपनाकर राज्य की अवधारणा को सुनिश्चित, 
सुस्पृष्ट तथा तक सम्मत आधार प्रदान किये । राज्य की उत्पत्ति से लेकर, राज्य की प्रकृति, प्रवृत्ति, 
लक्ष्य, उद्देश्य, कायें तथा विधि आदि विषयों मे &सन्तुलन स्थापित किया जाना, भारतीय राज्य | 
सम्बन्धी अवधारणा की सर्वाधिक महत्वपुर्ण विशेषता है । 


राज्य की उत्पत्ति के सिद्धान्त 


प्राचीन भारत मे राज्य और उसके महत्व, कत्तंव्य, अधिकार सम्बन्धी परिकल्पना के विषय 
में विचार करते समय, पिछले पृष्ठो मे तत्सम्बन्धित साहित्य और ज्रोतों का जो उल्लेख किया गया 
है, उसके सुक्ष्म अध्ययन द्वारा यह पूर्ण रूप से स्पष्ट हो जाता है कि प्राचीन भारत में राज्य की 
उत्पत्ति के विषय मे वैज्ञानिक दृष्टिकोण से पर्याप्त चिन्तन किया गया। विभिन्न दाशंनिको, मनीषियो 
तथा राजशास््र के प्रणेताओ ने ऋग्वेद युग से लेकर प्राचीन चिन्तन के अन्तिम युग तक राज्य की 
उत्पत्ति के विभिन्न सिद्धान्तो का प्रतिपादन किया । इन सिद्धान्तों की चर्चा करने से पूर्व राज्य की 
उत्पत्ति के सिद्धान्तों के विकास क्रम को समभ लेना उचित होगा 


राज्य की उत्पत्ति के सिंद्धान्तों का विकास 


वैदिक युग में राज्य की उत्पत्ति तथा उसके क्त्रिम विकास आदि का स्पष्ट उल्लेख वैदिक 
साहित्य में नही है । फिर भी वैदिक साहित्य में प्रसंगवश कुछ वह सामग्री है जिसके विवेचनात्मक 
अध्ययन से यह ज्ञात होता है कि वैदिक आय॑ राज्य की उत्पत्ति के विषय मे कतिपय हेतुओं में 
विश्वास रखते थे । उनके अनुसार राज्य की उत्पत्ति के तीन सिद्धान्त थे। इनमें से पहला 
सिद्धान्त युद्ध का सिद्धान्त है । ऋगेद तथा यजुर्वेद के कतिपय उद्धरणो से सिद्ध होता है कि वैदिक 
आये तथा अनायों में परस्पर संघषे होते रहते थे । इन संधर्षों में विजेता पराजित जाति के लोगो को 
दास बना लिया करते थे । इसीलिये दासता से मुक्त होने के लिये तथा विजय प्राप्ति के लिये यत्र॒तन्र 
प्राथंनाएँ मिलती हैं ।" इस स्थिति से राजनैतिक समाज की अवस्था मे प्रविष्ट होते हुए भायों में 
राज्य तथा राजा का निर्माण हुआ. । ऐतरेय ब्राह्मण मे एक आख्यान भाता है जो युद्ध के सिद्धान्त 
को पुष्टि का ज्वलन्त प्रमाण है। युद्ध के सुसंचालन हेतु सर्वे प्रथम भाय॑ राजा का निर्माण हुआ था । 
देवासुर संग्राम में सुरो की पराजय का मुख्य कारण उनका राजा विहीन होना समझ कर सुरो द्वारा 
सोम को सव्वे प्रथम राजा बनाया गया ।* इससे यह स्पष्ट होता है कि वैदिक आयों में राजनैतिक 
समाज अथवा राज्य का सर्वत्रथम उदय हुआ जिसका मात्र उद्देश्य युद्ध में विजय श्राष्ति था। वैदिक 





१. 'हे वरुण देव | हमारे शत्रुओं का नाश कीजिये-ऋग्वेद ६८६१; “जो हमें दास बनाना 
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युग में ही विकसित दूसरा सिद्धान्त सामाजिक समभौते का सिद्धान्त था। ऋग्वेद में, अप्रत्यक्ष रूप 
से इस सिद्धान्त को पुष्टि के संकेत मिलते हैं, जबकि यजुर्वेंद में अपेक्षाकृत अधिक स्पष्ट सामग्री प्राप्त 
है । विकासक्रम के अनुसार कालान्तर मे युद्ध सिद्धान्त का परित्याग कर दिया जाना इसलिये उपयुक्त 
हुआ कि आये राजनैतिक रूप से हृढ हो गये थे । अब राजा को “बुतब्नत” की उपाधि दी गई जो 
इस तथ्य का पोषण करती हे कि राजा की नियुक्ति उसके द्वारा कतिपय ब्रतों के पालन करने की 
प्रतिज्ञा द्वारा हुई होगी ।' यजुर्वेद के मनन्‍्त्रों मे अनुवन्ध के आधार पर उसको नियुक्ति का विधान 
मिलता है ।* परन्तु इन मन्त्रो के प्रसंग में जनता का प्रतिनिधित्व पुरोहित द्वारा किया गया प्रतीत 
होता है। महाभारत के अनुशासनपवं में वेदकालीन अनुवन्धवाद का अपेक्षाकृत अधिक स्पष्ठ उल्लेख 
है । वैदिक युग में प्रचलित राज्य की उत्पत्ति सम्बन्धी तीसरा सिद्धान्त देवी उत्पत्ति का सिद्धान्त है । 
ऋगेद के कुछ मस्त्रों में राजा फो देव मान कर सम्बोधित किया गया है ।* यजुर्वेद मे राजा को 
“दिवः सूनु:! अर्थात दुलोक के पुत्र”! की उपाधि दी गई ।१ देवी उत्पत्ति के विषय में यजुर्वेद मे ही 
एक ओर प्रसंग है जिसमे प्रस्तावित राजा को देव बनाने की योजना का स्पप्ट उल्लेख हे ।* परन्तु 
राज्य या राजा का वैदिक दैवी सिद्धान्त पाश्चात्य विचारधारा से नितान्त भिन्न था । वैदिक विचार- 
घारा में राजा (राज्य) देव अवश्य माना गया परन्तु उसका देवत्व उसके पत्रित्र एवं धर्मानुकुल भाचरण 
पर आश्वित था। अपने कार्यों के लिये वहु जनता के प्रति उत्तरदायी था न कि ईश्वर के प्रति । 

वैदिक युग के उपरान्त, स्मृतियों आदि के युग में राज्य का महत्व चतुर्वंगं (मोक्ष) को प्राप्ति 
के लिये एक आवश्यक साधन के रूप में था। मनुस्मृति में राज्य की उत्पत्ति को केवल देवी मान्रा 
गया है ।* मनुस्मृति मे राज्य की दैवी उत्पत्ति के साथ राज्य के सावयव सिद्धान्त का भी प्रतिपादन 
मिलता है। नारद तथा याज्ञवल्वय ने भी ऐसी ही कल्पना की । दैवी सिद्धान्त के अतिरिक्त इस 
समय अन्य सिद्धान्त भी प्रचलित थे । उदाहरण के लिये बुद्ध के अनुयापियों ने समभोते के सिद्धान्त 
द्वारा राज्य की उत्पत्ति मान कर जनता की प्रमुता का समर्थन किया । 

महाभारत के शान्तिपवे में राज्योत्पत्ति का जो वर्णन भाया है उससे यह मालूम होता है कि 
आरम्भ में लोगो मे एक समभझोता या सहमति हुई थी, जिसका पालन नही हो पाया । जब लोग 
खिरकालीन भराजकता से ऊब गये, तब उन्होने आपस में एक समकोता या सहमति की कि समाज- 
कंटकों को समाज से बाहर निकाल दिया जाय । इस समभौते की व्याप्ति पुरे समाज के लिए को 
गयी, इसलिए कि लोगों का इस पर विश्वास वना रहे । किन्तु लोगो के कष्ठ कुछ कम नही हुए, 
शायद इसलिये कि इसके कार्यान्वित करने के लिये राजसत्ता नहीं थी। अतः वे ब्रह्मदेव की शरण 
गये तथा उनसे प्राथेना की कि वे एक ऐसे सुयोग्य राजा को भेज दें, जिसके गरुणो के कारण लोग स्वयं 
उनको मान लें और जो लोगो को डाकू व परकोय हमलो से बचाए। ब्रह्मदेव ते मनु को राजपद 
पर नियुक्त किया । 

उपरोक्त विचारानुसार प्राचीन भारत में राज्य की उत्पत्ति के चार प्रमुख सिद्धान्तों को 
प्रतिपादित किया गया । इन सिद्धान्तो का परीक्षण निम्नलिखित है--- | 
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(१) राज्य की उत्पत्ति का सामाजिक समभौता सिद्धान्त 

राजशास्त्र के इतिहास मे सामाजिक समझौते का स्थाव विशेष महत्वपुर्ण है। गैसा पहले 
कहा जा चुका है, ऋग्वेद में राजा को “धुतन्नत” की उपाधि दी गई है । यह उपाधि परोक्ष रूप से 
सामाजिक समभोते के सिद्धान्त की पोषक हे । यजुर्वेद के नवें अध्याय में राज्याभिपेक सम्बन्धी 
कृत्यों के विषय में यह स्पष्ट कर दिया गया है कि प्रस्तावित राजा को राजपद कतिपय विशेष अनु- 
बन्धो के आधार पर दिया जा रहा है। वैदिक संहिताओं के अनेक मन्त्र सामाजिक समभौते के 
सिद्धान्त की पुष्टि करते हैं। यह विशेष स्मरणीय तथ्य है कि पाश्चात्य विचारधारा के अनुरूप, 
संहिताओ मे प्राकृतिक दशा का कोई उल्लेखनहीं है तथा वैदिक अनुबन्ध एकांगी है--उसमे प्रजा तथा 
राजा के बीच स्पष्ट समझौता नही है । किन्तु महाभारत के अनुशासन पर्व मे यह;असंग्रति दूर कर 
दी गईं। महाभारत के शान्तिपवं के अनुसार राज्य-संस्था से पुव॑ 'बराजक? दशा थो, और बाद में 
राज्य की उत्पत्ति हुई । महाभारत के अनुसार युधिष्ठिर ने भीष्म से प्रश्त किया। कि “राज्य की 
उत्पत्ति किस प्रकार हुई, यह मुझे बताइये ? राजा के हाथ, पैर, गर्दन, बुद्धि भर इन्द्रियाँ अन्य 
मनुष्य के समान ही होती हैं । सबके समान उसे भी सुख-दुख का भोग करना होता है, जन्म-मरण 
भी उसका दूसरो के सहण ही होता है । फिर यह क्या बात है, जो वह विशिष्ट बुद्धि वाले और 
शूरवीर लोगो पर अकेला आधिपत्य रखता है ? यह क्‍या बात है, जो उस अकेले के प्रसन्न होने पर 
सब प्रसन्न हो जाते है, और उस अकेले के व्याकुल होने पर सब व्याकुल हो जाते है ?” 

भीष्म ने इस प्रश्न का उत्तर इस प्रकार दिया--“कृतयुग के प्रारम्भ मे राज्य का प्रादुर्भाव 
किस प्रकार हुआ, इस सम्बन्ध में अशेष रूप से सुनो | एक समय ऐसा था जब न राजा था ओर 
न राज्य की ही सत्ता थी । न तब दण्ड था, और न कोई दण्ड देने बाला था। उस समय सारी 
प्रजा धममं द्वारा ही एक-दूसरे की रक्षा किया करती थी। सब एक-दुसरे का घममंपुर्वंक पालन किया 
करते थे । पर बाद मे दरिद्रता उत्पन्न हुई । इसके कारण मोह की उत्पत्ति हुई । इसके कारण तब 
लोगो का ज्ञान नष्ट हो गया । वे लोभ के वशीभूत हो गये । लोभ के कारण तब मनुष्य अप्राप्य 
वस्तु को प्राप्त करने के लिये प्रयत्व करने लगे । लोभ से काम और काम से राग उत्पन्न हुये । ज्ञान 
नष्ट हो जाने से घममें का भी नाश हो गया । यह दशा बढ़े त्रास की थी। त्रस्त हुये लोग ब्रह्मा 
की शरण में गये, और उनसे इस दशा से त्राण पाने का उपाय पूछा । इस पर ब्रह्मा ने उन्हे दण्ड- 
नीति का उपदेश दिया, और इस दण्डनीति के अनुसार राज्य-संस्था, राजा और अन्य राजकमे- 
चारियो की उत्पत्ति हुई ।”” 

महाभारत के इस उल्लेख के अनुसार राज्य के प्रादुर्भाव से पूव॑ जो अराजक दशा थी, बह 
आदशशों थी वृयोकि तब सब मनुष्य घर्मे के अनुसार एक दूसरे का पालन किया करते थे। अराजक 
दशा का यह स्वरूप प्रायः वैसा ही है जैसा कि रूसो तथा लॉक द्वारा प्रतिपादित किया गया था। 
महाभारत में राज्यसंस्था की उत्पत्ति का जिस ढंग से प्रतिपादन किया है, उससे ब्रह्मा स्वयं राज्य या 
राजा का प्रादुर्भाव नहीं करता । 

उपरोक्त कथनों से दो बातें स्पष्ट होती हैं कि या तो राज्य ब्रह्मा निर्मित है अथवा उसकी 
उत्पत्ति भय संत्रस्त लोगो ने पारस्परिक अनुवन्ध ह्वरा की। जहाँ तक हमारे मत का प्रश्न है, 
भारतोय परम्परा के बनुसार, जो कि महाभारत, बौद्ध तथा जैन ग्रंथों द्वारा भी समर्थित है हम 
इसे पारस्परिक अनुबन्ध ही मारनेंगे। हि हि 
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इस पर देवों ने कहा, क्योकि हमारा कोई राजा नहीं हैं, इसी कारण भपस्तुर हमें जीत लेते हैं। हम 
भी राजा बना लें। इसे सबने स्वीकार कर लिया । इस सिद्धान्त में इस वात पर जोर दिया गया 
है, कि युद्ध की आवश्यकताओं की पूर्ति और विजय के लिये ही राज्य की उत्तत्ति हुई । 


(४) राज्य की उत्पत्ति का विकासवादी सिद्धान्त 


विकासवादी सिद्धान्त का सबसे प्राचीन निर्देश अथवंवेद में मिलता है। सभा ओर समिति 
सम्बन्धी ऋग्वेद के सूक्त के अनुसार राज्य क्रमिक विकास का परिणाम है। राज्यसंस्था से पूर्व विराट 
(राज्यविहीन या भराजक) दशा थी, उस दशा के होने पर यह भय हुआ कि क्या यही दशा सदा 
रहेगी ? क्योकि यह दशा भयावह थी, अतः संगठन बने | मनृष्यो का सबसे पहला संगठन परिवार 
के रूप में था | पारिवारिक दशा में उन्‍त्ति होकर 'आहवनीय” दशा आई। इस दशा में गुहो 
( परिवारों ) के स्वामियों ( गुहपतियों ) का एक स्थान पर आह्वान किया जाता था। सम्भवतः 
यह ग्राम-संगठन का सूचक हे । आहवनीय के नेता को वेदों में गग्रामणी” कहा गया है। आहवनीय 
( ग्राम ) से उत्क्रान्ति होकर 'दक्षिणाग्नि! दशा आई। यह ग्राम की अपेक्षा अधिक बड़ा संगठन था । 
निरक्त में अग्नि का अर्थ अग्रणी दिया गया हे । जिस संगठन में चतुर अग्रणी एकत्र हों, उसी को 
दक्षिणाग्ति कहा गया है | इस दक्षिणाग्ति दशा मे सभा ओर समिति संस्थाओं का निर्माण हुआ। 
इस प्रकार अथवंवेद के अनुसार राज्य संस्था क्रमिक विकास का परिणाम हे । यह सिद्धान्त वर्तमान 
समय के राजनीतिशास्र विशारदो के सिद्धान्त से अनेक अंशों मे समता रखता है । 

यह सत्य है कि प्राचीन आय॑ प्रारम्भ मे जनो मे सगठित थे और प्रत्येक जन का सबसे 
ज्येष्ठ अथवा शक्तिशाली पुरुष नेता होता था। वही युद्ध मे अपने जन का नेतृत्व करता था। 
अतः प्रारम्भिक राज्यो के निर्माण मे शक्ति ओर युद्ध का अवश्य ही महत्वपूर्ण भाग रहा होगा । 
“जब आये जन (कवीले) निश्चित भुभाग पर रहने लगे तो उन्हे उस भूमि से अवश्य ही प्रेम उत्पन्न 
हुआ होगा; उस प्रेम के साथ उनमे आदिवासियों के प्रति घृणा और अपने वर्ण (रग) तथा विजित 
प्रदेश के रक्षण के लिए गहरी चिन्ता उत्पन्न हुईं होगी । इस प्रकार आरयों के मन में उसी भूमि के 
प्रति जहाँ के वे निवासी थे एक सुहृढ़ भावना पैदा हुई होगी, क्योकि उस भूमि से वह कभी हठना 
नही चाह सकते थे । इस भावना ने, जिसे प्रतिरक्षा व आक्रमण की आवश्यकता ने अधिक सुहढ़ 
बनाया होगा, प्रारम्भिक राजनीतिक चेतना का रूप घारण किया होगा ओर इस प्रकार प्रथम राज्य, 
जिसे वैदिक आर्यों ने राष्ट्र कहा, उत्पन्न हुआ होगा। ऐतिहाप्विक दृष्टि से भी विकासवादी सिद्धान्त 
को सिद्ध करने में कोई कठिनाई नही है । 


राज्य का सप्तांग सिद्धांत 
पुर्वाभास 
प्राचीन भारतीय राजशास्त्र के आचार्यो ने राज्य का स्वरूप सप्तांग, सप्तात्मक अथवा 
सप्तप्रकृतियुकत निर्धारित किया है। उनका मत है कि राज्य के सात अंग अथवा राज्य की सात 


प्रकृतियाँ होती हैं। इन्ही सात अगोो अथवा प्रकृतियों के संयोग से राज्य का निर्माण होता है । महा- 
७७००७०-+०५++क+ ओम ५७५» +७०+ ५०» कथन» +७० ५)» 


. *दि डेब्लपम्ेन्ट ऑफ इंडियन पॉलिटदी', पृ० २३--डा० एच० एन० सिन्हा । 
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भारत में राज्य के ये सात अंग आत्मा (राजा), अमात्य, कोष, दण्ड (सेना), जनपद और पुर 
बतलाये गये हैं ।' घमंशास्त्रो मे भी राज्य का स्वरूप यही माना गया है । मलु ने मानवधर्मंशास्त्र 
में राज्य के स्वरूप का सप्तात्मक वर्णन किया है । उन्होंने सप्तात्मक राज्य को सप्तप्रकृतियुक्त माता 
है । उनके द्वारा वर्णित राज्य की सात प्रकृतियाँ स्वामी, अमात्य, पुर, राष्ट्र, कोप, दंड और सुहृद्‌ 
है ।१ आचाय॑ कौटिल्य भी राज्य के सप्ताग स्वरूप को स्वीकार किया और राज्य के इन सात अंगी को 
राज्य की सात प्रकृतियों की संज्ञा दी है, तथा इन्हे स्वामी, अमात्य, जनपद, दुगे, कोप, दण्ड और 
मित्र के नाम से सम्बोधित किया है ।* शुक्रनीति के प्रणेता ने भी राज्य का यही स्वरूप स्वीकार 
किया है । उनके मतानुसार भी राज्य के सात अंग स्वामी, अमात्य, सुहदु, कोप, राष्ट्र, दुर्ग ओर 
बल हैं ।? इसी प्रकार कामन्दक, सोमदेव सूरि आदि आचार्यों ने भो राज्य से स्वरूप ओर प्रकृति 
का वर्णन सप्तांग रूप में ही किया हे । 

इससे स्पष्ट होता हे कि प्राचीन भारत में राजशास्त्र के जो प्रमुख विचारक हुए है, लगभग 
सभी ने, राज्य के सप्ताग स्वरूप को स्वीकार किया हे । उन्होने इन अंगों की उत्तमता एवं विशुद्धता 
पर ही राज्य की उत्तमता मानी है। उत्तका मत है कि राज्य के इन अंग्रो में यदि एक अंग भी 
विकार-ग्रस्त हो गया तो सम्पूर्ण राज्य हो विक्ृत हो जायगा । इसलिए राज्य को स्वस्थ्य एवं विकार- 
रहित रखने के लिए यह परमावश्यक हे कि उसके ये सम्पूर्ण अंग स्वस्थ्य एवं विकार रहित रहे | 
इसीलिए प्राचीन भारतीय राजशास्त्र-साहित्य मे इन अंगो को इनके स्वाभाविक रूप में बनाये रखने 
के लिए अनेक उपायो एवं साधनों की व्यवस्था की गयी है । 


सप्तांग सिद्धान्त का विकास 


वेदिक य॒ग सें सप्तांय सिद्धान्त--राज्य के सप्तात्मक अथवा सप्तांग स्वरूप की कल्पना 
सर्वप्रथम कब और किसने की, यह अभी समस्या हो बनी हुई है । परन्तु इतना निश्चित एवं निवि- 
वाद है कि राज्य के सप्तांग अथवा सप्तात्मक स्वरूप की जो रूपरेखा प्राचीन भारतीय राजशास्त्र के 
अन्तगंत आज हमारे समक्ष प्रस्तुत है वह वैदिक युग की देत नही है । यह कल्पना वेदिक युग के 
उपरान्त के किसी आचार्य के मस्तिष्क की उपज है । यद्यपि वैदिक साहित्य मे राजा, मंत्री, राष्ट्र, 
सेना, पुर अथवा दुर्ग का उल्लेख है परन्तु सम्पूर्ण वैदिक साहित्य में कही भी इस विषय का उल्लेख 
नही हे कि ये सप्तांग अथवा सप्तात्मक वेदिक राज्य के अंग है । ऋग्वेद मे सृष्टि-रचना का वर्णन है। 
सृष्टि-स्थना के पूर्व सम्पुर्ण जगत का समष्टिरूप विराट पुरुष माना गया हे । इसो विराट पुरुष के 
विभिन्न अवयवो से सृष्टि के विविध रूपो के जन्म एवं उनके विक्रलास की कल्पना को गयी है । विराट 
पुरुष मे असंख्य सिर, असंख्य नेत्र, असंख्य बाहु, असंझ्य पैरो की कल्पना की गयी हू । उसी विराट 
पुरुष के मन से चन्द्रमा, नेत्र से सूयें, कान से वायु तथा प्राण और मुख से अग्नि की उत्पत्ति बत- 
लायी गयी है ।* 





१. ६५॥६९ अनुशासन पव॑, महाभारत । २. मानवधमंशास्त्र २६४६ । 
३. अथैशास्त्र १॥६॥ ४ शुक्रनीति ६१।१। 
५. ऋग्वेद श्शा६०११० । 

प्ेण 


२६८  प्रानोन भारतीय राज्यशास्त्र 


यजुर्वेद में वर्णित सृष्टि-रचना-क्रम मे भी इस सिद्धान्त का उल्लेख ऋग्वेद के तत्सम्बन्धी 
सिद्धात्त के अनुसार ही किया गया हे । उक्त प्रसंग मे यजुर्वेद मे ऋगेद-वर्णित भावों की ही पुनरा- 
वृत्ति की गयी । यजुर्वेद के इस प्रसंग में भी विराट्‌ पुरुषो के मन से चन्द्रमा, नेत्र से सुयं, कान से 
वायु तथा प्रण ओर मुख से अग्नि की उत्पत्ति उसो प्रकार बतलायी गयी हे ।! समाज के निर्माण 
में भी यजुर्वेद मे ऋग्वेद को भाँति ही ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य गौर शुद्र को उत्पत्ति विराद पुरुष के 
मुख, बाहु, जंचा ओर पाद से क्रमशः बतलायी गयी है ।* 


समाज निर्माण के इस प्रसंग के अतिरिक्त यजुर्वेद भे कतिपय ऐसे संकेत भी प्राप्त हैं जिनसे 
ज्ञात होता है कि यजुर्वेदीय ऋषियों ने राज्य के तत्कालीच आवयविक सिद्धान्त को अपने राजनीतिक 
जीवन मे भी ग्रहण किया था | यजुर्वेद के एक प्रसंग में राज्य को कल्पना पुरुष रूप में की गयी है । 
- वहाँ पर इस प्रसंग मे राज्य की कल्पना पुरुष रूप मे करते हुए उसके आंग-प्रत्यंगो का वर्णन राज्य 
के कतिपय अंगो के रूप में किया गया हे यजुर्वेद के इस प्रसंग में इस प्रकार वर्णत है--- 


मेरी (विराट पुरुष की) पीठ भूभाग (राष्ट्र) है; मेरा उदर, मेरी ग्रीवा, मेरी कटि और 
मेरी जंघा, घुटने, गटूटे यह सभी मेरी प्रजा (विश) हैं ।र मेरा सिर कोश (श्री) है; मेरा मुख, भेरे 
केश और मेरी दाढी-मूंछ मेरी दीप्ति अथवा प्रताप है । मेरा अमर प्राण राजा है ।* यजुर्वेद में आये 
हुए ये प्रसंग सिद्ध करते हैं कि यजुर्वेद मे राज्य के आवयविक स्वरूप की कल्पना की गयी है। 


राज्य के आवयविक स्वरूप का यह ॒सिद्धात संहिता युग के उपरांत बहुत समय तक,लगभग 
इसी रूप में प्रचलित रहा | उत्तर वैदिक काल में इस सिद्धांत में कितना और किस रूप में विकास 
हुआ, इस विषय का बोध कराने के लिए वैदिक साहित्य में प्रामाणिक सामग्री का सर्वथा अभाव है । 


स्मृतियों के अनुसार सप्तांग सिद्धांत--मनुस्मृति मे राजा की दैवी उत्पत्ति के साथ ही 
साथ राज्य के सावयव स्वरूप का भी सिद्धान्त प्राप्त होता है। याज्ञवल्क्य तथा नारद भी राज्य के 
सावयव स्वरूप की कल्पना प्रस्तुत करते हैं। इन तीनो ही स्मृतियों में राज्य की प्रकृतियों अथवा 
सात अंगो का वर्णन मिलता है । मनु के अनुस्तार राज्य के सात अंग--स्वामी, आमात्य, पुर, राष्ट्र, 
कोष, दंड, तथा मित्र हैं ?* याज्ञवल्वय का सप्ताग वर्णन मनु के ही समान है, परन्तु उन्होने “पुर” 
तथा राष्ट्र के स्थान पर “जन,” तथा “दुग” का उल्लेख किया है।* नारद स्मृति केवल यह बताती 
है कि राज्य के सात(भंगर होते हैं, उसमें विभिन्न अंगो का उल्लेख नही मिलता है ।* मनु तथा याज्ञवलवय 
में प्राप्त होने वाला अन्तर कोई विशेष महत्व का नही है । मनु के अनुसार बताया गया पुर नामक 
अंग राजधातती का योतक है तथा “राष्ट्र” सम्पूर्ण देश के लिये प्रयुक्त हुआ है। इन दोनो को 


१, यजुर्वेद १२३१ । २. यजुर्वेद ११३१। 
३. यजुर्वेद ५२० | ४. यजुर्वेद ८।२० | 
५, स्वाभ्यमात्यों पुरं राष्ट्र कोशदंडो सुद्दत्तथा । 
सप्त प्रकृतयो हयंता: सप्ताग राज्यमुच्यते ॥ मनु ६--२६४. 
६. स्वाम्यमात्यो जनो दुगगं कोशो दंडस्तयैव च । 
मित्राण्येता: प्रकृतयो राज्यं सप्तांग्रमुच्यते || याज्ञ० स्मृति, १--३५३. 
७. नारद--अ० १७ (१५) श्जोक २ जाली द्वारा बनुदित । 
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अलग-अलग अंग के रूप में बतलाने के स्थान पर याज्ञवल्क्य ने “जन” नामक अंग के ही अन्तग्रेत 
रख कर “दुर्ग”” को अपनी सूची में रख कर एक अन्य अंग का उल्लेख किया है | परन्तु मनु ने दुर्ग 
को सप्तांग की सूची में अलग स्थान न देते हुये भी उसके ऊपर पर्याप्त विचार किया है, अतएवं यह 
कहा जा सकता है कि दोनों का सैद्धान्तिक निष्कर्ष एक हो हो जाता हैं। ये सततों 
अंग कार्य-विशिष्टता के सिद्धान्त पर आधारित हैं । मनु के अनुसार जो अंग जिस कार्य को करता है 
वह उसमें विशिष्ट समा जाता है । उस अंश की अपनी इस विशिष्टता के ही कारण कोई अन्य 
अंग उस कार्य को करने में अशक्त रहता है। इसी कारण अपने स्थान पर सबका समान महत्व है, 
परन्तु सामूहिक दृष्टि से नहीं । अपने-अपने स्थान पर रहने पर इन अंगो मे कोई अंग एक दूसरे से 
कम नही है, ये सभी अन्योन्याश्रित हैं अतः सामान महत्व के हैं। मनु इसी भाव को एक रूपक के 
द्वारा व्यक्त करते हैं । वे कहते हैं कि जिस प्रकार तीन दण्ड एक दूसरे के सहारे से खड़े रह सकते हैं 
उसी प्रकार राज्य के सातों अंग एक दूसरे से सम्बद्ध रह कर हो खड़े रह सकते हैं; अन्यथा नहीं । 
तथा जिस प्रकार तीनों दंडो का ही सामान महत्व रहता हे उसो प्रकार राज्य के सात अंगो का 
समान महत्व रहता है ।" राज्य को ये सात प्राक्ृृतियाँ अपने उपर्यक्त महत्व के कारण उसे ( राज्य 
को ) सावयव स्वरूप प्रदान कर देती हैं । 


महाभारत के अनुसार सत्पांग सिद्धान्त--महाभारत के शांति पव॑ में राज्य के सप्तांग स्वरूप 
को इस प्रकार बताया गया है---आत्मा, अमात्य, कोष, दन्‍्ड, मित्र, जनपद तथा पुर।"* यहाँ पर 
राजा को राज्य की आत्मा मानकर ही सप्तांग की सूची में “आत्मा” शब्द की संज्ञा दी है। राज्य 
की स्थिति तथा उसकी समृद्धि इसी सिद्धान्त पर आधारित थी । इन अंगों में से किसी भी एक की 
बिकृति का प्रभाव संपूर्ण राज्य पर पड़ता था अतएव स्वस्थ्य राज्य के लिए यह बावश्यक था कि 
इनमें विकार अथवा व्यतिक्रम न होने पावे । 


कौटिलोय “अर्थशास्त्रः के अनुसार राज्य के सप्तांग--राज्य को उपयोगी, भनिवाये; 
सावयविक एवं सर्वश्रेष्ठ संस्था मानते हुए, कोठिल्य ने यह प्रतिपादित किया है कि राज्य 
ही मात्र एक ऐसा संगठन तथा संस्था है जिसके द्वारा मानव जीवन संभव, निश्चित तथा उद्देश्यपूर्ण 
बनता है। उनके अनुसार राज्य की अनुपस्थिति का भकर्थ 'मात्स्य-्याय” है। 'मात्स्य-न्याय” के 
अन्तगंत जीवन सम्भव नही हो सकता । जिस प्रकार वड़ी मछली छोटी मछली को अपना बाहार 
बना लेती है, उसी प्रकार राज्य की अनुपस्थिति का भर्थ बल और शक्ति का साम्राज्य है । कौटिल्य 
की इस मान्यता द्वारा हमे मध्यकालीन राजनीति दाशंनिक हॉब्स का स्मरण हो आता है। “अर्थ- 
शास्त्र” के अनुसार “मात्स्य-न्याय” की समाप्ति करने तथा मानव-जीवन को सरल ओर गति प्रदान 
करने के लिए ही राज्य की उत्पत्ति हुई । 





१२. सप्तांगस्थेह रज्यस्थ विष्टब्धस्य त्रिदण्डवतु । 
अन्योन्यगुववेशेष्यान्त किचिदतिरिच्यते ॥ मनु. &६। २६६. 
२. “आत्मामात्याश्व कोशाश्च दच्डो मित्राणि चैव हि । 
तथा जनपदाश्चैव परे" ** *:* 
एवत्सप्ताराकम राज्य “महाभारत, शान्ति पव॑ ६५, 
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राज्य के स्वरूप या प्रकृति का वर्णन करते हुए राज्य को सात प्रकृति युक्त प्रतिपादित किया 
है। कौटिल्य ते उसके अनुसार राज्य के सप्ताग का वर्णन निम्नलिखित है :--- 


(१) राजा--मात्स्य-त्याय या बलवान द्वारा निवेलों पर अत्याचार किये थाने के कारण 
जनता ने वैवस्वत मनु से कहा कि “हम तुम्हें अपना राजा नियुक्त करते हैं। हम तुम्हे घान्‍्य का 
छठा भाग ओर व्यापार पदार्थों का दसवाँ भाग कर के रूप में देने का वचन देते हैं | तुम हमारी रक्षा 
करो ?” इस प्रकार जिस राजा को उत्पत्ति हुई, उसे कौटिल्य राज्य का प्रथम भग मानता है | 'अपे 
शास्त्र” के अनुसार राजा उच्चकुलशीन, धर्मंनिप्ठ, सत्यवादी, कंतज्ञ, वलवान, उत्साहो, हढ़प्रतिज्ञ, 
विनयशील, विवेकयुक्त, स्पष्ट विचारयुक्त, रयॉ-वितकों में प्रवीण, तत्वज्ञाता, न्‍्यायशील, मृदुभाषी, 
हँसमुख, कार्य निपुण, स्पष्टवकक्‍ता, शास्त्र एवं शस्त्र में प्रवीण, निएचयी, पापाचार के प्रति असहिष्णु, 
सन्धि विग्रह के सम्पक्‌ ज्ञान वाला, प्रजा के पोषण में समय, शत्रु को दुवंबताओं को समझने वाला, 
राज्य कोष में वुद्धि करने वाला आदि होना चाहिये । 


(२) असात्य--सदुमन्त्रणा तथा अमात्यो की उपयोगिता का उल्लेख करते हुये कोटिल्य ने 
राज्य के कार्यों की सफल सिद्धि के लिए अमात्यो की नियुक्ति पर विशेष बल्ले दिया है । विद्या, 
बुद्धि, विवेक, नीति निपुण, साहसी, राष्ट्र सेवी, स्वामीभकक्‍त, कत्तंव्यनिष्ठ, तथा स्वार्थ रहित व्यक्ति 
ही अमात्य के पद को सुशोभित करने योग्य हो सकते हैं । 


(३) जनपद--कौटिल्य द्वारा राज्य के तृतीय अंग जनपद! का अर राष्ट्र, देश अथवा 
स्वजातीय राज्य है । अर्थशास्त्र मे प्रत्येक जनपद के लिये जनसंख्या, निश्चित और प्राकृतिक स्तीमा- 
बद्ध भुक्षेत्र, राज्यसत्ता की स्थापना, सैन्यशक्ति तवया आथिक अवस्था को आवश्यक अंग बताया गया 
है । जनपद में सभी साघनों की उपलब्धि, शासनतन्त्र का सुचार संचालन, प्रजा में देशभक्ति तथा 
विधि के पालन की भावना, राजदण्ड तथा राज्य के करो को सहन करने की क्षमता का भी उल्लेख 
किया गया । 


(४) दुर्ग---कोठिल्य ने राज्य पर विशेष बल देते हुये युद्धोचित दुर्गों के निर्माण को आवश्यक 
बताया है | उसने चार प्रकार के दुर्गों का उल्लेख किया हे। ये हैं---(१) प्रोदिक दुगे, (२) पारव॑त 
दुगें, (३) धान्वन्‌ दुरगें, तथा (४) वन! दुर्ग | अधथेशास्र” के अनुसार युद्ध छिड़ने, आन्तरिक मशान्ति 
उत्पन्न होने तथा शत्रु से राज्य की रक्षा करने में दुर्ग का विशेष महत्व है । 


(४) क्ोष--राज्य की समस्त कार्येविधियों के सुचाह संचालन के लिये कोप अति आवश्यक 
है । कौटिल्य के अनुसार राजा को अपने पूव॑जों द्वारा संग्रहीत कोप में स्वयं द्वारा पर्मानुसार अ्थंसंग्रह 
करना चाहिये । 


(६) चैन्पय शक्ति--राज्य की सुरक्षा तथा विस्तार के लिये सैन्यशक्ति के संगठन पर बल देते 
हुये, कौटिल्य ने सेना की सात श्रेणियों का उल्लेख किया हे । ये श्रेणियाँ हैं--(१) मोलसेना--यह 
राजधानी की सुरक्षा के लिये होनी चाहिए। (२) भूतसेना--इसमे किराये पर लड़ने वाले सैनिक 
होते हैं। (३) श्रेणीसेना--इसमे युद्धयोर जातियो के लोग भर्ती किये जाने चाहिये । (४) मित्र- 
सैना--इसमे मित्र राज्यो के सैनिक होते हैँ। (५) अमित्रस्तेना--इसमें शत्रु राज्य के सैनिकों को 
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गणना की जाती है। (६) अटवीसेना--इसमें अन्य जातियों के सैनिक होते हैं ॥ (७) भोत्साहिक- 
सेना--इसमे लूट मार करने वाले, हिसक तथा दस्यु आदि सैनिकों को भर्ती की जाती है । कौटिल्य 
ने सैनिको के व्यक्तिगत निर्वाह के साथ-साथ उनके परिवार के सदस्यों की यथोचित देख-भाल को 
राज्य का उत्तरदायित्व बताया हे । ; 

(७) मिन्र---'अथंशासत्र” मे राज्य के सप्ताग का अन्तिम भंग मित्र वर्ग है। कौटिल्य के 
अनुसार विपदा, अशान्ति तथा आवश्यकता को घडी में सर्वाधिक सहायता मित्र वर्ग द्वारा प्राप्त होती 
है । अतः उसने मैत्री तथा सन्धि आदि पर विशेष बल दिया है। 

समीक्षा-- कोटिल्य के 'अर्थंषास्त्र” में सप्ताग सिद्धान्तों में जनसाधारण को कोई महत्व नहीं 
दिया गया है । सम्भवतः इसका प्रमुख कारण कोटिल्य का राज्यतन्त्र प्रणाली में अटुट विश्वास होता 
है । सप्तांग सिद्धान्त के अनुशीलन द्वारा हमें इस निष्कर्ष को प्राप्ति होती हे कि कौटिल्य सैद्धान्तिक 
रूप से वंशानुगत प्रजाहितैपी राजतन्त्र का समर्थक तथा पोषक था । वह समस्त क्षेत्रों में राजा की 
शक्ति तथा राज्य के अस्तित्व को सर्वोपरि मानता है। यद्यपि इस दृष्ठि से कौटिल्य की बड़ी 
आलोचना की गई है तथापि उसने जिन परिस्थितियों तथा समय में अपने मत का प्रतिपादन किया 


उनमे शक्तिशाली राजतन्त्र प्रणाली द्वारा हो भारत मे विशालतम मोय साम्राज्य को स्थायित्व प्राप्त 
हो सकता था । 


सप्तांगों का महत्व 

सप्तांग सिद्धान्त के विकास में कौटिलीय “अर्थशास्त्र” के विशेष योगदान के महत्व का 
उपरोक्त उल्लेख करने के उपरान्त, इस विषय पर अब हम समग्र रूप से विचार करेंगे। प्राचीन 
भारतोय राजशास्त्र के मनीपियों द्वारा प्रतिपादित राज्य के सप्तागव सिद्धान्त या राज्य की सप्त 
प्रकृतियो में पर्याप्त समानता है । इन सप्त प्रकृतियों या अवयवों |को साधारण रूप से इस क्रम में 
रखा जा सकता है--(१) राजा, (२) अमात्य, (३) जनपद, (४) पुर या दुगे, (५) कोष, (६) सेना 
या बल, तथा; (७) मित्र । 

(१) राजा या स्वाम्ती--राज्य के सप्तांगो मे राजा को सर्वोपरि स्थान प्राप्त है। सभी 
राजशास्त्रियो ने सप्तागों मे राजा को प्रथम स्थान दिया । अनेक उल्लेखो से ऐसा प्रकट होता है 
मातो राजा राज्य का पर्याय है । मनु ने तो राजा को काल का भी कारण माना है ।”" राजा यदि 
राजघमं का भली-भांति पालन करेगा, सब को स्वथर्म में स्थित रखेगा, तो वह स्वयं काल का भी 
निर्माण कर सकेगा | यब राजा पूर्णरूप से दण्डतीति का प्रयोग करता हे, तभी कृतयुग (सतयुग) 
होता है। उस समय अधघर्म का सर्वेधा अभाव होता है, ओर सब कोई अपने-अपने घर्म का पालन 
करते हैं ।* 

राज्य-संस्था मे जिस राजा का इतना अधिक महत्व है, उसके लिए आदर्श ओर ग्रुण सम्पन्त 


१. कालो वा कारणं राज्ञ: राजा वा कालकारणम्‌ । 

इति ते संशयो मा भूद्राजा कालस्य कारणम्‌ ॥7 महा० शान्ति० ६९॥६ 
२. 'द्रण्डनीत्या पदा राजा सम्यक कारत्स्येंन वर्तते । 

तदा कृतयुगं नामकालःबश्रेष्ठः प्रवंतने॥॥--महा० शान्ति० ६६।॥७ 
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होना भी परम आवश्यक हे। राजा के लिए कौटिलीय अर्थशास्त्र में जिन ग्रुणो का प्रतिपादन किया 
गया है उनका उल्लेख पहले ही किया जा चुका है।' मनु के मनुसार “राजा को चाहिए कि वह 
रात-दिन इन्द्रियों की विजय में तत्पर रहे | केवल जितेन्द्रिय राजा ही भ्रजा को वश मे रखने में 
समर्थ हो सकता है । दस व्यसन ऐसे है, जो कामवासता से उत्पन्न होते हैं, और आठ व्यसनों की 
उत्पत्ति क्रोध के कारण होती है। राजा को चाहिए, कि इन व्यवसतों से प्रयत्नपुवंक बचे । जो 
राजा कामवासना द्वारा उत्पन्त व्यवसनों में फेंस जाता हे, घर्मं ओर काम से उसका संयोग नहीं 
रहने पाता । क्रोघ द्वारा उस्पन्त व्यवसनों में फंस कर राजा अपने आपको ही भूल जाता है ।* 
राजा को मर्यादा में रखने के लिए उसका व्यक्तिगत रूप से उच्च चरित्र का होना भी आवश्यक 
था ! यह आवश्यक था कि उसकी स्वेच्छाचारिता पर ऐसे अंकुश विद्यमान हो, जो उसे नियन्त्रण 
में रख सर्के । प्राचीन नीतिग्रंथो के अनुशीलन द्वारा इस सम्बन्ध में भी अनेक निर्देश प्राप्त होते हैं । 
कौटिल्य ने लिखा है, कि राजा के समान विद्या वालो को जो वेतन दिया जाए, उससे तीन ग्रुता वेतन 
राजा को दिया जाए । राजा और उसके परिवार के व्यक्ति राजकीय आमदनी का मनमाने तरीके 
से व्यय नही कर सकते थे, अन्य राजपदाधिकारियों के समान उनका वेतन भी निश्चित था। राजा 
जहाँ अपने व्यय के लिए वेतन प्राप्त करता था, वहाँ उसके कत्त'व्य भी सुनिश्चित थे। बह मन्‍्त्री, 
पुरोहित आदि विविध राजकमंचारियों की सहायता से शासन-कार्ये का संचालन करता था, उनकी 
नियुक्ति उसी के अधीन थी, ओर उनमे अपने-अपने कार्यों के लिए उत्साह उत्पन्त करना, और जो 
कोई अपने कतेंव्यों में शिथिल हो उप्ते शिथिल होने से रोकना राजा का ही काये माना जाता था। 
राजा महत्वपूर्ण कार्य करता था, पर तो भी राज्य में उसकी स्थिति “घ्वजमात्र” ही मान्री जाती 
थी ।४ क्योकि रामज्यशक्ति का प्रयोग ही उसमे निहित था जिसे वह मन्‍्त्री आदि अमात्यो के सहयोग 
से प्रयुक्त करता था। वह राजघम या दण्डशक्ति का श्रणेता नही था, अपितु इनके अघीन रहते हुए 
ही अपने कत्त व्यों का सम्पादन करता था | इसोलिए विशाखदत्त ने अपने मुद्राराक्षत नाठक में 
चन्द्रगुप्त मौय को 'सचिवायत्त-सिद्धि! कहा है ।* यह भी प्रावधान था कि यदि राजा दण्डशक्ति का 
दुरपयोग करे, तो गृहस्थो को तो बात ह। क्‍या, वानप्रस्थ मोर परिन्राजक तक कुषित होकर उसके 





१. 'शुश्रुषा श्रवणग्रहण धारण विज्ञानोहापोहतत््वाभिनिवेशा: प्रज्ञागुणाः । 
शोय॑ममर्प: शोच्रता दाक्ष्यं चोत्साह गुणा:  कौ० बर्थ० ६॥१।॥ 
कुत्स्नं हि शास्त्रमिन्द्रियजयः ।? कौ० अथें० १॥३ ॥ 

२. इन्द्रियाणां जये योग समार्तिष्ठेद्विवानिशमु । जितेन्द्रियो हि शक्‍्नोति वशे स्थापयितु प्रजा: ॥ 
दशकामसमुत्यानि तथाष्ठो क्रोधजानि च। व्यसनानि दुरच्तानि प्रयत्नेन विवर्जयेत्‌ ॥ 
कामजेपु प्रसक्तो हि व्यसनेषु महीपति: । वियुज्यतेडर्थंकामाम्यां क्रोधजेष्वात्मनैव तु ॥? 

मनुस्मृति ७।४४-४६ 

३- ऋत्विगाचाये मन्त्रि पुरोहित सेनापति युवराज राजमातृ राजमहिष्यो5ष्ट्रचत्वारित्साहल्नः ।! 

४. घ्वजमात्रोब्यम्‌ । भवन्त एवं स्वामिनः ।” कौ० अथे० ५॥६ 

+. चन्द्रगुप्तस्तु दुरात्मा सचिवायत सिद्धावेव स्थितचक्षु: ।? 
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विरुद्ध उठ खड़े हो सकते थे,” और ऐसे प्रतिज्ञादुबंल राजा को राज्यच्युत कर दिया जाता था। 
प्राचीन भारत में राज्य के शासन के सम्बन्ध में प्रजा की सम्मति का इतना अधिक महत्व था, कि 
आचाय॑े बृहस्पति के अनुसार यदि प्रजा की सम्मति विरुद्ध हो, तो घर्मानुकूल कार्य को भी राजा न 
करे ।* महाभारत में यह कहा गया हे, कि राजा अपने गुप्तचरों द्वारा यह पता लगाता रहे कि 
जनता उसके वृत्त (कार्यो) की प्रशंसा करतो है या नही । विश्वस्त गुप्तचर राज्य में सर्वत्र यह 
जानते रहें, कि बीते हुए दिन में राजा द्वारा किये गये कार्यों की प्रशंसा हो रही है या नही, भोर 
जनता में राजा के यश की क्या स्थिति है ।र गुप्तचरों द्वारा लोकमत का परिज्ञाव करते रहने की 
आवश्यकता राजा के लिए इसी कारण थी, क्योकि वह जनता की भावनाओं की उपेक्षा नही कर 
सकता था । भनेक ब्राह्मण राजा की परिषद्‌ में उपस्थित होते थे, भौर निर्भव होकर उसे वास्तविकता 
का बोध कराते रहते थे । जनता पर उनका बहुत अधिक प्रभाव होता था । सिकन्दर ने जब भारत 
पर आक्रमण किया, तो ऐसे अनेक ब्राह्मणो से उसको मेंठ हुई थो। ये सिकन्दर के विरुद्ध भारतीयों 
को उभाड़ रहे थे। ऐसे एक ब्राह्मण से सिकन्दर ने पुछा-- तुम मेरे विरुद्ध क्यो राजा को भड़काते 
हो ?” ब्राह्मण ने उत्तर दिया--मैं चाहता हूँ कि यदि वह जिए तो सम्मानपु्वेक जिए, अन्यथा 
सम्मानपुंक मर जाए ।! सर्वोच्च स्थिति पर रहते हुए भी राजा पर अनेक प्रतिबन्धों का लगाया 
जाना तथा संयमो द्वारा उसके व्यक्तित्व पर नियंत्र० रखना--तत्कालीन भारतीय राजशास्त्र 
की प्रमुख्च एवं महत्व पूर्ण उपलब्धि थी। वह सात भंग्ो का केवल “ध्वजमात्र: अँय भवन्तः स्वस्वा- 
मिनः! था । 

(२) असात्य--प्राचीन काल मे राजपदाधिकारियो और राजकमंचारियो को “अमात्य! कहा 
जाता था । वे भी राज्यसस्था के महत्वपुर्ण भंग होते थे । अतः भली-भाँति परखने के बाद ही किसी 
व्यक्ति को अमात्य व मन्‍्त्री के पदो पर नियुक्त करना उपयुक्त समझा जाता था। 

अमात्यो का राज्यसंस्था के लिए बहुत महत्व है। राज्य के सब कार्यों के मृल अमात्य ही 
होते हैं, क्योंकि जनपद की कमेसिद्धि, अपना और दूसरो का योगक्षेम साधन, विपत्तियों का प्रतीकार, 
खाली हुई भूमि को बसाना और उसकी उन्नत्ति करना, सेवा का संगठन, करो को एकत्र करना 
ओर अनुग्रह प्रदर्शित करना आदि राजकायें उन्हीं द्वारा सम्पन्त होते हैँ । यद्यपि भारद्वाज सहश 
कतिपय आधचायें अमात्यो को राजा की अपेक्षा भी अधिक महत्वपूर्ण मानते थे, पर फोटिल्य उन्हें राजा 
से अधिक महत्व का तो नही समभते थे, यद्यपि अन्य सब प्रकृंतियों की तुलना मे उनकी दृष्टि में 
अमात्यो का महत्व अधिक था । 

कौन-से मनुष्य अमात्य पद पर नियुक्त किये जाने चाहिएँ ? अमात्य के लिये आवश्यक गुणों 
का जो प्रतिपादन किया गया, उसके विषय मे कौटित्य के मत का उल्लेख किया जा चुका है | इस 
विषय में भारद्ाज का मत है, कि अपने सहपाठियों को ही अमात्य बनाना चाहिए, क्योकि राजा 





१२. कौ० अयथे० १॥४ 

२. 'घर्ममपि लोकविक्रुष्टं न कुर्यात्‌ ।? वृहस्पति सूत्र १॥४ 

३, “अतीत दिवसे वृत्त प्रशंसन्ति न वा पुनः । गुप्तैश्चारैरनुमतैः पुथिवीमनुसारयेत्‌ ॥ 
जानीत यदि मे वृत्त प्रशंसन्ति न वा पुनः । कच्चिद्रोचेज्जनपदे कल्चिद्राष्ट्रेच मे यशः ॥ 
महा० शान्ति० ८६॥१५-१६ 
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उन पर विश्वास कर सकता है | विशालाक्ष का विचार हे कि साथ सेलते रह चुकते के कारण वे राजा 
का समुचित सम्मान नही करते । राजा ऐसे व्यक्तियों को अमात्य नियत करे, जिनका शील ओर 
व्यसन राजा के शील ओर व्यसन के समात हो ओर जिनके गुप्त रहस्थों को राणा पानता हो । 
पाराशर ने यह अ्रतिपादित किया कि राजा ऐसे व्यक्तियों को अमात्य तियत करे, जिन्होंने कि आपत्ति 
के समय जान पर खेलकर भी राजा की रक्षा की हो ओर जिनका राजा के प्रति अनुराग हो । 
पिशुन का कहना हे कि ऐसे व्यक्ति राजा के भक्त तो हो सकते हैं, पर यह आवश्यक नहीं कि उनमे 
बुद्धि का गुण भी विद्यमान हो । जिनके गुण स्पष्ठ रूप से विदित हो, उन्हीं फो अमात्य बनाना 
चाहिए । कौणपदन्त ने दस विचार का खण्डत करके यह प्रतिपादित किया हे कि ऐसे व्यक्तियों को 
अमात्य नियत किया जाता चाहिए, जिनके कुल में पितृ-पेतामह काल से ये पद चले भा रहे हो । 
बातव्याधि का मत डे, कि वंशक्रमानुगत रूप से चले आ रहे अमात्य स्वयं रवामी के समान व्यवहार 
करने लगते हैं, अतः ऐसे नये व्यक्तियों को अमात्य बनावा चाहिए, जोफ़ि नीति के ज्ञाता हो । 
सामान्य रूप से इन सभी मतो में यह प्रतिपादित किया गया है, कि काये, देश और काल को हृष्टि 
मे रखते हुए ऐसे व्यक्तियों को अमात्य नियत किया जाए, जो कि कार्य को सम्पत्त करने का सामर्थ्य 
रखते हो---ओऔर उनमे का्य॑-सामर्थ्य के अनुसार पदों का विभाजन किया जाए । 

मनुस्मृति के अनुसार भो राज्यसंस्था के लिए अमात्यों का बहुत महत्व है, क्योकि दण्डशक्ति 

का प्रयोग उन्ही द्वारा किया जाता है ।' अमात्य ऐसे होने चाहिएँ, जो शुचि, प्राज्ष ओर सुपरीक्षित 
हो ।* शुक्रनीतिसार में राजा के (अमात्यो) के ये गुण लिखे हँ--वे ऊँचे कुल के हो, ग्रुणी हों, शील 
से सम्पन्त हो, शुर हो, राजा के प्रति भक्ति रखते हो, प्रिय भाषण करने वाले हों, हित बात को 
उपदिष्ट करने वाले हो, क्लेश सहने की क्षमता रखने वाले हो, भर घर्मं मे रत हो । यदि राजा 
कुमायें पर चलने लगे, तो अपनी बुद्धि द्वारा उसे सनन्‍्मार्य पर लाने की क्षमता भी उनमें होनी 
चाहिए । उनका आचरण पवित्र होना चाहिए। साथ ही, उनके लिए ईर्प्या-दवंप से रहित होना, 
काम, क्रोघ तथा लोभ से हीन होना और आलसी न होना भी आवश्यक है ।'* 

संक्षेप भें यह कहा जा सकता है कि दण्ड का प्रयोग राज! के अधीन या, जिसको वह अमात्य 
वर्ग की सहायता से प्रयुक्त करता था । अत, प्राचीच नीतिकारों ने, अमात्यो को शुद्ध चरित्र तथा 
शील-गुण-सम्पन्त होना चाहिए--यह प्रतिपादित किया है । 

(३) जनपद---राज्य का तीसरा अंग जनपद है | कौटिल्य ने जनपद के जो गुण प्रतिपादित 
किये वे बड़े महत्व के हैं। इनका उल्लेख पहले ही किया जा चुका हे । विस्तार में जनपद की भूमि 
इतनी पर्याप्त होनी चाहिये कि जनता का पालन हो सके; विपत्ति के समय शरण लेने वाले विदेश 
लोग भी उससे अपना निर्वाह कर सकें; शत्रुओं से रक्षा के साधन उसमे हो; खेत, चरागाह, जंगल, 





२. 'अमात्ये दण्ड आयत्तों दण्ढे वैनयिकी क्रिया ।? मचु० छाए 
२. “अन्यानपि अकुर्वीत्त शुचीत्‌ प्राशानवस्यितान । 
सम्यगयंसमाहतुन्‌ अमात्यान्सुपरी जितानु ॥7 मनु० ७६० 
३. 'कुलगुण शीलवुद्धानु शुरान्‌ भक्तानु प्रियंवदानु । हितोषदेशकानु क्लेशसहानु घर्मरतानु सदा ॥ 
कुमागंगमपि नुप॑ वुद्धयोद्धतुं क्षमान्‌ु शुचीन्‌ । निमेत्सरान्‌ कामक्रोधलोभहीतान्निरालसानु ॥! 
' शुक्र>० २॥६-६ 
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खानें, जल और स्थल मार्ग, सिंचाई के लिए नहरें तथा कुएँ आदि सब उसमें हो; और उसको 
जलवायु भी उत्तम हो। प्रजा के गुणों मे किसानो को कर्मशीलता, उच्च और अधम सब वर्णों के 
लोगो मे बुद्धि का होना, राज्यसंस्था के प्रति भक्ति होता आवश्यक हैं। आचाय॑े विशानाक्ष का मत 
हे, कि राजकीय कोष, सेना, कच्चा माल, विष्टि ( बेगार ), सवारी के पशु, और अन्य सब वस्तुओं 
की उपलब्धि जनपद से ही होती है, अतः उसका महत्व अमार्त्यों की तुलना से अधिक हु । महाभारत 
आदि में जनपद की भूमि तथा उसके निवासियों के ग्रुणो के सम्बन्ध में कोई महत्वपूर्ण उल्लेख नहीं 
मिलते । 

(४) पुर या दुर्गं--राज्य के स्वरूप के सात अंगो में पुर भी एक है। उसका भी महत्व 
बहुत अधिक था। पाराशर का मत है कि राजकोप और सेना प्रधानतया दुर्ग में ही स्थित होते 
हैं, और आपत्ति के समय मे जनपद के निवासी भी वही आश्रय प्राप्त करते हैं और जनपद के 
निवासियों की तुलना में पुर के निवासी अधिक शक्तिशाली भी होते है। कौटिल्य के अनुसार यदि 
दुर्ग न हो तो कोष पर शत्रु सुगमता से अपना अधिकार कर लेगा, भीर युद्ध के अवसर पर शत्रु की 
पराजय के लिए दुर्ग का ही आश्रय लेना होता हैं। वहो से सैन्यशक्ति का प्रयोग भलीभाँति किया 
जा सकता हे । 

पुर को किस प्रकार से बनाया जाए और विविध दुर्गों का निर्माण किस ढंग से किया जाए, 
इस विषय में भी विस्तृत उल्लेख मिलते हैं। जनपद की सोमाओं पर युद्ध के लिए उपयोगी दुर्ग 
बनाये जाएँ, ओर आवश्यकता की दृष्टि से नदी या द्वीप के बीच ऊँचे टीले पर रेगिस्तान या ऊसर 
भूमि में दुर्गों का निर्माण किया जाए। महाभारत में महीदुर्ग, गिरिदुर्ग, जलदुर्ग, वनदुर्गं आदि 
अनेक प्रकार के दुर्गों का विधान करके उन्तका राष्ट्र की रक्षा के लिए महत्व बताया गया है ।" 
शुक्रनीतिसार मे विविध प्रकार के दुर्गों के अतिरिक्त पुर के सम्बन्ध मे बहुत अधिक विस्तार से लिखा 
गया है। * 

(५) कोष--आ्रय: सभी राजशास्त्रियों ने कोप के महत्व का उल्लेख!करते हुए यह प्रतिपादित 
किया कि कोप धममंपूर्वंक प्राप्त किया हुआ होना चाहिए। कोप को स्वर्ण, रजत, सोने की 
मुद्राओ, विविध रंगो के व भारी वजन के रत्नों से पूर्ण होना चाहिए, और उसे इतना पर्याप्त होना 
चाहिए कि उससे निर्वाह चल सके । यह सुनिश्चित कर लेना उचित और आवश्यक ठहराया गया 
था कि बाह्य आक्रमण, दुर्भिक्ष और अन्य दैवी आपत्तियो के समय पर--चाहे ये आपत्तियाँ सुदीध् 
काल तक ही क्यो न रहे---कोष में कमी न आए । 

(६) सेना या बल--प्राचीन नीतिग्रंथो मे अनेक प्रकार की सेनाओ का वर्णत है, जिनमें 
नागरिको की सेना (मोले), भाड़े की सेना (भूत), युद्धक संगठन या दल (श्रेणी) तथा जंगली जातियों 
की सेना (आटविक) आदि प्रमुख हैं। सैनिको तथा सेना के गुणो के विषय में यह प्रतिपादित किया 

गया है कि (१) सैनिक ऐसा होने चाहिए जितका वंश-परम्परा से सैनिक सेवा का ही पेशा हो, 
(२) सेना स्थायी ( नित्य ) होनी चाहिए, (३) अनुशासित होनी चाहिए, सैनिको की पत्नियाँ और 
सन्‍्तान उस वेतन से सन्‍्तोष अनुभव करें, जो कि उन्हें दिया जाए। सैनिक चिरकाल तक घर से 


१, महा० शान्ति० ८६।४-४५ २. शुक्रनीतिसार १॥२०८-२२ १ 
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बाहर को तैयार रहे । उनमे कष्ट सहन करने को क्षमता हो, उन्हें विविध प्रकार के युद्ध लड़ने की 
शिक्षा दी गई हो, सब प्रकार के अज्लनशस्त्र के प्रयोग में वे विशारद हो, और उनमे यह भावना हो 
कि वे साथ जियेगें, साथ मरेगें। महाभारत के एक सन्दमभे में नारद ने युधिष्ठिर से प्रश्न किया है--- 
'वया तुम अपने सैनिकों को उनका भत्ता, वेतन व भोजन का अंश समय पर देते हो ? यह आवश्यक 
है, कि सैनिकों को ठीक समय पर वेतन दे दिया जाए। मेरा विचार है, कि तुम ऐसा ही करते हो 
भौर इस सम्बन्ध में कभी अकाये कर्म नहीं करते ।?" शुक्रनीतिसार में भी सेना के महत्व ओर 
संगठन का विशद रूप से वर्णन किया गया है | 


(७) मित्र -- राज्यसंस्था के लिए यह भी आवश्यक हे, कि कतिपय अन्य राज्यों से मिच्रता 
का सम्बन्ध भी स्थापित किया जाये । मित्र-राज्य ऐसा होना चाहिए, जिसके साथ पिवतृ-पैत्तामह 
आदि के समय से मैत्री-सम्वन्ध चला था रहा हो, जो स्थायी हो, जिसमे नियंत्रण की सत्ता हो, जिसे 
अपने विरुद्ध न किया जा सके, ओर जो शोधघ्रता के साथ बढ़े पैमाने पर युद्ध को तैयारी कर सकते 
में सम हो । 


समीक्षा 


राज्यसंस्था को एक शरीर मानते हुए प्राचीन भारतीय राजग्रास्त्र-प्रणेता इन सात प्रक्ृतियों 
को राज्य-छपी शरीर का मज्भू मानते थे । इसी कारण उनका मत या, क्रि इन सातों गुणों के भली- 
भाँति उदय होने से ही राज्यसम्पदा फलती-फूलती है । भारत के प्राचीन राजशास्त्र-विशारदों का 
यह सामान्य मत था कि राज्य मे केवल राजा का ही महत्व नहीं होता, अपितु उसके सभी अंज्ु 
महत्वपूर्ण होते हैं। राजा की अपनी सत्ता भी अन्य अज़्ो के वलशाली होने पर हो निर्मेर करती 
है । इसी कारण यह विधार प्राचीन ग्रन्यो मे कहो नहीं पाया जाता, कि राजा ही राज्य है । 


यह कहा जाता हे कि यदि राज्य-प्वरीर के किसो भी मद में दोष उत्सव हो जाय तो उससे 
सारे शरीर भर्थात्‌ राज्य का संचालन विगड़ जाता हे । कामन्दक के अनुसार तो पूर्णहप से कुशल 
संचालन के लिए ऐसे दोषी अंग के दोष को तुरन्त हो ठोक करने के प्रथत्त करने चाहियें । भुक्र तया 
मनु मे भी इस बात का समर्थन किया ढे । मनु का कयन है कि ये अंग एक दूमरे से इस प्रकार 
जुड़े हैं कि उनसे मिलकर ही राज्य-शरीर पूर्ण होता है। परन्तु यह स्वाभाविक है कि किसी भी 
अंग में दोष आ जाए | साधारण दोप के आने पर शरीर का संचालन किया जा सकता है, किन्तु यदि 
व्यसन अथवा रोग गम्भीर होता है, तो भंग चाहे कितना ही कम महत्वपूर्ण हो, सम्पूर्ण शरीर 
प्रभावित होता हे । राज्य-शरीर के सुचारु तथा सन्तोषजनक संचालन के लिए सभी अंग स्वस्थ्य 
तथा दोषहोन होने चाहियें । 

पशए्रचात्य सिद्धान्तों से तुलवा--भारतीय राज्यशास्त्रियों द्वारा प्रतिपादित सप्तांग सिद्धाब्त 
में तीन बातें प्रमुख हैं---(१) राज्य सात तत्वों से मिलकर बना है; (२) राज्य-शरीर के सात भरे 





'क्वचिब्दलस्य भक्तश्च वेतनजञ्च यथोचितम्‌ । 
साम्राप्तकाले दातव्यं ददासि न विकमेंसि ॥7 महा० सभा० शाछद 
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अथवा अवयव हैं; और, (३) राज्य के विभिन्‍न अवयवो के बीच आंगिक एकता है। पाश्चात्य विचारक 
राज्य के चार प्रमुख अंग बताते हैं, जनसंख्या, भू-भाग, सरकार और प्रमुता । भारतीय सिद्धान्त के 
अनुसार राज्य के सात तत्व हैं, जिनमें जनसंख्या और प्रभुता को स्पष्ट रूप से सम्मिलित नही किया 
गया है। सूक्ष्म रूप से विचार करने पर भारतीय सिद्धान्त में पाश्चात्य मान्यता के चारो तत्व मिल 
जाते हैं। जनपद मे जनसंख्या का विचार सम्मिलित है। इन दोनो से मिलकर भरू-भाग का विचार 
पूर्ण हो जाता है। अमात्य, कोष, सेना (दण्ड) शासन के प्रमुश्च अंगः हैं और ये तीनों मिलकर शासन 
का स्थान लेते हैं । स्वामी प्रभुता का प्रतीक है, जिसके पीछे सेना की शक्ति हे । 


पाएचात्य राज शास्त्रियो में से जोन ऑफ सेलिसवरी, ब्लंश्ली, लीकॉक तथा हबंदे स्पेन्सर ने 
राज्य की शरीर से तुलना की है। ब्लंश्ली तथा ह॒बेंट स्पेन्सर ने तो राज्य को सावयव ग्राणी कहा 
है। ह॒व॑ंट्ट स्पेन्सर ने राज्य तथा प्राणियों मे समानता बताते हुए कहा है कि जैसे शरीर के लिये खाना 
है, राज्य-शरीर में उत्पादन व्यवस्था है, जैसे मानव शरीर मे रक्त-वितरण की व्यवस्था है, राज्य- 
शरीर में संचार के साधन हैं, और जैसे मानव शरीर मे नाडी-व्यवस्था है राज्य-गरीर मे शासन 
ओऔर सेना है। उसने व्यक्तियो को राज्य-शरीर के कोषाणु बताया हे । इस प्रकार भारतीय तथा 
पाण्चात्य सिद्धान्तों में विस्तार की बातो का अन्तर है । भारतीय विचारकों ने राज्य-शरीर की मनुष्य 
शरीर तथा वृक्ष से तुलना की है, किन्तु उसे जीवित प्राणी नही, माना है | 


प्राचीन भारत में राज्यों के प्रकार 


भारत की भौगोलिक विविधता ने इस देश की राजनैतिक विचारधारा तथा राजनैतिक 
प्रणालियों को अतिशय प्रभावित किया है । यद्यपि आधुनिक भारत में पृवें से पश्चिम और उत्तर से 
दक्षिण में एक ही शासन व्यवस्था है, परन्तु प्राचीन काल में भारत की राजनीति में विभिन्‍न प्रयोग 
होते रहे । विशाल साम्राज्यो की साम्राज्य विस्तार नीति भी राज्यो के प्रकारो को समाप्त नहीं 
कर सकी थी । 

प्राचीन भारत में राज्य का सर्वाधिक प्रचलित प्रकार राजतंत्र था। राजतंत्र के अतिरिक्त 
प्राचीन गणतंत्रो का उल्लेख मिलता है । ऐतरेय ब्राह्मण में राज्य के प्रकारो का स्पष्ठ उल्लेख मिलता 
है । इसमें कहा गया हे समस्त जनता का कल्याण हो, साम्राज्य, भौज्य, स्वराज्य, वैराज्य, पारमेष्ठय 
राज्य, महाराज्य, अधिपत्यमन्य, सामन्त-पर्यायी राज्य शासन के विभिन्‍न प्रकार हैं। सावेभौम सम्राट 
पूर्ण आयु तक जीवित रहे, समुद्रपर्यन्‍्त पृथ्वी का एक राजा हो ।? इससे विभिन्‍न प्रकार के राज्यो 
के अस्तित्व का भास होता है । 

प्राचीन भारतीय राज्यों के प्रकारों का विकास---प्राचीन भारत में ,बहुत काल तक जन 
राज्यों का ही प्रचलन रहा। उत्तर वैदिककाल में प्रादेशिक राज्य की भावना का विकास होने लगता 
है । अथवंचेद मे इसका स्पष्ट उल्लेख है। तैत्ति रीय संहिता मे ऐसे अनुष्ठान का वर्णन है जिससे 
राजा अपने “विश” पर प्रमुता पा सकता है पर *राष्ट्र! या देश पर नहीं। वैदिककाल मे नुपतंत्र ही 
प्रचलित था। राजा, महाराजा और स॒म्जाद आदि उपाधियाँ राजाओ के पद, गोरव ओर शक्ति के 


ञ 





१, ऐतरेय ब्राह्मण-८।१ ५] 


३०८ ए प्राचीन भारतीय राज्यशास्त्र 


अनुसार दी जाती थी। कुछ राजा स्वराज” और “भोज” कहलाते थे। इन उपाधियों का निश्चित अर्थ 
बतलाना कठिन है । 


वेदोत्तर युथ में एक सम्नाठ के सामन्‍्त के रूप में छोटे बड़े अनेक राजाओं का उल्लेख मिलता 
है। वैदिककाल के अधिकाश राज्य छोटे ही होते थे । स्पार्ट की भांति प्राचीन भारत में हवराज्य 
या दो राजाओं द्वारा शासित राज्य भी थे। सिकन्दर के समय में पाटल राज्य में पृथक वंशों के दो 
राजाओ का संयुक्त शासन था । अर्थशात्न में भी ऐसे राज्य का उल्लेख है | ऐसे राज्यों का सूत्रपात 
शायद इस प्रकार हुआ होगा जब दो भाइयों अथवा उत्त राधिकारियों ने राज्य के विभाजन के बजाय 
सम्पूर्ण राज्य पर संयुक्त शासत करना ही पसन्द किया हो । जैन साधुओं को ऐसे राज्य में रहने या 
जाने का निपेध किया गया था। 

प्राचीन काल भें भारत में नगर-राज्य भी थे, जिनका आधिपत्य राजधानी तया समीपवर्ती 
प्रदेश पर हो रहता था । एरियन के कथनानुसार न्‍्यासा में ऐसा एक नगर-राज्य था। शिवि के 
नागरिकों के द्वारा जब आत्मसमपंण किया गधा, तव सिकन्दर ने उनके नगर को स्वराज्य फिर 
प्रदान किया, इससे यह मालूम पड़ता है कि उनका भी नगर राज्य था ) 


प्राचीन भारत में राज्य-संघ और सम्मिलित राज्य भी थे। उत्तर वेदिक-काल में कुद पंचालों 
ते मिलकर एक शासक के अधीन अपना सम्मिलित राज्य स्थापित किया था। बुद्ध ओर महावीर के 
जीवन-काल में तिच्छिवियों ने एक बार मल्लों के साथ ओर थोड़े ही समय बाद दूसरी बार विदेहो 
के साथ संघ बनाया यथा । 


राज्यों के प्रकार 


भारतीय राजनैतिक क्षितिज में व्यवस्थित तथा संचालित उपरोक्त राज्य प्रकारों के विकास 
के आधार पर राज्य के प्रकारों को निम्नलिबित रूप से वर्गक्वंत किया जा सकता है--.- 


(१) गणराज्य--इस वर्ग के राज्यों में राज्यसत्ता का प्रयोग किसी एक व्यक्ति द्वारा नहीं 
किया जाता था । गणराज्यो में सत्ता उपभोग जन प्रतिनिधि करते थे । डा० के० पी० जायसवाल 
के अनुसार गण' का अर्थ है--- समूह” । यथा गणराज्य का अर्थ हुआा--समूह के द्वारा संचालित 
राज्य अथवा बहुत से लोगो द्वारा संचालित शासन 7? गणराज्य को बाद में प्रजातात्रिक राज्य के 
लिये भी प्रयुक्त किया जाने लगा | जातकों के अनुसार गण का संगठन कृत्रिम होता था ।? धर्मशास्र 
तथा अमरकोप के टीकाकारों ने भी गण को एक कृत्रिम संगठत बतलाया है। अवदानशतक के 
अनुसार, गणराज्य, किसी एक राजा के राज्य का विलोम था ।? गणराज्यो के लिये प्रायः संध 
शब्द का भी प्रयोग किया जाता था । ऐसा प्रतीत होता हे कि कई गणराज्यों को मिलाकर संघ का 
निर्माण भी किया जाता था। मुलरूप में संघ शासन भी प्रजातान्त्रिक सिद्धान्तों पर हो 
आवारित था । 


(२) फुल राज्य--गण के अन्तर्गत जो राजतन्त्री तत्व होता था, उसे कुल कहा जाता था। 
कुल का अभिषप्राय वंश से है । प्राचीन ग्रन्यों में कुलो को गण के बे में सम्मिलित किया गया था। 


कुल का अभिप्नाय वंशानुक्र॒मिक राज्य से था । इस प्रकार के राज्यो का संचालन राज्यकुलो द्वारा 
किया जाता था । 


राज्य को उत्तत्ति 22 ३०६ 


(३) भोज राज्य--इस प्रकार के राज्यो का उल्लेख ऐतरेय ब्राह्मण, महाभारत, अशोक के 
शिलालेखो तथा त्रिपिटिक इत्यादि में मिलता है। महाभारत में विभिन्‍न प्रकार के शासकों 
का उल्लेख किया गया है, भोज्य भी इनमे से एक है । डॉ० के० पी० जायसवाल का मत है कि, 
यहाँ यह वात विशेष रूप से ध्यान मे रखने की है कि जाति का यह नाम--भोज्य उनके इस प्रकार 
के नेताओं तथा शासको के कारण पड़ा था और आगे चलकर परवर्ती साहित्य मे ये लोग उन यादवों 
की एक शाखा या उपजाति के रूप मे उल्लिखित है जिनका अपने प्रारम्भिक इतिहास में अंघक 
वुष्णी नामक दो प्रजातन्‍्त्रो से हन्द्द था और ऐत्तरेय ब्राह्मण के अनुसार सत्वत्‌ लोगो में भोज्य 
शासन-प्रणाली प्रचलित थी ।” इस प्रकार के राज्य पूर्वी भारत मे अवस्थित थे । 

(४) स्वराज्य राज्य--इस वर्ग के राज्यो की शासन-प्रणाली पश्चिमी भारत मे प्रचलित 
थी । इसके शासक अथवा सभापति को सस्वराष्ट्र' कहा जाता था। इस शासन-प्रणाली में लोग अपने 
मध्य से किसी व्यक्ति को 'स्वराष्ट्र” चुनते थे, जो शासन काये का संचालन करता था। '“स्वराष्ट्रः 
निर्वाचित होने के लिये व्यक्ति को अपनी योग्यता को प्रदर्शित करना होता था । इनमे योग्य व्यक्ति 
ही राजा हो सकता था। डॉ० जायसवाल के मतानुसार यजुर्वेद के समय में स्वराज्य उत्तरी भारत 
में स्थित थे । 

(५) वैराज्य राज्य--इस वर्ग के राज्यो का उल्लेख ऐतरेय ब्राह्मण मे मिलता हे । वैराज्य 
शासन-प्रणाली का दक्षिण भारत मे भी प्रचलित होने का उल्लेख मिलता है। उत्तर मद्रो तथा कुरुओ 
में इस प्रकार को शासव-प्रणाली विशेष रूप से प्रचलित थो । कौटिल्य के अनुसार “वैराज्य प्रजा के 
चित्त के अनुकूल चलता हुआ सबके भोगते योग्य राज्य होता है । ऐसे राज्यो को लोक-सत्तात्मक 
अथवा लोकतन्‍्त्रात्मक राज्य कहना ही उचित होगा ।” इस प्रकार के राज्यो «मे राज्यसत्ता का 


उपभोग व्यक्ति विशेष अथवा व्यक्ति समुह नही करता था परन्तु राज्य के समस्त निवासी उसको 
भोगने का अधिकार रखते थे । 


(६) राष्ट्रीय राज्य--इस वर्ग के राज्यो मे वंशानुक्रमिक राजा नही होता था। शासन काये 
नेताओ के एक मण्डल द्वारा संचालित किया जाता था। राष्ट्रिक शासन-प्रणाली पूर्वी भारत मे भी 
प्रचलित थी । भोज्य की भाँति इस शास्तन-प्रणाली के आधार पर हो पश्चिम के राष्द्रिको का 
नामकरण हुआ था । 

(७) हद राज्य राज्य--कोटिल्य के अनुसार इस प्रकार के राज्यो का शासन दो उत्तराधिका- 
रियों द्वारा संयुक्त रूप से किया जाता था । दैराज्यों को दशा सदैव अस्थिर रहती थी । एक म्पान में 
दो तलवारें नहीं रह सकतो थी । जैन ग्रन्थों में भिक्षुओ को निर्देश दिया गया कि वे द्वैराज्य में निवास 
न करें । डॉ० भण्डारकर के अनुसार द्वैराज्य शासन-प्रणाली ठोक उसी प्रकार की होती थी जिस 
प्रकार प्राचीन स्पार्टा मे दो राजाओ द्वारा एक साथ शासन किया जाता था। 

(८) अराजक राज्य--अराजक राज्य का अभिप्राय बिना राजा के राज्य से हे । डॉ० 
जायसवाल के अनुसार, “इस शासन-प्रणाली का आदर्श यह था कि केवल विधि और घधर्मंशास्त्र को 
ही शासक मानना चाहिये और कोई व्यक्ति शासक नही होना चाहिये ।” शासन का आधार, लोगों 
का पास्परिक सामाजिक बन्धत था। महाभारत के अनुसार, जब इस प्रकार की शासन-प्रणाली से 
कार्य नही चला, तो राज्यतन्त्र का उदय हुआ। बराजक राज्य के सिद्धान्त पर शासित होने वाले 


राज्य बहुत ही छोटे-छोटे रहे होंगे | 


३१० ५ प्राचोन भारतीय राज्यशास्र 


(६) उग्र और राजन्य राज्य--इस प्रकार के राज्य प्रजातान्त्रिक थे और उनमें राज्यारोहण 
से पुवं शासक के राज्यभिषेक को अनिवाये माना जाता था। जब तक अभिषेक नही होता था, तब 
तक शासन के अस्तित्व को नही माना जाता था। राज्याभिपेक के समय शासको को धमंपुर्वंक राज्य 
करने की शपथ लेनी पडती थी । लिच्छिवी तथा मल्‍ल शासक इसके उदाहरण हैं। राजमुकुट धारण 
करते के पूर्व शासको का राज्याभिषेक अनिवायें समझा जाता था। इस वर्ग के राज्यो में पुरोहितो 
का बड़ा महत्व होता था । 

(१०) साम्राज्य--एक शक्तिशाली राजा अयवा राज्य के मधीव कई राज्यो से मिलकर 
साम्राज्य बनता और साम्राज्य के शासक को सम्राट कहा जाता था। साम्राज्य स्थापित करने के 
लिए राजा अश्वमेध यज्ञ करता था । एक घोड़ा छोडा जाता था ओर उसके साथ सेना चलती थी | 
शतपथ ब्राह्मण में कहा गया है कि अश्वमेध करके सब राजाओ का पराभव करने से साम्राज्य 
होता है (राष्ट्र वा अश्वमेषः) । डॉ० जायसवाल ने साम्राज्य पद्धति को सावभोम मोर आधिपत्य से 
पुराना बताया है। ऐतरेय ब्राह्मण मे इसे राजतन्त्री पद्धतियों से भिन्‍न बताया गया है। इसका 
कारण यह है कि साम्राज्य ऐसे राज्यो का एक समूह होता था, जो किसी एक राज्य को सर्वोपरि 
मानते थे । 

(११) नगर राज्य--जैसा कि पहले ही कहा जा चुका हे । प्राचीन भारत मे नगर-राज्य 
थे, जिनका शासन राजधानी तथा पडोस के क्षेत्र पर था। डॉ० वेनी प्रसाद ने भारत पर 
ग्रीक प्रभाव को बताते हुए लिखा हे कि अश्वघोष ने अपने ग्रन्य 'सोन्दरानन्दकाव्यमु' में कहा है कि 
कुछ राजपुत्रो ने नगर स्थापित किया, परन्तु देखा कि यदि उसके मामलो को सुचारु रूप से चलाना 
है तो राजा का होना आवश्यक हे । अतः उन्होने अपने मे से एक को, जो आयु, अनुशासन तथा 
गुणों में ज्येष्ठ था, शासक बना दिया । यहाँ नगर का तात्पर्य राज्य से हे, इसका शासक निर्वाचित 
ओर इसकी उत्पत्ति लीकिक हे । परन्तु यहाँ भी हिन्दू विचारों के लिए कोई नई बात नही हे, कोई 
ऐसी बात नही हे जो कि बोद्ध दशन के प्रभाव से उत्पन्त न हुई ,होती ।' 

(१२) संघ राज्य--प्राचीन भारत मे राज्य-संघ तथा सम्मिलित राज्य भी ये । उत्तर-वैदिक 
काल मे कुरु-पाचालो ने मिलकर एक शासक के अधोन अपना सस्मिलित-राज्य स्थापित किया था। 
महाभारत मे क्षुद्रक और मालव राज्य का एक साथ उल्लेख मिलता है । सिकन्दर के आक्रमण का 
सामना करने के लिए इन्होने राज्यों का एक संघ बनाया था, जो एक शताब्दी तक कायम रहा। 
योघेय गणराज्य तीन उपराज्यो का संघ था । प्रायः सघ अल्पकालीन ही हुआ करते थे ।* 


प्राचीन भारत में राज्य के उद्देश्य तथा कार्य 
पिछले पृष्ठो में प्राचीन भारत में राज्य की अवधारणा, उत्पत्ति, प्रकार, प्रवृत्ति आदि को 
जो चर्चा की गई है उससे यह स्पष्ट हो जाता है कि प्राचीन भारतोय विचारको ने घम, 
दर्शन, आध्यात्म, विज्ञान आदि के चिन्तन और व्यवस्था में विशेष तत्परता का परिचय दिया, साथ 
ही उन्होने मनुष्य के भोतिक जीवन को नियन्त्रित, सुखी, फलीभूत, तथा अनुशासित करने वाले 
राजशास्त्र के विपय मे भी गभीर चित्तन किया । 


प्राचीन भारत मे राज्य को चतुवर्ग (मोक्ष) की प्राप्ति के लिए एक आवश्यक ओर महत्व- 
2 नकली अल 20 फीड क क लिन: 


१. दि स्टेट इन एन्शियेन्ट इण्डिया'--9० ४६१ डॉ० बैनीप्रसाद । ३, वहीं । 
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पूर्ण साधन माना गया । राज्य, राजा तथा उसके धर्म को “राजधमं? की संज्ञा प्रदान करने का 
प्रमुख अभिप्नाय यही था कि राज्य प्रजा का हित करते हुए पुरुपार्थ चतुष्टय के सिद्धान्त पर चलें । 


वैदिक काल से ही धर्में अथवा वर्णाश्रम धर्म का प्रत्येक वर्ण तथा निवासियों से पालन 
करवाना राज्य का प्रमुख लक्ष्य था । राजा इस वात का भरसक प्रयत्न करते थे कि वे स्वयं घम का 
पालन करें तथा अपनो प्रजा से भी घर्म का पालन करावें। राज्य मनुष्य के सर्वोच्च ध्येय की प्राप्ति 
का साधन था । व्यक्ति स्वय में ध्येय था और उसका आत्मिक-विकास सामाजिक जोवन का सर्वोच्च 
ध्येय था। 'सर्वस्थ जीवलोकस्य राजधर्म: परायणम्‌ ।? राज्य का प्रथम कत्तंव्य घमं, विशेष रूप से 
'साधारण और वर्णाश्रम धर्म, को स्थिर रखना था। हिन्दू विचारो के अनुसार राज्य का ध्येय धर्म 
को स्थिर रखना हे । धर्म हो राज्य को स्थिर रखता है ।" “राज्य के सिद्धान्तो मे केन्द्रीय स्थान 
घमर्मे के लिए आरक्षित था। कोई भी राज्य उस मात्रा मे अच्छा या बुरा समझा जाता था जिसमे कि 
वह।धर्म का पालन करता था ।”* घर्म-पालन, शान्ति-व्यवस्था, सुरक्षा बौर न्याय फो राज्य का आधार- 
भूत उद्देश्य समझा जाता था । उपरोक्त विवरण से यह स्पष्ट होता है कि धर्म का संवर्धन, सदाचार 
को प्रोत्साहन देना, प्रजा का संरक्षण व कल्याण राज्य के प्रधाव उद्देश्य थे। घममं-संवर्दधेन व 
का संवर्धन भी राज्य के फत्त व्य ये। राष्ट्रीय साधनों का विकास, खानो की खुदाई, वनों का 
सरक्षण, कृपि के लिए सिआाई आदि का प्रबन्ध राज्य के आवश्यक कार्य समझे जाते थे । 


राज्य के कार्य ' 


राज्य के उद्देश्यो से सम्बन्धित उपर्युक्त विवेचन के आधार तत्कालीन राज्यो के कार्यों को 
निर्धारण सरलता से किया जा सकता है, यथा-जनता की रक्षा (सुरक्षा), शान्ति और व्यवस्था, 
प्रचलित नियमो या कानुनो का पालन, न्याय, वर्णाश्रम घर्मं का पालन, सुख और समृद्धि की वृद्धि 
और व्यक्ति के पूर्ण विकास मे सहायता, अनेक प्रकार के आ्िक कार्य तथा युद्ध व शान्ति आदि । 

व्यावहारिक तथा भोतिक दृष्टिकोण अपनाए जाने के कारण राज्य के कार्यों का क्षेत्र पुर्णंतया 
विस्तृत हो गया था और इसमे उद्योगों तथा व्यक्ति के यत्नो को सक्रिय सहायता तथा प्रोत्साहन देना 
सम्मिलित था। कलाओ, क्लुपि, व्यापार और वाणिज्य आदि का विनियमन राज्य के का्ं-क्षेत्र मे 
आता था । राज्य आध्यात्मिक और नैतिक जीवन में भी मार्गदशंन करता था। राज्य के विभिन्न 
प्रकार के कार्यों को निम्नलिखित रूप में वर्गक्रेत किया जा सकता है--- 

(१) रक्षा--प्रजा की रक्षा करना राज्य का प्रमुख कत्त व्य।था । इसमे प्रजा के जीवन और 
सम्पत्ति की रक्षा के साथ देश (राष्ट्र) की सुरक्षा भी सम्मिलित थो। इसी उद्देश्य की पूति के लिए 
राज्य सेत्ता रखता था । 
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(२) धर्म ओर व्यवस्था फो स्थापना--सामाजिक व्यवस्था का आधार धर्म था। उसके 
अनुसार प्रत्येक व्यक्ति को अपने घर्में का पालन करना आवश्यक था। राजा (राज्य) सभी व्यक्तियों 
से वर्णाभ्रम धर्म का पालन कराता या । कीौटिल्य ने स्पष्ट शब्दों में कहा है कि “जो राजा अपनो 
प्रजा की रक्षा नही करता बयवा सामाजिक व्यवस्था को भंग करता है, वह दण्ड का प्रयोग व्यथे में 
ही करता हे ।” उसके अनुसार धर्म मोर सामाजिक व्यवस्या बनाये रखना राज्य का सबसे महत्वपूर्ण 
काये है । अन्य विचारको ने भी इस कत्तंव्य पर बल दिया है। 

(३) आयकर का प्रवन्ध करना-राज्य को उपज का छठा अंश तक कर रूप में लेने का अधिकार 
था। राज्य की आय के अन्य साधन भी थे, यथा खनिज पदार्थ, वन, जुर्माने आदि | कर वसूल करने 
वाले तथा कोपाध्यक्ष आदि अनेक अधिकारियों के नाम प्राचीन साहित्य में मिलते है । 

(४) प्रजा का हित साधन करना--कोटिल्य के अनुसार “प्रजा के सुख्र में ही राजा का सुख 
है; उसके कल्याण मे राजा का कल्याण है; जो कुछ राजा को स्वयं आनन्ददायक लगे उसे अच्छा 
नही सोचना चाहिए, परन्तु जो कुछ उसकी प्रजा को आनन्द दे राजा को उसे हो अच्छा सोचना 
चाहिए 7” प्रजा के सुख के लिए राजा को अपने कत्तंव्यों का उचित रूप से पालन करना चाहिए । 
राजा के कत्तेंग्यो मे प्रजारंजन और प्रजापालन को सभी प्राचीन विचारकों ने आवश्यक बताया है 
जन-कल्याण के कार्यों में इन्हे मुब्य समझा जा सकता हे---#पि की उन्नति, उद्योगो को प्रोत्साहन, 
शिक्षा, कलाओ को प्रोत्साहन, व्यापार तथा वाणिज्य आदि का विनियमन । 


(५) आर्थिक व्यवस्था बनाये रखना--मसार्वंजनिक हित में राज्य को अनेक प्रकार के आथिक 
कार्य करने का प्रावधान था। मनु के अनुसार “जबकि चोर और डाकू छिपे हुये घोखेवाज हैँ, व्यापारी 
खुले रूप से धोखा देते हैं, जिन्हे राज्य को कठोरतापूर्वंक नियन्त्रण में रखना चाहिए ।? इसलिए 
उसने अनेक प्रकार के व्यापारियों को राज्य के नियन्त्रणफ-अधीन रखा है । कौटिल्य ने श्रमिको के लिए 
विस्तृत नियम निर्धारित किये। उसके अनुसार राज्य फो सदैव सार्वजनिक निर्माण-कार्य करने 
चाहिये । कोठिल्य ने तो वेश्यालयों, मदिरापान के स्थानो, जुआधरो, मनोरंजन ग्रहों ओर सभी 
प्रकार के व्यापारियों तथा व्यवसायियो को राज्य के नियन्त्रण तया विनियमन *के अधीन रखा है। 
राज्य की ओर से नाप-तोल आदि भी विनियमित होने चाहिये मौर राज्य को आवश्यक वस्तुम के 
मूल्य भी निर्धारित करने चाहिये । 

(६) अन्य राज्यों के प्रति नीति---प्राचोच भारत में अनेक छोटें राज्य थे, जिनके बीच 
अन्तर्राज्यीय सम्बन्ध थे । दूत पद्धति काफी विकसित थी । युद्ध मोर सन्बि के विभिन्‍न प्रकार थे 
भर उनके लिए अनेक नियम निर्धारित किये गये थे । साम, दाम, भेद और दण्ड की नीति, पाह- 
गुण्य सिद्धान्त, मण्डल सिद्धान्त आदि का विकास इस बात का श्रमाण है कि प्राचीन भारत मे राज्यो 
के बीच पारस्परिक सम्बन्ध विकसित अवस्था में थे । 


फल्याणकारी राज्य का स्वरूप 


राज्य से सम्बन्धित विचारों एवं सिद्धान्तो पर ग्रम्भीर चिन्तन करते हुए, भारतीय विचारकों 
ने राज्य के कल्याणकारी स्वरूप का प्रतिपादन भी किया । 
0 2 अर 


२. प्रजा सुखे सुर्ख राज्ञ: प्रजा-नामहिते हितम्‌ । नात्मब्रियं हित राज्ञः प्रजानां तु प्रियं हितमु ॥ 
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प्राचोन साहित्य तया अन्य विविध स्लोतो के अध्ययव द्वारा भारतीय विचारको द्वारा प्रति- 
पादित राज्य को कल्याणकारी प्रवृत्ति का बोध होता हे। सामान्य रूप से प्राचोन भारतीय 
कल्याणकारी राज्य की प्रमुख विशेषताएँ निम्नलिखित रूप से वर्गीकृत की जा सकती है--- 


(१) विधि को सर्वोच्च सत्ता---ऋल्‍्याणकारी राज्य की प्रकृति का पहला लक्षण विधिया 
धर्म की सर्वोपरि सत्ता हे । राज्य में किसी व्यक्ति या राजा को इच्छा द्वारा शासन नहीं होना 
चाहिए, अपितु घमं या कानून के नियमों से शासन किया जाना चाहिये। इसका सुस्पष्ट श्रतिपादन 
हमे सबसे पहले वृह॒द्ारण्यक उपनिषद में मिलता हे । इसमे यह कहा गया है कि चार वर्ण उत्पस्न 
करने के बाद प्रजापति ने स्थिरता लाने के लिये “घमं को उत्पन्त किया, वह बलवान क्षत्रियों से भी 
प्रबल है । घमें से अधिक ऊँची कोई वस्तु नही है । धर्म के कारण निर्बंल व्यक्ति बलवान को जीतने 
की आशा रजता है । धर्मात्मा व्यक्ति राजा की सहायता से «अधर्स करने वाले पर विजय प्राप्त 
करता हे । जो धर्म हे, वस्तुत, वहो सत्य है । अतः लोग यह कहते है कि जो व्यक्ति सत्य कहता है, 
वह धर्म कहता हे; जो धर्में को बात कहता हे, वह सत्य को बात कहता है । धर्म ओर सत्य दोनो 
एक हैं ।”” यहाँ धर्म का प्रयोग समाज को बनाये रखने तथा संचालित करने वाले सभी नियमों के 
लिए व्यापक रूप में हुआ है। महाभारत में कहा गया हैं कि समाज को धारण करने से ही इसे 
घ॒र्म कहते हैं, इसने सब प्रजाओं को धारण कर रखा है। शान्तिपवं में यहाँ तक कहा गया है कि 
धर्म की हत्या करने वाला राजा वध करने योग्य है। प्राचीन भारत में घमो को विधि का ही पर्याय 
समभा जाता था । इससे यह स्पष्ट है कि प्राचीन भारत में राज्य की इच्छा को नही, अपितु धर्म 
(विधि) के पालन को सर्वोपरि महत्व और सर्वोच्च स्थान दिया जाता था ! 


(२) मानव प्रवृत्ति पर विशेष बल--प्राचीन भारतीय विचारक मनुष्यो को स्वाभाविक रूप 
से स्वार्थी, दुष्ट, दूसरो के अधिकारों का अपहरण करने वाला समझते थे। मनु ने यह कहा है कि 
निर्दोष एवं शुद्ध आचरण वाला (शुचि) व्यक्ति बर्ड, कठिनाई से मिलता हे। कामन्दक ने भी इसी 
मत का प्रतिपादन करते हुए कहा हे कि मनुष्य स्वभावत. अपनी वासनाओ के वशीभूत होते हैं, वे 
दूसरों के घन भौर ज्लरियो की चाह करते हैं। मनु ओर कामन्दक के ये विचार पश्चिमी जगत के 
सेनेका, आगस्टाइन भौर हॉब्स के इन विचारों से मिलते हैं कि मनुष्य स्वभावतः दुष्ट प्रकृति का 
है । सालमण्ड ने लिखा है मनुष्य स्वभावतः लडने वाला पशु है। भारतीय विचारक यह मानते थे 
कि मनुष्य में आसुरी प्रवृत्तियाँ प्रबल होती हैं। भत उन्हें रोकने के लिये राज्य का जन्म होता है 
ओर वह अपनी दण्ड की शक्ति से सब मनुष्यो को ठीक रास्ते पर रखकर समाज मे सुशासन और 
व्यवस्था बनाये रखता है । अतः मानव प्रवृत्ति का विश्लेषण प्राचीन भारतीय कल्याणकारी राज्य के 
स्वरूप में बड़ा महत्व रखता हे । 


(३) दण्ड शक्ति का सन्तुलित प्रयोग--प्राचोन भारतीय विचारानुस्तार राजा का कार्य दण्ड- 
नीति के अनुसार शासन करना हे । शान्तिपर्वे के अनुसार, धर्म और आर्थ की रक्षा दण्ड द्वारा होतो 
है । सब प्राणियों की रक्षा के लिये ईश्वर ने ब्रह्मतेजमय दण्ड का सृजन किया था । यदि राजा इस 
दण्ड का प्रयोग भली प्रकार सोच समझकर करता है तब वह सम्पूर्ण प्रजा का रंजन करने में सम 
होता है, अन्यथा उसका सर्वंनाश हो जाता है । राज्य की सारी व्यवस्था दण्ड के कारण है । यदि दण्ड 
का ठीक प्रकार से प्रयोग न हो तो सारी मर्यादा टूट जायेगी । निबलो को बलवान उसी प्रकार खाने 

४० 
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सिद्धान्त प्रतिपादित हैं। जहाँ कतिपव विचारक राजाओं को इन्द्र, मित्र, वरुण, यम आदि 
देवताओं के अंश लेकर निमित मानते हैँ और यह प्रतिपादित करते हैं कि यदि राजा बालक हो 
तो भी उसे 'महती देवता” समझना चाहिये, वहाँ ऐसे विच्वारक भी प्राचीन भारत में विद्यमान थे, 
जो राजा को घ्वजमान्र' मानते थे, और यह कहने में भी संकोच नही करते थे कि यदि कुत्ते को 
अच्छे वस्त्र और आभूषण पहनकर राजकीय सवारी पर विठा दिया जाय, तो क्या उसकी भी शोभा 
नही होगी । ये विविध प्रकार के राजनीतिक विचार उन परिस्थितियों के ही परिणाम थे, जिनमें कि 
ये विविध विचारक अपने मन्तव्यों का निरपण कर रहे थे । कुल मिलाकर राजत्व तथा राज्यतन्त ने 
प्राचीन भारतीय राजनैतिक विचारो को अत्यधिक प्रभावित किया । इसी सन्दर्भ में हम राज्यतन्न 
के विषय में विचार करेंगे | 


भारत में राजतन्म ही व्यवस्थित शासन का प्राचीनतम रूप ,तथा सर्वाधिक प्रचलित शासन 
था। रऋमगेद में राजतन्त्र को ही प्रचलित तथा साधारण शासन-व्यवस्था माता गया हे । भारतोय 
शासन के प्रारम्भ काल से राजतन्त्र प्रमुख शासनतन्त्र था और राजतन्त्र मे राजा ही मुल और 
सर्वोच्चि था । अतः राजा का पद सर्वाधिक सम्भानित ओर प्रमुख था । राजा को इच्रसखा माना 
जाता था | महाभारत में भीष्म कहते है कि जिसकी राजा, भोज, विराट, सम्नाठ, क्षत्रिय, भूपति, 
नुपति क्षादि शब्दों से स्तुति की जाती हे, उसकी पूजा कौन न करेगा । एक स्थान पर यह भी कथन 
है कि सब प्राणी धर्म मे स्थित रहते हैँ ओर घ॒र्म राजा में निवास करता है; अतः जो राजा सब घर्मं 
की उत्तम रीति से रक्षा करते हैं, वे ही पृथ्वी के स्वामी होते हैं ।! शुक्रनीति में कहा गया है कि 
राजा इस जगत की वुद्धि का हेतु दे और वृुद्धों का मान्य है, वह नेन्तों को इस प्रकार गानन्द प्रदान 
करता है जैसे चन्द्रमा समुद्र को । उत्तम नीतिमानु राजा के अभाव मे प्रजा, कर्णघार के विना समुद्र 
पर तैरती नौका के समान, नष्ट हो जाती हे ।* इस प्रकार प्राचोन भारतीय साहित्य के अनुसार 
राज्य में राजा का महत्व सबसे अधिक मानता गया है। राजा ही प्रजा का सरक्षण करता हैं और 
शन्नु के घातक आक्रमण से सतत उसको रक्षा करता हे ।* राजा को ही धर्म का रक्षक, पोषक ओर 
समर्थंक समका जाता था; महाभारत में भीष्म कहते हैं कि अव्यवस्था से त्रस्त देवता प्रजापति 
विष्णु से प्रार्थंथा करने लगे कि है प्रभु ! आप ऐसे पुरुष को आज्ञा दीजिये जो सम्पूर्ण मृत्युलोकवासी 
प्राणियों पर प्रभुता कर सके | पुनः महात्मा पृथु ने भूलोक में धर्म स्थापित कर प्रजा के मत का 
रंजन किया, उसी समय से पृथ्वी पर राजा शब्द प्रचलित हुआ ।९ 


उत्पत्ति 


“राजा? शब्द संस्कृत की धातु राज्‌ से अन्‌ प्रत्यय मिलकर बना है । इमका अर्थ है प्रकाशमान 
होना, दीप्त होना या तेजस्वी होना ! इस अर्थ के अनुसार राजा वह है जो दिव्य गुणो से युक्त होता 
था तथा जिसका यश अपने प्रभाव के कारण दुसरो फो अपनी ओर बाकर्षित करता हो। राजा शब्द 
का दूसरा अथ॑ प्रजा का रंजन करने वाले से हे । अथवेचेद में कहां गया है जो रंजन करने लगा वह 





१. महाभारत, शान्तिपवे, ६८१५४; ६०५ ।॥ २. शुक्रगी ति, १॥६४-५ । 
३. भथवुवेद, ६१२८॥ ४. महाभारत, शान्तिपवं, ५९६॥७७-१२५ । 
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राजा कहलाया ।'* इसी में आगे कहा गया है 'हे ! मनुष्यो में वीयेवान और सामथ्येवान पुरुष । तू 
दूसरो का अधिष्ठाता बनकर विराज-आसन पर बैठ” ।* राज्य की उत्पत्ति के सम्बन्ध में जो सिद्धान्त 
प्रचलित थे, वे ही सिद्धान्त राजा को उत्पत्ति के सम्बन्ध में भी प्रचलित थे । 


देवो उत्पत्ति फे सिद्धान्त--ऋग्वेद में राजा को अग्नि, वरुण, इच्र आदि के नामों से 
सम्बोधित किया गया हे और राजा के द्ेतु वैश्ववाण” शब्द आया ह जिसका अर्थ हे “विष्णु की 
विभूतियो से युक्त' अर्थात्‌ “विष्णु भगवान का स्वरूप” । राजा को इन्द्र, वरुण, विष्णु का अवतार 
माना गया हे । तैत्तरीय ब्राह्मण में कहा गया है कि इन्द्र ने प्रजापति से राज्यसत्ता प्राप्त की । 
शतपथ ब्राह्मण मे लिखा है कि राज्याभिषेक के बाद मनुष्य देवत्व की प्राप्ति करता है ओर वह 
भी एक देवता हो जाता हे गौर इस तरह उससे भी राजा को प्रजापति का प्रतिनिधि माना गया 


है। यजुर्वेद पे राजा को वदण, यम, कुबेर आदि देवताओं के रूप मे प्रतिपादित करने का प्रयास 
किया गया है । 
मनु का मत है कि राज्य के अभाव में, समाज का जीवन बव्यवस्थित रहता था। उसमे 
भय विद्यमान रहता था बतएवं इस अराजक दशा से मुक्ति के लिये ईश्वर ने राजा की उत्पत्ति की । 
मनु के अनुसार ईश्वर ने समस्त देवताओं के गुणों को राजा में मिहित कर दिया । इन गुणों के 
प्रभावस्वरूप राजा समस्त प्राणियो पर शासन करता था। इस प्रकार मनु के मतानुसार राजा की 
रचना मे इन्द्र, वायु, सूे, यम, अग्नि, चर्द्र, वरुण तथा कुबेर के अंशों का समावेश हे । इसी कारण 
राजा घूर्य के समान कान्ति वाला हे। पृथ्वी का कोई व्यक्ति राजा को ओर नही देख सकता, दैवो 
गुणों के कारण, राजा स्वयं भी सूर्य, वायु, अग्नि सोम, कुबेर, वरुण तथा महेन्द्र हे। इसीलिए, मनु 
के अनुसार, “राजा यदि बालक भी है तो उसका निरादर नही करना चाहिए । वह नर के रूप में 
देवता है ।!” मनु के अनुसार अग्नि फेवल उस व्यक्ति को दाह करती है, जो उसे कुचलता है । लेकिन 
राजा उन व्यक्तियों को दाह करता है जो उसकी नीति के विरुद्ध कार्य करते हैं । ऐसे व्यक्तियों को 
राजा पशु, कुल एवं घन सहित समाप्त कर देता है । 
कौटिल्य ने राजा को 'प्रमदेव” माना । उसके अर्थशास्त्र मे राजा के दैवोय स्वरूप का सबसे 
सुन्दर निरूपण हुआ हे । अर्थशास्त्र मे कहा गया हे कि राजा इन्द्र तथा यम का स्थानीय रूप हैं । 
इसमे प्रत्यक्ष रूप कुवेर का कोप विद्यमान रहता हे । उसका अपमान करने वाले को दैवीय दण्ड 
मिलता है। इस कारण राजा का अपमान नही करता चाहिये । “अर्थशासत्र मे कही-कही तो राजा 
को देवो से भी ऊँचा स्थात्र दिया गया है। इन्द्र, वायु, यम भादि प्रधान देवों के प्रधान गुणों को 
संग्रहीत कर राजा को देवो से भी ऊँचा स्थान प्रदान किया गया है। 


महाकाव्यो में भी राजा के दैवीय उत्पत्ति के सिद्धान्त का प्रतिपादन हुआ है । रामायण के 
अनुसार राजा मनुष्य के रूप मे पृथ्वी पर विचरण करता है इसलिए उसकी हत्या नहीं की जानी 
चाहिये, निन्‍दा नहीं करनी चाहिये, तिरस्कार नही करना चाहिये और उसके प्रतिकूल नही बोलना 
चाहिए, क्योकि राजा देवता है। रामायण में राजा को इन्द्र का चोथा भाग कहा गया हे । महाभारत 
मे देवताओं के अंश से राजा की उत्पत्ति मानी गयी है। उसमें राजा को मनुष्य समभकर उसका 


१. अथवंवेद २।५/४-६; १४५-८। २. वही ४॥८१; १२३॥१ । 
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(१) राज्य प्रजा को राजा के पास घरोहर था--राज्याभिपेक के समय राजा को सम्बोधित 
करते हुये कहा जाता था कि “यह राष्ट्र तुम्हे दिया जाता है । तुम इसके संचालक, नियामक तथा 
इस उत्तरदायित्व के हृढ वहनऊर्त्ता हो । यह राज्य तुम्हे कृपि कल्याण, सम्पन्तत्ता ( प्रजा के ) पोपण 
(अर्थात्‌ सफलता) के लिए दिया जाता हें ।” अतः राज्यरूपी घरोहर राजा को प्रजा पोपण के लिए 
दी जाती थी । राजा को बता दिया जाता था कि राजकोप प्रजा के कल्पाण के लिए है । 

(२) धर्म पर आधारित शासन--डॉ० जायसवाल के शब्दों मे, “हमारे यहां सबसे बड़ी 
विशेषता यह थी कि राजतन्त्र मे घर्म या कानून का स्थान सवसे बढ कर और उच्च था। महाभारत 
में राज्याभिषेक की प्रतिज्ञा हे, उसमे भी घर्मं का बहुत अधिक महत्व हम देख ही चुके हैं। हमारे 
यहाँ घममें पर जो इतना जोर दिया गया हे, उसी से यह सूचित होता है कि हिन्दू राज्यतन्त का 
विशिष्ट स्वरूप नागरिक ही था, सैतिक नहीं था ।! 

(३) नेतिकता का महत्व--प्राचीन भारत में घ्में तथा नैतिकता के सिद्धान्त को अधिक 
महत्व दिया जाता था | किसी राज्य को जीत लेने के पएचातु पुतः वहाँ का शासन विजित राजा 
को सौप दिया जाता था । इसी का उल्लेख मुसलमाच यात्री सुलेमान ने किया हे, वे लोग ( हिन्दू 
राजा ) जिन पड़ोसी राजाओ के साथ जो युद्ध करते है, वह प्राय. उनके राज्यो पर कब्जा कर लेने 
की नियत से नही किये जाते थे ।**“जव कोई राजा किसी दूसरे राज्य पर कब्जा कर लेता है, तब 
बह वही के राजवंश के किसी व्यक्ति को वहाँ का राजा तथा शासन सीप देता था 0? इण्डिका में भी 
इसी बात की ओर संकेत किया गया हे कि, वे (हिन्दू) कहते है कि न्‍्यायशोलता किसी हिन्दू राजा 
को भारत की सीमाओ के बाहर जाकर विजय प्राप्त करने से रोकती हे ।” इस प्रकार, हिन्दू राजत्व 
में नेतिकता को अधिक महृत्व दिया जाता था। 


राजा 


विश्व के इतिहास में राजा का पद अपनी निजी विशेषता के लिए विख्यात हे। उसका 
निजी अस्तित्व है तथा उसकी अपत्ती विलक्षणता हे । अन्य जातियों ने जिस रूप में राजपद का 
स्वरूप निश्चित किया है ओर तदनुसार जो उसकी स्थापना की है उसमें और प्राचीन भारतीय 
राजपद के स्वरूप में विशेष अन्तर हे । 


| 


राजा की सियुक्ति---प्राचीन काल में राजा की नियुक्ति दो प्रकार से होती थी--(१) वंश 
परम्परा के अनुसार (२) निर्वाचन द्वारा । रामायण, महाभारत तथा पुराणों में दी हुई वंशावलियों 
द्वारा यह विदित होता है कि बहुधा राजा वंश के क्रम से ही नियुक्त किए जाते थे । उनका यह ईश्वर 
से प्राप्त हुआ पैतृक अधिकार था । उदाहरणाथ जो बालक राजकुल मे उत्पन्न होता था वह अवश्य 
ही अपने पिता के सिंहासन का अधिकारी होता था । यह सत्ता किसी व्यक्तिगत श्रेष्ठता पर निर्मर 
न थी । इतना अवश्य था कि ज्येष्ठ आता को कुछ अधिक अधिकार प्राप्त थे । अपने पिता के सिंहा- 
सतत का स्वेप्रथम अधिकारी कानून के हिसाव से वही था। व्यक्तिगत श्रेष्ठता के आधार पर अथवा 
अपनी शक्ति के द्वारा भी व्यक्ति राजा के पद को प्राप्त कर सकता था। इस विभाजन के अन्तर्गत 
जार प्रकार से राजा की नियुक्ति हो सकती थी--(१) मस्तिष्क के बल पर; (२) बाहुबल द्वारा; 
(३) चुनाव द्वारा; तथा (४) निर्वाचन द्वारा । 
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इसके अनुसार प्रजा जिस व्यक्ति को उपर्यक्त गरुणो मे योग्य समझती थी उसी व्यक्ति को 
राजा चुन लेती थी। इसमे राजा का अधिकार पैतृक व था वरन्‌ इसके अन्तगरत व्यक्ति स्वयं अपनी 
व्यक्तिगत शक्ति के आधार पर राजा बन सकता था । चाहे वह अपने दाँवपेंचों से या, अपने बल 
द्वारा विजय प्राप्त करे अथवा वह अपनी योग्यतानुसार प्रजा द्वारा शासक के रूप में चुन लिया गया 
हो । इस प्रकार की प्राप्त हुई राजसत्ता को लोकिक (०००००) शक्ति कहते थे। ऋग्वेद के 
दसवें मण्डल में राजा के निर्वाचन सम्बन्धी मन्त्र प्राप्त होते हैं।* इससे विदित होता हे कि वैदिक 
काल में राजा का पद पूर्णतः लोकिक था किन्तु ईसा की पहली शताब्दी के प्रारम्भ में राजा के 
देवत्व की भावना वर्तमान थी । ऋग्वेद मे अनुस, द्रह्म, क्रिवि, “कुर, पुरु आदि ऐसे जन राज्यों 
का वर्णन हुआ है जिसमे प्रजा स्वयं राजा को चुन लेती थी । शतपथ ब्राह्मण में ऐसा प्रसंग प्राप्त 
होता है कि राजा परीक्षित तथा जनमेजय परिषद में सम्मिलित होते थे।* राजा का निर्वाचन 
एक समिति द्वारा होता था ।* 
अथवेवेद मे जनता द्वारा राजा को चुनते का प्रसंग आया है और उसमें चुनाव के विषय का 
भी वर्णन है ।7 अथवंवेद मे एक स्थल पर “अन्य क्षेत्रे अपरुद्धमु चरन्तम!”* आया हे जिससे विदित' 
होता है कि राजा को पुन: बुलाकर स्वागत किया जाता था। जो राजा एक बार अपने राज्य को 
खो देता था वह जब पुनः अपने पद को प्राप्त करता था तब राउयज्ञ नामक एक विशेष उत्सव 
किया जाता था ऐसा पद्चविश ब्राह्मण मे प्रसंग प्राप्त होता है । प्राचीच कांल मे अधिकतर राजा 
वंश परम्परा के अनुसार होते थे किन्तु फिर भी सम्रेति तथा जनपद की आवश्यकता होती थी। 
इतिहास द्वारा यह विदित होता है कि ह॒पंवर्धन राजा भी प्रजा द्वारा हो चुना गया था । 
राजा का अभिषेक--राजा को चुन लिये जाने पर उसका राजतिलक होता था। प्राचीन- 
काल में राजतिलक होने के पूवं राजा को कुछ घामिक कछत्य करने पड़ते थे। सवंप्रथम वह भग्ति में 
हवन करता था । इसका तात्पयँ यही होता था कि उसने विभिन्‍न व्यक्तियों द्वारा उनकी स्वीकृति 
प्राप्त कर लेने पर यह पद प्राप्त किया है और तत्पश्चात्‌ अग्नि में हवन कर वह पृथ्वी तथा अन्य 
देवो की अनुमति भी प्राप्त कर लेना) चाहता था। ऐसे समय में वह अनेक बहुपुल्य वस्तुओ का 
सेवन करता था। रत्न हुविष्‌ हवन को राजा उच्च वर्णों के व्यक्तियों तथा राज्य के मन्त्रियो 
( रत्निनु ) के घर करवाता था। इस समय चुना हुआ राजा उन मन्त्रियों को रत्नों ( बहुमुल्य 
पदार्थ ) को भेंट ( रूप मे ) देता था । जो रत्निनु की अनुमति प्राप्त करने की तथा उनकी राजा 
के प्रति भक्ति की द्योतत थी। इस अवसर पर राजा राज्य के विभिन्न प्रदेशों में अनुमति प्राप्त करने 
के लिए जाता था | तत्पश्चात्‌ वह रुद्र तथा सोम देवता के लिए हवन करता था जिससे वे देवता 
सदा उसकी सहायता किया करें। इसके अतिरिक्त अन्य धार्मिक छृत्यो मे जो कुछ भी भुटि उससे 
हुईं हो उसका भी प्रायश्वित हो जाता था । 
अभिषेच्॒न्ोयम---इस लोकिक जीवन में ऐसा ऐश्वपूर्ण पद प्राप्त कर लेने पर राजा अपने 
पारलोकिक जीवन को भी सुखी बनाना चाहता था। इसी कारण वह इस अवसर,पर जल छिड़क 
१, ऋगेद १०११७३।१०; २. शतपय ब्राह्मण १३५, ४, २।॥ 
, ३. ऐतरेय ब्राह्मण १३४२३॥३। ४. अथवंवेद ६।८७।८८; 
५. अथवंवेद ३॥३,२; 
४६ 
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कर अन्य देवो की स्तुति करता था। याज्ञिक शक्ति प्राप्त करने के ध्येय से राजा सविता सत्यप्रसव 
को, घर मे स्वामित्व प्राप्त करने के लिए अग्निगुहपति को,-$कृषि तथा वन की रक्षा के लिए सोम 
वनस्पति को, उत्कृष्ट वाणी प्राप्त करने के लिए वुहस्पति वाक्‌ को, शासनसत्ता सफलता से ग्रहण 
करने के लिए इन्द्र ज्येष्ठ को, पशुओ को रक्षा के लिए रुद्रपशुपति को, सत्याचरण के लिए मित्र 
सत्य को, कानूत ( नियम ) की रक्षा के लिए वरुण धर्मपति को आहुति देता था । 


इसी प्रकार सन्नह विभिन्‍न स्थानों तथा तीर्थों से जल ग्रहण कर विभिन्‍न प्रकार की शक्तियों 
को प्राप्त करने के लिए राजा छिड़काव करता था। उदाहरणार्थे सरस्वती का जल वाणी नदी की 
घारा से विपरीत स्थान का जल शक्ति, समुद्र का जल स्वामित्व, तालाब का जल जनमत पर विजय 
प्राप्त करने, ओस को बूँदों का जल भोजन, दुग्ध तथा घृत पशुओं, सूर्य को दिया जाने वाला जल 
स्वतन्त्रता की प्राप्ति के लिए होता था । इन विभिन्‍न प्रकार के जलों को मिलाकर छिड़कने से राजा 
में ये सभी गुण विद्यमान हो जाते थे । 


अभिषेक सम्बन्धी प्रतिज्ञा--राजा सिंहासनारूढ़ होने के पुर्वे प्रजा की रक्षा के लिये तथा 
सबके अधिकारों की सुरक्षा के लिये प्रतिज्ञा करता था । ब्राह्मण साहित्य मे राजा को “घुतब्नरतः होना 
मावश्यक बताया है । ऐतरेय ब्राह्मण के अनुसार राजा यह प्रतिज्ञा करता था कि यदि वह कुछ पांव 
करेगा तो यह अपने सभी धार्मिक कुृत्यो के पुण्य को, अपने स्थान को तथा अपने जीवन को त्याग 
देगा । यह प्रतिज्ञा वह पुरोहित के सामने करता था जो सम्पूर्ण प्रजा के लिये होती थी । 


घोषणा--तत्श्चात्‌ पुरोहित अग्नि, गृहपति, इन्द्र, मित्र, वरुण, पूपा, स्वर्ग तथा पृथ्वी आदि 
छो सम्बोधित करते हुए वह प्रजा के समक्ष राजा को घोषित करता था । इसका तात्परयं यहां भा 
कि सर्वप्रथम देवताओं के समक्ष, तत्पश्चात्‌ प्रजा के समक्ष राजा को घोषित किया जाता था। 
पुरोहित राजा को सम्बोधित करते हुए प्रजा से यह कहता था “सोमो5स्माक्क ब्राह्मणाना राजा” 
भर्यात्‌ तुम सब लोगो ( जनता ) का यह राजा हे किन्तु हम ब्राह्मणों का देवता सोम है । इसका 
तात्पय यह है कि ब्राह्मणों के द्वारा स्थापित किया हुआ घर्मं जो आध्यात्मिक विपयो पर शासन 
करता है वह ( धर्म ) राजा से श्री उच्च है भर्थात्‌ राजा भी घम्म के आधीन हे । 

सिहासनारोहण---राजा हो जाने की घोषणा हो जाने पर पुरोहित राजा को सिंहासन पर 
बढ़ने की आज्ञा देता था मोर चारो वर्णों ( ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, शुद्र ) को यह भादेश दिया जाता 
था कि वे सदैव बहुमूल्य कोष की भाँति राजा की रक्षा करते रहे । इसका तालय॑ यही था कि राजा 
सदैव अपनी रक्षा के लिये प्रजा पर निर्भर रहता था। प्रजा के परामर्श के विरुद्ध वह कुछ भी 
नहों कर सकता था। तत्पश्रात्‌ पुरोहित राजा से कहता था कि यह राज्य तुम्हे कृषि को उन्रति के 
लिये (कष्ये), सदाचार स्थापित करने के लिये ( क्षेमाय ), सुरक्षा तथा उन्नति के लिये ( पोषाय ) 
तथा राज्य को धनधान्यपृर्ण बनाने के लिये ( रथ्ये ) दिया जाता है। यह सब काये पुरोहित ही 
करता था । 


अभिषेक के पश्चातु के कृत्य---राजा का राज्याभिषेक हो जाने के बाद भी कुछ उत्सव किये 


जाते थे, जो अधष्वर्यू तथा होता आदि पुरोहित ही करते थे। सर्वप्रथम वे सब ( होता, अध्वर्य 
उद्गाता, ब्रह्मा ) मिलकर राजा की पीठ पर न्याय का दण्ड मारते ये । जिसका तात्पय॑ था कि 
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यद्यपि राजा अदण्ड्य है किन्तु फिर भी वह उस न्याय दण्ड के आघीन है जो धर्म ( न्याय दण्ड ) को 
घारण करता है अतः राजा भी विधि के नीचे है। 


राजा अपनी प्रजा के प्रतिनिधियों से मिलने के पू पृथ्वी की स्तुति कर उसके 
प्रति अपनी श्रद्धा प्रकट करता था क्षौर माता कहकर उसे सम्बोधित करता था। इसका भाव यह 
था कि जिस प्रकार माता तथा पुत्र का परस्पर बड़ा ही पवित्र तथा घनिष्ठ सम्बन्ध होता है उसी 
प्रकार राष्ट्र तथा राजा के बीच भी वेसा ही निश्चल तथा पविन्न सम्बन्ध स्थापित हो जाय । ऐसा 
प्रसंग शतपथ ब्राह्मण मे प्राप्त होता है 


इस अवसर पर पुरोहित राजा को यह चेतावनी दे देता था कि राजा जनता 
की शक्ति प्राप्त कर ही शक्तिशाली बना है। वह अकेला नही है उसे प्रजा का भी ध्यान रखना है । 
तत्पश्चात्‌ पुरोहित उसे घमें की तलवार देता था और राजा से कहता था कि तुम इसकी सहायता 
से मेरे लिये राज्य करो अर्थात्‌ मैं ( ब्राह्मण ) जो धर्म छा पालन करने वाला हैँ उस धर्म को तुम 
इससे रक्षा करो । राजा उस तलवार को अपने मन्त्रियो को उनके सहयोग को प्राप्त करने के लिये 
देता था। मन्त्री अपनी सम्मति देकर वह तलवार उसे पुनः लौटा देते थे । तब वह राजा माना 
जाता था । 


राजा के लक्षण 


राजा शब्द का अथे है चमकने वाला अर्थात्‌ प्रतापवान्‌। माहाभारत में प्रसंग 
है" कि युधिष्ठिर ने भीष्म से यह प्रशत किया था कि राजा शब्द का क्या तात्पयें है तथा इसकी 
व्युत्पत्ति कैसे हुई । इस पर भीष्म ने राजा शब्द की उत्पत्ति बडे विस्तारपुवंक बतलाई और अन्त 
में यह कहा कि सारी प्रजा को प्रसन्‍त रखने के कारण राजा कहा जाता है।' श्रीमद्भागवत के 
अनुप्तार अपनी ' चेष्टाओ द्वारा प्रजा को राजा आनन्दित किया करता है, उसे सुख पहुँचाता है 
इसी कारण उसे राजा नाम से विभूषित किया गया है । 
मह॒षि मनु ने राजा का लक्षण इस प्रकार वतलाया हे कि विचारपूर्ण दण्ड देने के कारण 
प्रजा राजा से अत्यन्त प्रसन्‍न रहती है इसी कारण उसे राजा कहा जाता है ।? महाकवि कालिदास 
अपने रघुवंश महाकाव्य मे राजा रघु के विपय में कहते हैं कि जिस प्रकार चन्द्रमा ने अपनी अमृत 
पुर्ण चन्द्रिका द्वारा सबकी प्रसन्‍्त कर अपना नाम साथंक | किया बोर सुये ने अपनी प्रखर किरणों से 
सबको सन्तप्त कर अपना नाम साथेक कर दिया उसी प्रकार प्रजा का मनोरंजन कर उसे बाह्धाद 
पूर्ण कर राजा ( रघु ) ने अपना नाम साथेंक कर दिया ।* 





१ महाभारत शान्तिपव॑ ५९; 

२. “रंजिताश्न प्रजा: सर्वास्तेन राजेति शब्द्ते”” महा० शा० ५९६॥१२५; 

३. “रंजयिष्यति यललोकमयमात्मविचेष्टितै: | मथामसाहू राजानं मनोर॑जनकैः प्रजा: ॥? 
श्रीमद्भागवत पु० ४॥१६१५; 

४. “समीक्ष्य स घृत; सम्यक सर्वाः रंजयन्ति प्रजा” मनु० ७॥१६॥३; 

धू, यथा प्रहलादनाच्चंद्र: प्रतापात्तपनो यथा ॥ 
तग्रैव सो5भुदन्वर्थों राजा प्रकृतिरंजनातु ॥ रघु० ४॥१८। 


३२४ | प्राचीन भारतोय राज्यशास्त 


इसके अतिरिक्त राजा राज्य में घ्मे की स्थापना के लिए ही होता है अतः जिसमें घमममे 
विराजमान रहे अथवा जिसके मरने पर लोग उसके कार्यों की प्रशंसा करें वही व्यक्ति राजा है ।? 
क्योकि राजा के लिये 'यस्मिन्‌ धर्मों विराजते ट॑ राजानं प्रच्छते! कहा गया हे" जो व्यक्ति प्रजा 
का ध्यान रखे, उसे सुख पहुँचाकर घर्में का पालन करे त्तथा अत्यन्त तेज एवं प्रतिभायुक्त हो वही 
व्यक्ति योग्य राजा कहा जायगा | 
राजा के ग्रुण 


अग्नि पुराण में राजा के ग्रुणों के विषय में कहा गया है कि जो राजकुल में उत्पन्न, शील, 
अवस्था, सत्व, दाक्षिण्य, क्षिप्रकारिता, कृतज्ञता, देवसम्पन्नता (भाग्यवान्‌) दीघंदर्शिता, पवित्रता, 
घामिकता, वुद्ध-सेवा, सत्य तथा उत्साह आदि गुणो से युक्त हो वही व्यक्ति राजा बनने योग्य है ।*ै 
याज्ञवल्क्य के मतानुसार महान उत्साही, अत्यन्त दानी, विनययुक्त, सत्यवादी, पवित्र, स्मृतिवाला, 
अक्षुद्र परिवारवाला, अव्यसनी, पण्डित, शूरवीर, राजनीति के दाँवपेचो में निपुण व्यक्ति को ही राजा 
होना चाहिये । कौटिल्य ने अपने अर्थ-शास्त्र मे राजा के ग्रुणो का वर्णन इस प्रकार किया है कि 
राजा के १६ आभिगामिक*, ८ प्रजा, ४ उत्साह* तथा ३० आत्मसम्पतु" के ग्रुण होने चाहिये । 





१. “यस्य वुत्तं नमस्यन्ति स्वर्गेस्थस्पायि मानवा: । 
पोरजानपदामात्या: स राजा राजसत्तमः ॥ शा० प० २५३६९; 
रू, शा० प० ६०३१८; 
३. “कुलंशील वयः सत्वं दाक्षिण्य॑/क्षिप्रकारिता । 
अविसंवादिता सत्य वुद्धोसवा छुतज्ञनता ॥7? अग्नि० १० रामोक्तनी २३६९॥२-५ 

४. (१) महाकुलीन (२) भाग्यशाली (३) मेघावी (४) वैयेंशाली (५) दुरदर्शी (६) घामिक 
(७) सत्यवादों (८) सत्यप्रतिज्ञ (६) कृतज्ञ (१०) महादानी (११) महानु उत्साही (१२) क्षिप्रकारी 
(१३) हृढ़निश्चय वाला (१४) समीपवर्ती राजाओं को जीतने मे समर्थ (१५) उदार परिवार वाला 
(१६) शास्त्र की मर्यादा को चाहने वाला ये १६ आभिगामिक गुण हैं । 

2. (१) शुश्षुपा (२) श्रवण (३) ग्रहण (४) विज्ञान (५) ऊहापोह (६) तत्व (७) घारण 
(5) अभिनिवेश । ये ८ प्रजा के गुण हैं । 

६. शोौये, अमप॑, शीघ्रता तथा दक्षता आदि चार उत्साह के गुण हैं । 

७. (१) प्रगल्म (२) स्मृति (३) मति तथा वल से युक्त (४) उन्नत चित्त (५) संयमी 
(६) घोड़ा हाथी चलाने में निपुण (७) शत्रु की विपत्ति में चढ़ाई करने वाला (5) अपनी विपत्ति में 
सेना की रक्षा करने वाला (६) किसी के द्वारा उपकार या अपकार किये जाने पर उसका प्रतिकार 
करने वाला (१०) लज्जाशील (११) दुर्भिक्ष तथा सुभिक्ष आदि में अन्नादि का ठीक ठीक प्रबन्ध 
करने वाला (१२) लम्बी बोर दूर को सोचने वाला (१३) भपनी सेना के युद्धोचित देश, काल, 
उत्साह शक्ति तथा कार्य देखने वाला (१४) सन्धि के प्रयोग को समझने वाला (१५) प्रकाश युद्ध 
आदि करने में प्रवीण (१६) सुपात्र को दान देने वाला (१७) प्रजा को कष्ट न देकर गुप्त रीति से 
कोप को बढाने वाला (१८) शत्र्‌ से मृगया झृतादि व्यसन देखकर उस पर तीक्ष्ण रस का प्रयोग 
करने बाला (१६) अपने मंत्र को गुप्त रखने वाला ! (२०) दीन पुरुषो की हँसी न उड़ाने वाला 

>कड 


राज्य को उत्पत्ति /// ३२५ 


महाभारत में कुछ ऐसे दोष बताये गए हैं जिनसे राजा को दूर रहता चाहिये । ये भवगुण 
चोदह प्रकार के हैं जिनसे राजा को सदेव बचना चाहिये क्योकि ये सभी अवगुण उसके जीवन के 
लिये घातक सिद्ध होते हैं ।" 


राजा के कत्तंग्य 


उपर्यक्त, राजा के, भरुणों तथा भवग्रुणो के विवेचन से ही राजा के बहुत से कत्तंव्यो के विषय 
में ज्ञान हो जाता है, किन्तु फिर भी सिंहासनारूढ़ होने पर राष्ट्र की सत्ता हाथ में लेने पर राजा 
का यह सर्वप्रमुख कत्तंव्य था कि वह धर्म तथा दण्ड की रक्षा करे। राजा को ऐश्वयंशाली पद प्राप्त 
कर लेने पर भी इसे अपने शारीरिक सुख तथा ऐश्वय की चिता न करनी चाहिये । उसे अपने तन, 
मन, घन से प्रजा की रक्षा कर न्यायपुृर्ण शासन करना चाहिये। शुक्रनीति में राजा के ग्ाठ प्रकार 
के कत्तंव्यो का उल्लेख हुआ है ।' जो दुष्ट को दण्ड देता, प्रजा का परिपालन करना, राजसूय आदि 
यज्ञों करा करना, न्‍्यायानुसार कोष का वर्धत करना, अन्य राजाओं को वश में करना, शत्नर, का 
परिमर्दत करता तथा भृूप्ति का संग्रह करना है । इसमे प्रजा का परिपालन करना मुख्य ध्येय है ॥र 
महाभारत में राजा की तुलना एक गरभिणी स्त्री से को गई है | जिस प्रकार गर्भिणी स्त्री शिशु के 
लालन-पालन एवं बुद्धि का सदैव ध्यान रखती हे ओर उसे किसी प्रकार का कष्ट नहीं होने देती 
उसी प्रकार राजा को भी अपनी सम्पुर्ण प्रजा का सुचारु रूप से पालन करना चाहिए | 


प्राचीन भारतीय राजशासत्र से सम्बन्धित ग्रंथों में राजा के कत्तंव्यों तथा उत्तरदायित्वों को 
लेकर बहुत अधिक विचार-विमर्श किया गया है। अनेक ग्रंथों में तो पुनरुक्ति दोष भी भा जाता है, 





(२१) ठेढ़ी भौह करके न देखने वाला (२२) काम, क्रीव, लोभ, मोह, चपलता, ,उपताप, पैशुन्य 
आदि से सदा आगे रहने वाला (२३) हँसमुख (२४) उदार भाषण देने वाला (२५) वृद्धों के उपदेश 
को मानने वाला (२६) आचार विचार को मानने वाला (२७) अव्यसनी (२८) विवेक एवं पारिडित्य- 
पूर्ण (२६९) आत्म-विद्या को जानने वाला (३०) तीनो वेदो में प्रवीण । ये बात्मसम्पत्‌ के गुण हैं। 
-+कौोटिल्य अर्थे० ६।१॥४-६; 


१, (१) नास्तिकता (२) मिथ्याभाषण (३) क्रोध (४) प्रमोद (५) दीघेंसू त्रता (६) ज्ञानवान्‌ 
पुरुषों से न मिलना (७) आलस्य (८) इन्द्रियपरायण (६) अकेले ही समस्याओ पर विचार करना 
(१०) अनभिज्ञ व्यक्तियो के साथ मंत्रणा करना (११) मंत्रणा मे निश्चित कार्यों को आरम्भ न करना 
(१२) मंत्रणा को गुप्त न रखना (१३) मांगलिक कार्यों का प्रयोग न करना (१४) एक हो साथ 
अनेक शत्रु ओ से शन्न ता करना । राजा के लिये यह १४ अवगुण कहे गए हैं । 

२. “दुष्टनिग्रहर्ण दाने प्रजाया: परिपालनम्‌ । 

यजन राजसूयादे* कोशानां न्‍्यायातोजेनम्‌ ॥ 
करदीकरणं राज्ञां रिएणां परिमदंनम । 
भूसेरुपाजेन भूयों राजवृत्तं तु चाष्टधा ॥?” शुक्र० श१२४; 
३. “नुपस्यथ परमोघमं"- प्रजाया- परिपालनम्‌ । शुक्र० १॥१४ 
४. यथाहि गर्भिणी हित्वा स्व प्रियं मतसोहनुगम । 
गर्मस्यहित्रमाधत्ते तथा रज्ञाप्यसंशयम्‌ ॥7 शान्ति पव॑ ५६४४५ 


३२८ एथ प्राचीन भारतीय राज्यशास्त्र 


विद्वानों से अध्ययन करता रहे | कौटिल्य के अनुसार राजा विद्वानों व योगियो का संरक्षण करता 

था। वह राजधानी में ओपघालय स्थापित करता था । इस समूह मे राजा के कत्तंव्य थे--रानियों से 

अपनी रक्षा; अपने खाने ओर पीने की वस्तुओं की ओर विशेष ध्यान; राजकुमारो के |ग्रति कत्तंव्य; 

भन्दिरो, श्रोत्रियों, जियो, पशुओ, तीथं-स्थानों, निःसहाय व्यक्तियों मादि से सम्बन्धित मामलों पर 
( वैयक्तिक रूप से ध्यान देना आदि | 


राजा और प्रजा का सम्बन्ध 


प्राचीन भारत मे राजा ओर प्रजा के बीच कैसे सम्बन्ध थे ? इस प्रश्न का उत्तर राजा 

की स्थिति, उसको शक्तियों पर विविध प्रतिबन्धी तथा उसके अधिकार ओर  कत्तंव्यों के सत्दर्म में 
प्राप्त होता है। प्राचीन भारत में राजद्रोह तथा प्रजाद्रोह को घृणा की हृष्टि से देखा जाता था। 
यजुर्वेद में कहा गया हे--हि शत्रु-विजेता राजन ! हम लोग तेरे विरुद्ध आचरण न करें ? हम लोगो में 
जो अधर्मी हैं, उन्हे हम नष्ट कर रहे हैं ।””' राजा भोर प्रजा दोनो परस्पर रक्षा करें तथा दोनों के 
सम्बन्ध अच्छे रहें---इस सम्बन्ध मे कहा गया है---'हे मातृभूमि ! तू मेरी हिसा मत कर बौर मैं 
भी तेरी हिसा न के ।””* “हे राजनु ! तू इस पृथ्वी माता को सनन्‍्तप्त,एवं उमग्रतेज से शोक युक्त मत 
कर ।””* यजुर्वेद के एक अन्य मन्त्र में यह प्रार्थता की गई हे कि राजा और प्रजा वैर त्याग कर 
परस्पर रक्षा करने में प्रवुत्त रहे ।? राजा के विभिन्‍न कर्तव्यों के नियमन द्वारा यह- स्पष्ट होता है 
राजा वास्तव में तभो तक राजा था जब तक वह प्रजा का रंजन करता था। यह विचारधारा 
राजा को सदैव जागरूक तथा प्रजाहित में तत्पर रखती थी । संस्कृत भाषा मे प्रजा का रंजन करने 
वाले को ही राजा कहा गया है । राजा ही प्रजा की सुख, समृद्धि, शान्ति, विपत्ति तथा अशान्ति का 
कारण,होता था प्रजा का प्रजाकत्व राजा के व्यवहार के अनुरूप ही स्थिर रहता था। वही प्रजा 
के विभिन्‍त वर्गों को शासन के एक सूृत्र में ग्रन्थित करता था । राजा ओर प्रजा के सम्बन्धो को 
हाकवि कालोदास ने “अभिन्ञान शाकुन्तलम” में बड़े हो मासिक ढज् से प्रस्तुत.किया है | इस नाटक 
के छठे अंक में राजा दुष्यन्त यह आज्ञा प्रचारित करने को कहते हैं कि प्रजा में जो व्यक्ति अपने प्रिय 
बन्घु से बिछुड गया है, वह राजा ( दुष्यन्त ) को ही अपना प्रिय बन्चु समझें ।४ महाकवि की इस 
कल्पना से स्पष्ट होता हे कि प्रजा को किसी भी भांति का दुख न होने देने मे ही राजा का रंजन था । 
विष्णु संहिता मे उल्लेख मिलता है--'प्रजा के सुख से राजा सुखी होता है और प्रजा के 

दुख से वह दुखी होता है, ऐसा राजा इस लोक में यश पाता हैं और परलोक में स्वर्ग //” कोटिलीय 
'अयेशासर््र/ में कहा गया है 'प्रजा के सुख में राजा का सुख है ओर प्रजा के दुख मे राजा का दुख है, 
राजा को अपने हित की वात नहीं सोचनी चाहिये, प्रजा के हित में हो उसका हित है।/ * महाभारत 





१. यजुर्वेद २२१०१ २. यजुर्वेद २३१०५. हे- यजुरवेद १५१२. ४. यजुर्वेद १२० 
५, थयित येन वियुज्यन्ते प्रजा: स्तिरेंन बंघुना । 
स स पापाहते तासां दुष्यन्त इति घुष्यताम॥ १५७ ॥ 
--कअभिज्ञान शाकुन्तलश षष्ठ अंक-कालीदास” । 
६. “प्रजासुखे सुख राज्ञ: प्रजानां चहिते हितमु ॥ 
नात्मप्रियं हिते राज्ञ: प्रजातां तु प्रियं हितम्‌ ॥ “बर्थशास्त्र---११६३६& 


राज्य की उत्पत्ति /22 ३२६ 


में राजा को उस गभिणी स्त्री की भांति कहा गया है जो पेट में बालक को पालती है । महाभारत 
के शांति पं में उत्त राजा को श्रेष्ठ कहा गया है जिसके राज्य में प्रजा पुत्र को भांति पिता के घर में 
निर्मेमष होकर विचरण करती है ॥ विष्णु संहिता के अनुसार--प्रजा” शब्द से प्रजाजन और सन्ताव 
दोनों अर्थ लिए जा सकते हैं ।। दूसरी कलिग घोषणा मे अशोक कहता है कि उसका अपनी प्रजा में 
वैसा ही हित है जैसा कि पिता का अपनो सन्तान में । कुछ प्राचीद विचारको ने राजा को पिता, 
माता व गुद्द तुल्य बताया है । इस प्रकार राजा कौर प्रजा अथवा समुदाव के बीच सम्बन्ध के विषय 
में प्राचीन भारतीयों की बढ़ी उच्च धारणा था। महाभारत में कई स्थानों पर यह कहा गया है कि 
राजा अपनी प्रजा के पुण्यों तथा पापों का एक-चौयाई भाग भोगता है । 

प्राचीन भारत में राजा को प्रजा का सेवक तथा उसके हितों का रखबाल। कहा गया है । 
राजा एक सार्वजनिक पद था और राजा की महावता उसके सर्वोच्च पद के कारण थी । शुक्र ने 
राजा की स्थिति को दासत्व” बताया है | वौधायन के अनुसार वह केवल सेवा के लिए पारिश्रमिक 
पाते वाला है और मनु के अनुसार उस पर जुर्माना भी किया जा सकता है । वोधायन का तो कयन 
हैं कि राजा वास्तव में प्रजा का सेवक है जोर प्रजा की आय का छुठा भाग जो कर में दिया जाता 
है वही उप्तका वेतत हैं। नारद भी कर को राजा द्वारा प्रजा को रक्षा का पारिश्रमिक कहते है । 
राजा दिलीप अपनी प्रजा पर कर केवल उसकी समृद्धि के प्रयोजन से लगाता था (' इससे स्पष्ठ 
होता है कि प्राचीत भारत में राजपद को थाती समझा जाता था। राजकोष राजा की निजी 
सम्पत्ति न थी वल्कि जनता की घरोहर थी । 

इस प्रकार उपर्यक्त प्रामाणिक सामग्री के आधार पर यह स्पष्ट हो जाता है कि प्राचीन 
भारत में राजा और प्रजा के लिए परस्पर वैर एवं हिसा त्याग के सिद्धान्त का प्रतिवादन किया 
गया, और राजद्रोह तथ। प्रजाद्रोह दोनो की निन्‍दा को गयी । राजा और उसको प्रजा दोनो परस्पर 
सहयोगी एवं प्रक माने गये । यह मान्यता प्रवल थी कि एक के बिना दूसरे की स्थिति असम्भव 
हैं । इसलिए ये दोनों परस्पर सहयोग एवं एक दूसरे का हित चिन्तन करते हुए स्वकर्तव्यों का 
सम्यक्‌ पालन करते रहे; इसी मे प्राणिमात्र का कल्याण निहित है। बस यही कल्याण मार्ग 
रांजा और प्रजा दोनो इसी कल्याण मार्ग के पथिक रहे । राजा तथा उसकी प्रजा के लिए प्राचीन 
औरत का यही उपदेश है । * 


। प्राचीच भारत में गणतन्व 


भारत में जन॑तन्त्रीय संस्थाओं की परम्परा अति प्राचीनकाल में विद्यमान थी । शिलालेखों, 
मुद्राओं तथा प्राचीन साहित्य के उल्लेखों से ज्ञात होता है कि प्राचीव काल में तीन युग ऐसे थे 
जिनमे हिन्दुओ ने यूनानी तथा रोमन साम्राज्य से पूर्वकालीन ढंग के गणो अथवा संध्रो का विकास 
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--चाल्स ड्रेक़ मीर | 
३. 'प्रजानामेव भृत्यय स ताम्यो वलिमग्रहीत्‌ । सहल्नगुणमुंत्स्त्रदुमादत्त हिरस रवि ॥॥ 
पशसे विजिग्रीबुणा “'त्यागाय संभूतार्थानाम्‌ । ((रघुवंश) --कालीदांस 


डर 


३३० ए प्राचीन भारतीय राज्यशास्त्र 


कर लिया था ।* डा० जायसवाल का विश्वास है कि “हिन्दू गणतस्त्र उत्तर वैदिक काल मे स्पशासन 
की आदतों का एक दुसरा उदाहरण है ।******राजा विहीन शासन के विभिन्‍न रूपों वाले हिन्दु राज्यो 
का वर्णत जाति के संवैधानिक इतिहास में एक महान अध्याव है (?* कतिपय विद्वानों ने शोध 
कार्यों द्वारा तो यह भी प्रतिपादित किया है कि प्राचीन भारन में शासत का रूप जनतन्त्र से राजतस्न 
की ओर अग्रसर हुआ था ।* परन्तु इसके विपरीत ड० वर्मा तया डा० जायसवाल के अनुसार यह 
निर्णय करना कठिन है कि वैदिक आर्यो ने प्राचीन भारत में गणतन्त्रीयथ शासन पद्धति की उत्पत्ति 
की थी। 

प्राचीन भारत में गणराज्य के लिये प्राविधिक शब्द गण! का प्रयोग वैदिक 
साहित्य में मिलता हे। यह शब्द ऋग्वेद से ४६ बार, अथवँवेद में € वार तथा ब्राह्मण 
ग्रंथों के अनेक उल्लेखो में मिलता है। गण” का अथे संझ्या है अतः गणराज्य का आर्थे 
संख्या का शासन! हुआ । पराणिति के समय में गण” से संघ” का बोघ होता था। महाभारत में 
गण? का प्रयोग गणतन्त्र के लिये ही किया गया । मज्किम निकाय में गण” जौर “संघ” समान रूप 
में प्रयुक्त किये गगे हैं। वैसे बौद्धकाल में गण शब्द का प्रयोग स्पष्टतः जनतनन्‍्त्रीय राज्यों के लिये 
किया जाने लगा था । कोटिल्य ने अर्थशास्त्र” मे दो प्रकार के गणराज्यो का उल्लेख किया--पहले वे 
गणराज्य जिनके अध्यक्ष को राजा कहा जाता था ओर दूसरे शस्त्रोपजीविच संघ | प्राय: यह कहा 
जाता है कि कौटिल्य के अर्थशास्त्र” की रचना होने तक गणराज्यो का अस्तित्व समाप्त हो चुका 
था ।४ भारत सम्बन्धी युनानी लेखकों से भी प्रमाणित होता है कि प्राचीन भारत में ऐसे गणराज््यों 
का अस्तित्व था जिनका संचालन गणतन्त्रीय प्रणालो द्वारा होता था। मेगस्थनीज ने लिखा है बहुत 
सी पीढ़ियाँ बीत जाचे के पश्चात अन्त में 'प्रभुता” भंग हुई और नग्रों में प्रजातन्त्रीय शासन 
स्थापित हुआ । डायोडोरस के अनुसार लाला (पत्तल) का संविधान स्पार्ट के संविधाव के समान 
था । कटियस के उल्लेख से उल्लेख से स्पष्ट होता हे कि 'सावरके” शक्तिशाली भारतीय जन थे 
ओर उनका शासन प्रजातन्त्रीय था। एरियन का कथन है कि न्यासावासी स्वतन्त्र थे, उनका एक 
प्रधात था और उन्होने अपना शासन कुलीन वर्ग को सौपा हुआ था। 

गणराज्य सम्बन्धित उपरोक्त उल्लेखो तथा विवरणो मे मणतन्त्रीय शासत्र का विवरण नहीं 
मिलता, यद्यपि गणतस्त्रीय या जनतन्मीय शासन के अनेक नाम अवश्य मिलते हैं। वैदिक ग्रंथों मे 
इन्हे 'जतराज्यः भौर 'स्वराज्य!, ब्राह्मण ग्रंथों में 'जनराज्य”, स्वराज्य', पारमेष्ठय”, 'वैराज्य*, 





१. 'पॉलिटिकल इन्स्टीट्यूशन्स एण्ड व्योरीज माफ दि हिन्दुज--बी० के० सरकार | 
' २. हिन्दू पॉलिटी?--पू० २१, डा० के० पी० जायसवाल । 

३. भारत में राज्य की उत्पत्ति सर्वप्रथम जनतन्त्र के खप में हुई थी भौर वैदिककाल में ही 
जनतस्त्र का पूर्ण विकास हो चुका था। कालान्तर में जनतन्त्र में कुछ दोप उत्पत्त हुए । इस कारण॑ 
जनतत्त्र के रूप में भी कुछ परिवततन करते पड़े और शासत का रूप जनतन्त्र से राजतस्त्र की भोर 
भुका (“प्राचीन भारत में जनतन्त्र'--.१० १४ डा० देवीदत्त शुक्ल । 
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« मं प्र8 छ988,---डा० बेनी प्रसाद । 
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'समस्तपर्यायीघ; महाभारत में “ैराज्य', 'पारमेष्ठब”; जैन साहित्य में “मराज्य', 'विराज्य?, 
गणराज्य” और “विरुद्ध राज्य'; बौद्ध साहित्य में गणराज्य” तथा अर्थशास्त्र! मे 'संघ” कहा गया है । 
इससे इतना तो स्पष्ट है कि प्राचीन भारतीय मनीषियो को गणतन्त्रीय शासन के विभिन्‍न छपों एवं 
प्रणालियों का बोध था । “राजनीति के प्रमाणभूत ग्रंथों के अनुसार प्रजातन्‍्त्र वह है जिसमे सर्वोच्च 
शासनाधिकार राजततन्त्र की भांति एक व्यक्ति के हाथों मे न होकर एक समूह, गण या परिपद के 
हाथ में हो, जिसके सदस्यों की संख्या चाहे कम हो या अधिक |” इसमे सन्देह नहीं कि जाजकल 
प्रजातन्‍्त्र और लोकतन्‍्त्र का जो अं हे ! उस अर्थ में तो प्रादीन भारत के गणराज्य लोकतन्‍न्र नही 
कहे जा सकते, फिर भी हम इन्हें प्रजातन्त्र या गणतन्त्र कह सकते हैं । विद्वानों के उस वर्ग को, जो 

यह मानता है कि एशिया मे केवल निरंकुश, स्वेच्छाचारी घर्मतस्त्रात्मक शासत्त ही प्रचलित था, 
यह जानकर आएचरय ओर दुविधा होगी कि प्राचीन भारत में गणतस्त्रात्मक सस्याएँ थी ।* प्राचीन 
भारत के गणराज्यो की शासन प्रणाली तथा उसके संचालन का विपय रोचक तो है ही, साथ ही 
इसके अध्ययन में हमे अपने विस्मृत गौरव की स्वर्णमययी झलक भी मिलती है। भारत के उस प्राचीन 
युग में व्यक्ति की स्वतन्त्रता का सम्मान ओर दैवी सत्ता के समानान्तर लोकतन्त्रीय अनुशासव का 
क्रमिक विकास हुआ था ।* 


गण का अथ॑ 

अण' का अर्थ एक विशिष्ट राज्य-व्यवस्था है जो राज्यतन्त्र से नितांत भिन्‍न हे । अवदान 
शतक से विदित होता है कि जब उत्तर के कुछ व्यापारियों से दक्षिण के एक राजा ने पूछा कि 
आपके देश में कौन राजा राज्य करते हैं', तो उन्होने उत्तर दिया कि महाराज हममे से कुछ ऐसे 
देश के हूँ जहां राजा का राज्य है पर बोरो के देश में गणतन्त्र की व्यवस्था है! | एक जैन ग्रन्थ मे 
कहा गया है कि जैन साघु ऐसे देश में न जायें जहाँ राजा न हो, या जहाँ युवराज का राज्य हो या 
जहाँ आपस में लड़ने वाले दो राजाओो (हराज्य हो या गणराज्य) का शासन हो | इन उद्धरणों से 
स्पष्ट है कि गण का एक निश्चित वैधानिक भर्थ है और इससे ऐसे राज्य का बोध होता हे जहां 
अधिकार एक आदमी के हाथ मे न होकर गण अथवा अनेक व्यक्तियों के हाथ में होता था । 

“गण” शब्द को स्पष्ठ करते हुये डा० जायसवाल ने लिखा हे कि “गण शब्द का मुख्य अथ॑ 
है---समूह, भर इसलिये गणराज्य का अथे होगा समूह के द्वारा संचालित राज्य अथवा बहुत से 

१. 'प्राचीन भारतीय शासन पद्धति?---पृ० &४-अ० स॒० अल्टेकर । 
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लोगों द्वारा होने वाला शासन ।”” बोद्ध ग्रन्थों में गण की प्रथानुसार भिक्षुओं को गणना का उल्लेख 
किया गया है । इसके अतिरिक्त, बोद्ध साहित्य में “गणपुरक” शब्द का भी अतेक स्थानों पर प्रयोग 
हुआ है ॥ गणपुरक उस अधिकारी को कहते थे जो कार्यवाही आरम्भ होने के पूर्व यह देखता था कि 
शण की नियमानुकूल संख्या की पूर्ति हो गयी है अथवा चहो। इससे स्पष्ट होता है कि गण का 
अभिप्राय लोगों के समूह अथवा समाज से होता था। इसमे उपस्थित होने वाले लोगो की गणना की 
जाती थो। इसी कारण इसका नाम “गण” प्रचलित हुआ। इसे स्पष्ट करते हुये डॉ० ज़ायसवाल 
ने लिखा है कि “गणराज्य उस शासन को कहते थे जो बहुत से लोगों के समृह या पारलियामेण्ट के 
हारा होता था। इस प्रकार गण का दुसरा अथे पालियामेण्ट या सिनेट हो गया और क्योकि प्रजातन्त्र 
राज्यों का शासन उन्ही के द्वारा होता या, इसलिये गण का अर्थ स्वयं प्रजात्तन्त्र, राज्य भी हो 


गया |?! रे 


गणतन्त्रों का विकास 
गणतन्त्रो के विकास क्रम के निर्धारण के विषय मे मुख्यतः दो मत प्रचलित हैं। एक मत्त 
के अनुसार भारतीय गणतन्त्रों के विकास को दो वर्गों में विभाजित किया जा सकता है--मोये काल 
से पूर्व तथा मोयें काज्न के पश्चात ।* पहले वर्ग का समय ३२५ ई० पु० तक,तथा दुसरे वर्ग का 
समय १७४ ई० पू० से ३२५ ई० तक था। पहले वर्ग के गणराज्यो में लिच्छवियो, शाक्‍्यों तथा 
यूनानी लेखकों द्वारा वर्णित पंजाब ओर उत्तर पश्चिमी भारत के गणतन्व्रात्मक नगरो की गणना की 
गई है तथा मौर्येत्तर युग के गणराज्यो मे यौधेयो, मालवो आदि प्रसिद्ध गणराज्य स्वीकार किये गये 
है । विद्वानों के अन्य वर्ग ने गणराज्यों के विकास को काल क्रमानुसार तीन भागो में विभाजित छिया 
--(१) ६०० ई० पु० से ४५० ई० पु० तक, इसमे सुसुमागिरि के मग्ग, अल्लकप्प के बुली, कुशी- 
नगर के मल्ल, केशपुत्त के कालाम, पिप्पलीवन के मोरिय, रामनगर के छोलिय, पावा के मल्ल्र, 
काशी के मल्ल, कंपिलवस्तु के शाक्य, मिथिला के विदेह ओर वैशालो के लिच्छवियों की गणना की 
गई है। (२) ३५० ई० पु० से ३०० ई० पु० तक, इसमें पाठल, अराट, म्रालव-क्षुद्रक, सम्ब्ष्ट्ई, 
आगलस्सोई तथा निर्साई गणराज्य बताये गये हैं। (३) १५० ई० पु० से ३५० ई० तक, इसपर 
वां में योधेयो, मालवों, कुलिन्दों तथा वुष्णि संध आदि गणराज्यो के अ््तित्व को स्वीकार किया 
गया है। 
गणतन्‍्नरों के विकास क्रम का उपरोक्त निर्धारण अक्षरश: स्वीकार नही किया जा सकता। 
इतिहासकारों के एक वर्ग का तो यह विश्वास हैं कि भारत में राज्य की उत्पत्ति सर्वप्रथम 
जनतन्त्र के रूप में हुई थी और वैदिक काल में ही गणतन्त्रो का पूर्ण विकास हो चुका थ[्‌। यह 
भी कहा गया हे कि भारत में शासन का रूप जनतन्‍्त्र से राजतस्त्र की ओर झुका ।* 





१. हिन्दू पॉलिटी'-के० पी० जायसवाल । २. वही । 
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बी० पी० वर्मा 
४. पालिटिकल इन्स्ट्रोव्यू शन्‍्स एण्ड थ्योरीज ऑफ दि हिन्दूज'--बी ० के सरकार । 


४. 'भाचीन भारत में जनतत्न'--डा० देवीदत्त शुक्ल । 
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प्राचीन भारत में गणतन्व (2 २३३ 


किन्तु यह मत अतिवादी प्रतीत होता है । वैदिक साहित्य के अनुशीलन से स्पष्ट होता है कि 
प्रारम्भ में कुछ तथा पांचाल नुततत्त थे। लगभग पांचवी शत्ती ई० पु० में उन्होंने गणतन्त्रात्मक 
शासन अपनाया । मेगस्थनीज ने तो स्पष्टतः लिखा हे कि राजतन्त्र के उपरान्त गणतन्त्रात्मक शाप्तत 
पद्धति अपनाई गई थी। इस पृष्ठभूमि मे गणराज्यों के विकासक्रम को कोई स्पष्ट रूप रेखा 
निर्धारित नहो की जा सकती । यद्यपि यह स्वीकार किया जा सकता है कि बौद्धयुग या उससे कुछ 
समय पूर्व गणराज्य अस्तित्व मे भा चुके थे और मोर्येतर काल तक उत्की परम्परा बती रही | 
पाँचवी शताब्दी ई० में लिच्छवियों तथा पुष्यमित्रों के गणराज्य थे। लिच्छवियो ने गुप्त साम्राज्य के 
उत्यान में सहायता दी थी परन्तु कुछ समय बाद लिच्छवियों का लोप हो गया। पांचवी शताब्दी ई० 
के उपरान्त पुष्यमित्री का कोई प्रमाण नही मिलता । गुप्त साम्राज्यवाद ने पाँचवी शताढदी ई० के 
लगभग से लेकर १६४७ ई० तक के लिये गणतन्त्र राज्यों का लोप कर दिया था । 


प्रमुख गणराज्यों का परिचय 


प्राचीन भारतीय गणराज्यों के विषय में पाणिति, बौद्ध ग्रन्यो तथा यूतानी लेखकों से सुचना 
मिलती है | इन तीनों स्रोतों की सूची में असमानता है जिसका कारण इनका समवान्तर होना हे । 

(१) पाषिनि हारा वर्णित गणराज्य--पाणिनि के दामन्यादि, पर्श्वादि, योवेयादि गणों के 
अन्तगत तैंतीस गणराज्य बताये हैं, जो कि निम्ताकित हैं--- 

(१) दामिनि (२) भोलपि (३) काकदन्ति (४) अच्युतन्ति (५) शत्रुन्तदि (६) सावंसेनि 
(७) वैन्दवि (८) मौजायन (६) तुलभ (१०) सावित्रीपुत्र (११) वैजवापि (१२) ओऔदकि (१३) पशु 
(१४) भसुर (१४) रक्षस्‌ (१६) वाह्लीक (१७) वयम्‌ (१८) मठ्त्‌ (१६) दशाह (२०) पिशाच 
(२१) भशनि (२२) कार्पपण (२३) सत्वत्‌ (२४) वसू (२५) दोचेव (२६) शोजेय (२७) शोक्रेय 
(२८) ज्याबाणेय (२६) वात्तेंध (३०) घार्तेव (३१) भिगर्त (३२) भरत (३३) उशीनर ॥ उपयु'क्त 
सभी संघ थमुता के पश्चिमी भाग, पंजाब, सिन्‍्व, कश्मीर तथा अफगानिस्तान तक यन्र-तन्र स्थित 
ये | इनके अतिरक्त (१) वसाति (२) आप्रीत (३) भग (४) मघुमन्त (५) हास्तिनावत (६) आश्व- 
लायन भोर (७) भाश्वकायन नाम अन्य सूत्रों मे मिलते हैं। ये भी उपयुक्त भूभाग में ही स्थित थे । 

पाणिनि ने (१) मद्रवुजि, (२) अन्धकवुष्णि, (३) क्षुद्रक-मालव के संधराज्यों का भी उल्लेख 
किया है । ये प्रसिद्ध संघ-राज्य थे। अन्धकवृष्णि संघ का विस्तृत वर्णन महाभारत में मिलता है । 
क्षुद्रकमालव संध का उल्लेख यूनाती लेखकों ने किया हे। मद्रवुजि का उल्लेख बोद् साहित्य में 
उपलब्ध हे। 

बौद्ध साहित्य मे उल्लिखित गणराज्यो का वर्णन निम्नलिखित हे--- 

(१) शावय--शाक्‍्य गणराज्य वत्तंमान गोरखपुर जिले में था। इसके पश्चिम में कोसल का 
राज्य घा और मल्‍ल राज्य इसके दक्षिण-बुव॑ में या। शाक्‍्यों को राजधानी कविलवस्तु में थी । 
पौराणिक आधार पर शाकक्‍्य राज्य को स्थापना महाराज इशक्ष्वाकु के वंशजों ने की थी। शाक्यो ने 
बुद्ध के जीवन काल में ही अपनी स्वतन्त्रता खो दी थी ओर ये कोसल राज्य के अघीन हो गये थ | 
परन्तु महापरिनिव्वान सुत्त के भनुमार महात्म बुद्ध की अत्थियों के संग्रह के लिए शाक्य ओर कोसल 
दोनो स्वतन्त्र राष्ट्र की भाँति अधिकार जमाते दिखाई देते दूँ । 

(२) कोलिय--कोलिया राज्य को राजधानी रामग्राम थी। यह एक छोटा राज्य था जिसके 


३३४ है प्राचीन भारतीय राज्यशास्त्र 


सम्बन्ध मे अधिक विवरण उपलब्ध नहीं । 

(३) लिच्छवि--इसकी राजधानी वैशाली थी। वोद्ध ग्रन्यो के अनुस्तार लिच्छवियों ने 
एक बार विरेहों से मिलकर एक संध वना लिया था ओर वे संबज्जी नाम से सम्बोधित होते थे । 
अदठकथा में उल्लेख है कि--वैशाली वाले एक युद्ध मे मगध के सम्राद अजातशत्रु से हार गये थे | 
लिच्छवियो का राज्य शिशुनाग और मोर्य॑-साम्राज्य के उपरान्त भी बचा रहा था और उन्हेने गुप्त- 
साम्राज्य की स्थापना में सहायता दी थी । 

(४) विवेह--विदेहो की राजघानी मिथिला वर्तमान दरमंगा जिले में थो । बौद्ध साहित्य में 
इनको वज्नि कहा गया हे । रामायण में विदेहों का उल्लेख राज्य के रूप में मिलता है । परन्तु बौद्ध 
साहित्य मे इनकों गणराज्य के रूप में दिखाया गया है । वज्जियों ने लिछछवियों से मिलकर एक संघ 
बना लिया था। 

(५) मल्‍ल--लिच्छवियों का राज्य वर्तमान गोरखपुर जिले में पटना तक फैला हुआ या । 
यह दो भागों में विभक्त था, एक की राजघानी कुशीनगर ओर दूसरे की पावा में थी। बुद्ध के 
देहावसान का समाचार मल्‍लो को तब प्रिला जब वे अपनी सभा में उपत्यितर थे । इससे स्पष्द है 
कि उस समय तक वे स्वतन्त्र राष्ट्र के रूप में थे । मोयं॑ काल मे उनकी समाप्ति हो गयी यी। 

(६) मोरिय--वोद्ध ग्रल्यो में मोरिय-राज्य गणराज्य के रूप मे दिखाया गया है । इसकी 
राजघानी पिप्पलीवन थी । महावंश की व्याख्या के अनुसार मोरिय शब्द मोदिय अथवा मोर शब्द से 
बना है । मोदिय शठ्द का अथे प्रसन्न मुद्रा मे रहने वाला होता हे । 

(७) भग्ग--वौद्ध काल में भगा भी एक छोटा सा गणराज्य था जिसकी राजघानी सुंसुमार 
पर्वत पर थी। महाभारत में इसको भर्ग कहा गया हे। पराणिनि ने भी भर्ग का उल्लेख गणराज्यों 
की सूची में किया हे । 

यूनानी लेश्वको द्वारा उल्लिब्वित गणराज्य :--- 

(१) फय-यूनानी लेखको ने कथ लोगो को भारत की वीरतम जातियों में से एक माना हे। 
कथ राज्य उस सप्रय रावी नदी (हाइड्राओट्स) के पूर्व में या । इसको राजधानी संकल थी। 
इन्होने कुछ अन्य जनतन्त्र राज्यों की सहायता से पुरु ओर अभिसार के राजा को सिकन्दर के आक्रमण 
से कुछ काल पहले हराया या। सिकन्दर के विरुद्ध इन्होंने शकट-व्यूह की रचना की थी । 

(२) भद्रेस्तई--ये लोग रावी नदी के पास ही बसे हुए थे। यूनानियों ने इनकी राजधानी , 
को पिप्रम लिखा है। पाए्चात्य विद्वानु इनको बरट्ट मानते हैं, परन्तु डा० के० पी० जायसवान ने , 
अरिष्ट माना है, जिसका उल्लेख पाणिनि मे मिलता है ।" 

(३) सोभूति--वह राज्य कथ-राज्य के पास था, जिसको यूनानियों ने सोफाइटस लिखा है। 
डायोडोरस के मतानुसार इसकी शासन-व्यवस्था प्रशंसनोय यी । इसके नागरिक अधिक सम्मान की 
दृष्टि से देखे जाते थे । 

(४) क्षुद्रक-मालब॒-क्षुद्रक और मालव दो गणतन्त्र राज्य थे ओर उन्होंने मिलकर एक 
संघ बना लिया था। श्री काशीप्रसाद जायसवाल के मतानुतार यह संघ कात्यायत के समय में घा।' 
सिक्न्दर ने पहले मल्‍लोई जाति का सामना किया। यही पर किसी एक नगर के घेरे में सिकन्दर 
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बुरी तरह घायल हो गया था । कट्पिस के अनुसार क्षुद्रक-मालव सेना की संख्या एक लाख थी । 

(५) भग्रश्न णी--यूनानी इतिहास लेखकों ने इनको अगसिनेई अथवा अगलरस्वेन लिखा हे। 
ये लोग क्षुद्रको के पड़ोस मे ही थे ओर डायोडोरस के कथनानुसार इन्होने चालिस हजार पैदल व 
तीव हजार घुड़सवारों से सिकन्‍्दर का सामना किया था। कर्टियस के अनुसार इन्होने बड़ी वीरता 
से आक्रमणकारियो का सामना किया था गौर जब वे उनको न रोक सके तब भपने घरो में आग 
लगाकर अपने स्री-बच्चो को उन्ही मकानों में जला दिया । 

(६) पम्बष्ठ--यूनानियो ने इतको सम्बस्तई और अबस्नोई लिखा हे ।! इनकी सेना में 
६०,००० पैदल, ६,००० घुड़सवार और ५०० रथ थे। इन्होंने अपने तीन सेनापति चुने थे जो 
प्रसिद्ध वीर थे। डायोडोरस का कथन है कि इनके वयोवुद्ध पुरुषों के परामर्श से उन्होंने सन्धि का 
विचार किया और सिकन्दर के पास अपने दूत भेजे। इनमे प्रजातन्त्र-प्रणाली का शासन था जिसको 
यूनानियों ने डिमाक्रेसी बिखा है ।* 

(७) ओोस्सदिभोई---एरियन ने इनको एक स्वतन्त्र जाति बतलाया है।र कर्तिघम के 
मतानुसार ये लोग योघेय ये ।* परन्तु वो० डी० सेठ माटिव ने इनको वसाति मात्रा है* जिनका 
उल्लेख महाभारत मे भी मिलता है। कात्यायन मोर पत्तंजलि ने भी वसाति लोगों का उल्लेख 
शिबि लोगो के साथ किया है ॥ 

(८) सुसिकति--यूनानियो ने इनकी शासन-प्रणाली और विधियों की बहुत प्रशंसा की 
है। स्ट्रेबों के कथनानुसार वे लोग अतिक्रमण करना निन्‍्दनीय समभते थे, उसने उदाहरण 
स्वरूप युद्ध का उल्लेख किया है ।* हमारे विचार से स्ट्रेबो के इस उल्लेख का बाशय यह रहा 
होगा कि उन्होने सिकन्दर का कुछ समय तक सामना करने के बाद सन्धि कर ली होगी। यूनानियों 
ने इस राज्य को भांरतवरपं भर में सबसे अधिक धनवाच ओर सम्पन्न कहा है ।” स्ट्रेबो के मतानु- 
सार इसके सब तागरिक एक साथ मिलकर भोजन करते थे और उनमे दास प्रथा वही थी । 

(६) पठल झोर अन्य जनतन्त्र राज्य--पटल राज्य सिन्ध नदी के मुहाने पर बताया ,गया 
है | डायोडोरस ने लिखा हैं कि यह एक बहुत प्रसिद्ध नगर है ओर यहाँ की शासन-प्रणाली स्पार्टा 
की शासन-प्रणाली के समान ही है । शासन वयोचुद्ध लोगो को एक सभा को प्राप्त होता है ।* 


गणतन्त्रीय राज्यों की शासन प्रणाली 


प्राचीन भारत के गणतन्त्रीय राज्यो की शासन प्रणाली का क्रमबद्ध तथा विस्वुत विवरण 
उपलब्ध नही हे । इस विषय में प्राप्त प्रमाणो को आघार मान कर अनुमान का सहारा लेना पड़ता 
है । प्रतीत होता हे कि तत्कालीन भारत में गणतस्त्रीय शासन प्रणाली राजतन्त्रीय शासन प्रणाली से 
अधिक भिन्‍त नहीं थी । फिर भी इन दोनो मे दो प्रमुख अन्तर थे (१) गणतन्बीय प्रणाली के राज्यों 
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में राज्य सत्ता का विफेनद्रीकरण था और स्थानीय, साम्राजिक तथा आधिक संस्याओं को पर्याप्त 
अधिकार प्राप्त ये । (२) गणतंत्रीय राज्य अपेक्षाकृत छोटे थे । गणतंत्रीय राज्यों के मधिकार केद्र और 
संस्थाओं भे विभाजित थे, परन्तु सर्वोच्च सत्ता का उपभोग केन्द्र द्वारा किया जाता था| दस सम्बन्ध 
में एक अन्य महत्वपूर्ण तथ्य यह भी है कि तत्कालीन सामाजिक संगठन का ढांचा ऐसा था शिस पर 
राज्य की शाप प्रणाली (गणतन्त्र या राजतन्त्र) का विशेष प्रभाव नही पड़ता था। कुल या जाति की 
परम्पराएँ और नियम जिन्हे कुल धर्म या जाति धर्म कहा जाता था--गणततस्मीय कौर राजतन्तीय 
व्यवस्था को सम्रान रुप से मान्य थे | इसी प्रकार आविक श्रेणियाँ, सिगम, संघ आदि के नियमों को 
सभी राज्य मान्यता देते थे । प्रत्येक ग्राम की ग्राम संस्था भी अपनी व्यवस्था थोर न्याय ऊे क्षेत्र में 
पर्याप्त स्वतन्त्र थी । इंच कारणों से राज्य को सामान्य दशा में हस्तक्षेप बनने क्वा कोई अवसर प्राप्त 
नहीं हो पाता था । समाज का उपयुक्त ढंग से संगठव होने फे कारण ही राज्य हुप्रान्तर का 
साधारण जनता पर वहुत कम प्रभाव पडता था ओर इसीलिये जनसाधार' हो राज्य के रूपान्तर 
की चिन्ता नहीं थी ॥” 
गणराज्पों के संविधान 

प्राचीन भारतीय गणराज्य आकार प्रकार ओर भौगोलिक परिस्यितियों के कारण एक से 
नहीं थी अतः उनके संविधान भी सैद्धातिक एवं व्यावहारिक दप में एक दूसरे से भिन्‍नर थे। कुछ 
संविधान प्रत्यक्ष प्रजातान्तिक पद्धति के अनुसार थे तो कुछ कुलीन तन्त्रीय शासन पद्धत्ति के अनुरूप 
थे। कुछ संविधान एकात्मक शासन पद्धति पर आधारित थे तो कुछ में प्रजा के संघो को अधिक 
स्वायत्तता प्राप्त थी । कुछ गणराज्यों मे एक अध्यक्ष (राजा) की व्यवस्था वी तथा कुछ में अध्यक्षों 
के समूह द्वारा शासन संचालित होता था जो संभवतः एक अध्यक्ष को प्रमुख के रूप में निर्वाचित 
करते थे । इन भिन्‍नताओं के होते हुये भी, सभी संविधानों में कुछ मुलभूत समानताएँ थी। 


नागरिकता 

गणराज्य मे प्रत्येक व्यक्ति जन्म से समान होता था। समस्त कुलों में भी समानता होती 
थी। राजाओं करे वंशों का अर्थ उन समस्त क्षत्रियों से है जिनका शासन के लिए अभिषेक होता था 
भौर थो स्वयं को राजा कहते थे | कुल्न राज्यों मे सम्भवतः इन कुलो के प्रतिनिधि हो संघ सभा या 
राज्य की सर्वोच्च व्यवस्थापिका के सदस्य होते ये । कात्यायत ने भी गण कुलों को सभा का उल्लेख 
किया है । संभव है, कुल राज्यों मे महत्वपु्ं पर्दों पर भी कुल पुत्रों को नियुक्ति की जाती थी। 
प्रशासकीय अधिकार कुल-पुत्रो को प्राप्त थे । वे राजा, उपराजा, सेनापति, भाण्डागरिक के महत्व 
पूर्ण पद प्राप्त कर सकते ये । वे इन पदों को प्राप्त करके भी अपने को समस्त गणराज्य का 
प्रतिनिधि मानते थे | 


शासन 
गणराज्यो मे शासमसत्ता गण अथवा विभिन्‍न व्यक्तियों के हाथो में यी। अशेसने के सुत्र 
वेंश-परम्परागत किसी व्यक्ति के हाथों में नही थे, वरनु वे एक गण या समुह या परिषद के हाथों मे 
६. प्राचीन भारत में जनतस्त्र'-...पु० २२९७ डा० देवीदत्त शुबल । 
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होते थे । कई गणराज्यो में परियद के सदस्य उच्चवर्ग के कुदीन लोग ही होते थे । 

राज्य का सर्वोच्च अधिकारी--प्रत्येक गणराज्य मे एक सर्वोच्च पदाधिकारी होता था। 
सम्भव है कि वह राज्य का नायक, प्रधान राजा अध्यक्ष या राष्ट्रपति मावा जाता था। उसका 
कार्य शान्ति ओर सुव्यवस्था बनाये रखना था | वह गण या संघ की सभा द्वारा निश्चित अवधि या 
जीवन-काल के लिये निर्वाचित होता था। कभी-कभी गण के प्रवान या भ्ष्यक्ष का पद वंशानुगत 
होता था । अध्यक्ष में साहस, बुद्धि, विवेक, पोरुष, अनुभव, धर्मशास्त्रो का ज्ञान आदि गुणों का होना 
अनिवाये था । वहु गणराज्य की सभा के अधिवेशन की अध्यक्षता तथा मन्त्रियों के कार्यों की देख- 
भाल करता था। वह निरंकुश नही था। उसे परम्पराभो, विधियों, संवैधानिक मान्यताओं के 
अनुसार हो कार्य करता पड़ता था । 

मन्त्रि-परटिषद--गण राज्प में शाप्तन-व्यवस्था के संचालन के निमित्त एक मन्त्रि-परिपद थी 
परिषद के सदस्यों की संख्या गणराज्य के आकार पर भिर्भर होती थी। ये सदस्य कतिपय कुलीन 
ओर श्रेष्ठ कुनो 3 से लिये जाते थे। सामान्य कार्यकारिणी शक्तियाँ मन्त्रियों में मिहित रहती थी। 
राज्य के आकार तथा परम्परानुसार मन्त्रियो की संख्या में अन्तर रहता था। मल्‍न गणराज्य में 
चार, लिच्छवी गणराज्य में नौ तथा लिच्छवी-विदेह राज्य संघ में अद्वारह मन्त्री थे । प्रतीत होगा हे 
कि मन्त्रियों की नियुवित केन्द्रोय समिति द्वारा की जाती थी। कुछ गणराज्यों--जैमे लिच्छवी भोर 
बोधेष--में मन्त्रियों को राजा भी कहा जाता था। 

वधवस्थाविका सन्ता--प्रत्येक गणराज्य की एक व्यवस्थापिकरा सभा होती थी जिसे संस्थागार 
कहते थे । कुलीव परिवारों और संभवत: अन्य वर्गों के प्रतिनिधिगण व्यवस्थापिका सभा के सदस्य 
होते थे। इन सदस्यों को राजा की और उनके पुत्रों को उपराजा की उपाधि दी जाती थी। सम्भवतः 
गणराज्यो मे उनकी ग्राम तथा तगर सभाओं के समस्त नागरिकों द्वारा निर्वाचित भ्ध्यक्ष भी केद्वीय 
सभा के सदस्प रहते होगे । जातको में लिचछवियो की व्यवस्थापिका में ७,७०७ सदस्य बताएं गये 
हैं। ललित विस्तर' में कहा गया है कि सभी लिचछव्री अपने को 'मैं राजा हूँ' समझते थे। व्यवस्था- 
पिका सभा का आयोजन एक सावजनिक भवन संस्यागार में किया जाता था। बढ़ेनडे राज्यों में 
केन्द्रीय सस्थागार होते थे ओर प्रान्तीय शासन के द्वेतु प्रान्तीय संस्थागार होते थे । 

व्यवस्थापिका के अधिकार तथा कार्य---गणराज्य की प्रतिनिधि सभा की सत्ता कौर 
अधिकार व्यापक थे । प्रशासन सम्जन्धी सभी अधिकार इसी के पास थे। राज्य के सर्वोच्च अधिकारी 
जैसे प्रधान, सेनापति, मन्त्रियो, अधिकारियों आदि की नियुक्ति यह संस्था करती थी । यह राज्य की 
नीति निर्धारित करती थी तथा राजनीति निश्चित करती थी । गणराज्य की पर-राष्ट्र नीति पर इसका 
पूर्ण नियन्त्रण था। सधि-विग्रह का निर्णय भी यही संस्था करती थी । दुतो की नियुक्तित भी वही 
करती थो | व्यवस्थापिका का अधिवेशन राजा या गणपुरुप अबवा विनयघार की अध्यक्षता में होता 
था। इसमे राज्य-प्रशासत के विभिन्‍्त विषयो पर वाद-विवाद होते थे ओर बहुमत से निर्णय होता 
था | अधिवेशन नियमानुसार होता था और प्रत्येक अधिवेशन तभी वैध होता था जब उसम्रे सदस्यो 
की निश्चित संख्या गणपुरक के रूप में उपस्थित ही । विनयघार को गणपुरक में सम्मिलित नहीं 
किया जाता था । 

जिस विषय पर वाद-विवांद होता था, उसको घोषणा विधिवत की जाती थी और प्रत्येक 
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उपस्थित सदस्य को उस पर बोलना पड़ता था। प्रस्ताव पाठ को बनुशासन कहते थे । कभी-कभी 
प्रस्ताव को चार वार तक पढ़ा जाता था | जो सदस्यगण प्रस्तुत प्रस्ताव के पक्ष में होते थे वे मोन 
रहते थे और जो विपक्ष में होते थे, वे भाषण देकर प्रस्ताव पर अपने विचार स्पष्ट करते थे । 
जब वाद-विवाद बढ़ जाने पर निर्णय नही हो पाता था तो सभी सदस्य पाश्व॑वर्ती किसी बढ़े 
संस्थागार में जाते थे ओर वहाँ निर्णय करते थे । यदि तब भी निर्णय नहीं हो पाता था, तो एक 
समिति को नियुक्त करके, विषय उसे सौँव दिया जाता था। इसे “उदवाहिका? सभा कहा जाता था | 


सतदान की विधि-- बहुमत प्राप्त करने के लिये मतदान अधिकारी -या शलाका ग्राहक की 
नियुक्ति की जाती थी। मतदान करते की चार विधियाँ प्रचलित यी--, १) मुह्मरु छिपे (ढंग से), 
(२) विवुतक (खुले रूप से), (३) स्वकर्ण जल्पंक (मतदाता के कान में बताकर कि कौत सी शलाका 
चुननी है), तथा (४) विश्वस्त-- सबके सामने प्रत्यक्ष रूप से । अघर्म, असमान व्यवहार, वर्ग देप 
तथा मतदान पर प्रभाव डालने आदि द्वारा किया जाने वाला मत अवैध मात्ता जाता था | कम महत्व 
की वातों तथा विपयो में बहुमत की विधि लागू नही की जाती थी। कभी-कभी मतदान अधिकारी 
द्वारा मतदान का फल स्थगित या निग्रहोत कर दिया जाता था । जनुपस्यित सदस्यो के मत प्राप्त 
करने की विधियाँ भी थी। इस प्रकार के मत निर्दिष्ट व्यक्ति के माध्यम से डलवाये जाते थे । 
अधिवेशन में व्यक्तिगत आरोपों तथा अनगल वाद विवाद करने पर कड़ा प्रतिबनन्‍्ध था। सभा की 
मर्यादा का पालन करता भ्रत्येक सदस्य का पुनीत कर्तंव्य था) सुसंयतत तथा विषयगत भाषा का 
प्रयोग ही मान्य था |" 


अन्य पदाधिकारी--सभाषति, पुरोहित तथा उपराजा प्रमुख पदाधिकारी थे। इनके अतिरिक्त 
विभिन्‍्च विपयो तथा विभागों के बनुरूप पदाधिकारियों की नियुक्ति की जाती थी | प्रत्येक गणराज्य 
में कार्ये विभाजन के बाघार पर तीन प्रमुख्व विभाग थे-- 

(3) सेन्य सम्बन्धी--इस विभाग का प्रमुख सेनापति था । क्योकि गणराज्यो को सदैव ही 
जाक़मण का भय बना रहता था अत: सेना व्यवस्था अनिवाये थी । 

(४) आय व्यय सस्बन्धी--आय व्यय विभाग का प्रमुख अधिकारी भाण्डागारिक कहलाता 
था । वह आय व्यय का ब्योरा एक निश्चित अवधि पर केन्द्रीय समिति तथा राजा के सम्मुख 
प्रस्तुत करता था। 

$) न्याय सम्वस्धी--त्याय विभाग बड़ा महत्वपूर्ण था । न्यायालय अधिकारियों को 
बोहारिक, विनिच्छुप, महामात्त तथा सूत्रधार आदि नामों से सम्बोधित किया जाया था। 


दलीय पद्धन्ति--पाणिनि द्वारा प्रयुक्त इन्द्र के आधार पर यह निष्कर्ष निकाला गया है कि 
उस समय दलीय पद्ध॑न्ति प्रचलित थी। “मत विभाजन, वाद विवाद तथा मानव प्रकृति के स्वभ्ावा- 
नुसार दलो का जस्तित्व अवश्य ही रहा होगा | वरग्य', 'गुह्मः तथा पक्ष” शब्दों से भी ऐसा बोध 
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होता है कि दल वर्तमान ये। दल का नाम नेता के नाम पर पड़ने का प्रमाण “वसुदेव व्यें” नामक 
दल है 

न्याय व्यवस्था--गणराज्यो का आधार व्यक्तिगत स्वतन्त्रता थी तथा इसको सुरक्षित रखने 
के लिये प्रभावशाली न्याय व्यवस्था को स्थापना को गईं थी। न्याय व्यवस्था सरल तथा सुलम्ध थी। 
वह पक्षयात्त रहित तथा सुवार रूप से कार्य करती थी | न्यायालयों के कई विभाग या स्तर ये । 
अधिकतर गणराज्यो में 'कुल न्यायालय' ये | इसके अलावा भ्ोद्योगिक संगठनों की श्रेणियों को भी. 
न्यायिक अधिकार प्राप्त थे। प्रारम्भिक मामलों की सुनवाई स्थानीय स्तर के न्यायालयों में 
होती थी। बसन्तुष्ट व्यक्ति उच्च न्यायालय में अपील कर सकता था। अपराधी के दोपी प्रमाणित 
होने पर ही दण्ड दिया जाता था । अभियुक्त को अपने बचाव में गवाह तथा प्रमाण प्रस्तुत करने का 
पुरा-पुरा अवसर दिया! जाता था। न्यायालय के प्रमुख अधिकारियो को महामात्त, वोहारिक, 
अट्ुकुलक, सूत्रधार तथा विनिच्छय आदि नामो से सम्बोधित किया जाता था । 


गणतनन्‍्त्रीय शासन की समालोचना 


गुण-नयूनानी- लेखकों ने भारतीय गणराज्यों की भुरि-भूरि प्रशंसा की है! गणराज्यो के 
शासकीय कार्यों में यद्यपि राज्य की पूरी जचता को समान छहप से भाग लेने का अवसर प्राप्त नही 
था तथापि अपने प्रतिनिधियों द्वारा वह परोक्ष रूप से शासन तन्त्र में भाग लेती थी। राजा की 
निरंकुशता से त्राण णकर नागरिको को अपना मत प्रकट करने तथा मताधिकार के प्रयोग द्वारा 
शासकीय अधिकारिथो पर अंकुश रखने के कारण सार्वजनिक हितो की रक्षा होती थी। गणराज्यो 
के, नेता कत्तंव्यनिष्ठ, अनुभवी तथा ईमानदार हो होते थे । व्यक्तिगत स्वतन्त्रता प्राप्त होने के कारण 
किसी एक वंश को प्रमुत्व' प्राप्त नही था तथा राज्य का कोई भी सामान्य नागरिक उच्चतम पद 
को आकांक्षा को साकार बना सकता था। वादविवाद तथा मत विप्वाजन की प्रणाली के कारण 
प्रत्येक विषय के गुणदोपो का पता चल जाता था तथा श्रेयस्कर निर्णय ही सफल हो पाते थे । शास- 
कीय सुव्यवस्था के कारण, आधिक समृद्धता थी । युद्ध के समय अपने गणराज्यों के आदशों की रक्षा 
के लिये सारा राज्य एक जुट होकर संघ करता था | अनेक प्रमाणो के माघार पर यह कहा जा 
सकता है कि तत्कालीन गणराक्ष्य संस्कृति, कला तथा सम्थता के प्रमुख केन्द्र ये । 


दोष--गणराज्यो के निर्णय वादविवाद द्वारा होने की वजह से गोपनीयता नहीं रह पाती 
थो । इसका प्रभाव राज्य को' सुरक्षा पर पड़ता था। आवश्यक विपयो का निवटारा या उन पर 
निर्णय लिये जाने में विल्मम्व हो जाना प्रायः असन्तोष का कारण बनता होगा । गणतन्त्रीय राज्यों 
का आकार तथा प्रमुत्व क्षेत्र राज्यतन्त्रीय राज्यो की अपेक्षा छोटा तथा सीमित होता बा--इस 
कारण से उनके साघन सीमित तथा बावश्यकताएँ मधिक हो जाती थी। बड़े-बढ़े मेता दलगत 
ग्रुटबन्दियों में पड़ कर प्रायः राष्ट्रीय हित भुल जाया करते ये तथा आपत्त में हो तनावपुर्ण स्थिति 
दैदा कर लेते थे । व्यक्तिगत वैयनस्यथ तथा पद लोलुबता के कारण विभिन्‍न शअ्रकार के पड़यन्त भी रचे 
जाते थे । कभी-कभी तो समिति के सदस्य ही एक दूसरे के प्रवल शत्र हो जाते थे । अभिव्यक्ति की 
स्वतन्त्रता के कारण शत्र राज्यों को उनके सारे भेदो का पता चलता था, जिसका लाभ उठाकर वे 
उचित समय पर भाक़मण कर बैठते थे । भारतीय गणतन्त्रो को पराजय तथा समूल नाश का यही 
कारण था। चाणवय नीति के अनुसार गणतन्त्रों मे फूट डालना- सरल हे अतः उसमे इसी की शिक्षा 
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दो गई है । राज्यसत्ता का विकेद्धो करण होने के कारण गणतन्त्र के पदाधिकारी उत्तरदायित्वविहोन 
हो जाते थे । इन अन्तनिहित दोपों के कारण हूँ कालान्तर में एक के बाद एक करके वे नष्ट 
हीते गये । 

विवेचना---प्राचीन भारतीय गणराज्यों के उपरोक्त गुण-दोपों का वर्णन यह सिद्ध करता है 
कि तत्कालीन गणराज्य शाप्रकीय पद्धति जन जीवन के लिये एक ओर तो बड़ी ही उपयोगी तथा 
दूसरी मोर स्ंबा अनुपयोगी यी । किसी भी सिद्धान्त मथवा व्यवहार में गुण दोषो का समान रूप 
से पाया जाता कोई आधष्चर्यंजनक वात नही हैं। गणतन्त्र में जो दोप तव थे वे आज भी हैं। परन्तु 
महत्व इस वात का है कि दोपों के होते हुए भी गणराज्यीय सिद्धान्त तथा व्यवहार आज विश्वव्यापी 
हो रहे हैं। इसका क्या कारण हे ? उत्तर स्वरूप हम कह सकते हूँ कि व्यक्ति की स्वाभाविक 
प्रवृत्ति स्वतन्त्रता, स्वच्छचुन्द्ता तथा विचारों की अभिव्यक्ति करना है। गणराज्य में चाहे कुछ भी न 
हो, व्यक्ति की स्वतन्त्रता का सामाजीकरण तो होता ही था । यही कारण है दि गणतन्दात्मक अथवा 
लोकठन्त्रीय प्रणाली को आज सबंमान्यता प्राप्त है । 

क्या यह काम गौरव को वात है कि आज से लगभग पोने तीन हजार वर्ष पूर्व भारत के 
राजनैतिक प्रांगण में शासन व्यवस्था की पद्धति के रूप में दो विपरीत घाराएँ साथ-स।थ बह रही 
थीं। निएचय ही इतने व्ं पूर्व गणतस्त्र जैसी जटिल व्यवस्था का सुचाढ संचालन भारतीय राजनीति 
के लिये गौरव का विपय है। 


गणराज्यों का लोप होने के कारण 


वैसे तो आलोचको की दृष्टि में आधुनिक जनतंत्र में भी अनेक दोष दिखाई देते हैँ, परल्तु 
लार्ड ब्राइस के मतानुतार जनतंत्र में मुख्य छः दोप दिखाई देते हैं, जो निम्नांकित है-- 
(१) विधि-निर्माण ओर शासन-प्रवन्ध में घन का अत्यधिक प्रभाव पड़ता है । 
(२) राजनीति को एक प्रकार का व्यवसाय या व्यापार बनाने की प्रवृत्ति पायी जाती है । 
(३) समानता के सिद्धान्त की विकृति ओोर प्रशासनिक बुद्धि एवं चातु्यं की अवहेलता को 
जाती है । 
(४) घन का अपव्यय अधिक होता है । 
(५) राजनीतिक दल शासन में अनुचित हस्तक्षेप करते हैं | 
(६) शासन के कर्मचारियों तथा व्यवस्यापिका के सदस्यों में, भविष्य में मत श्राप्त करने 
की दृष्टि से विधि बनाने तथा व्यवस्था के भंग होने की स्थिति को सहन करने की प्रवृत्ति उत्पत्न 
ही जाती है। 
इनके अतिरिक्त दो मुख्य दोप और दिखाई देते हैं--(१) मंत्रणा को गुप्त रखने में कठिनाई; 
ओर (२) शासन में आविक तथा स्थानीय संस्थाओं के प्रतिनिधित्व का लोप, जो कि वैदिक कालोन 
गण-राज्य की तुलना से स्पृष्टतः विदित होता है । 
गणराज्यों के उपयुक्त दोष तत्कालीन विद्वानों की दृष्ठि में भी भा चुके थे। महाभारत में 
दलबन्दी के दोषों के कारण श्री कृष्ण स्वयं चिन्तित दिखाई देते हैँ । दलबन्दी के कारण ही गणराज्य 
में अयोग्य शासकों का पदारूढ़ होना सम्भव हो गया था। इन दोषो से राज्य को मुक्त करने के लिए 
2 ++स्तीय मनीवियों ने राजा के वांछित गुणों की व्याज़्या की | उक्त वांछित गुणों से सम्पन्न व्यक्ति 
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को पाना सुलभ नही था। उचित शिक्षा तथा पैतृक गुणो के कारण उन गुणो का अस्तित्व राजा की 

सनन्‍्तान में होने की अधिक सम्भावना थी । अत: राजपद के योग्य व्यक्ति को राजा के पुत्रो में ही 
खोजने को प्रथा पड़ गयी । इस प्रकार गणराज्यो मे दलबन्दी के दोषो को दूर करने के प्रयास में 
शासन का स्वरूप ही परिवर्तित हो गया और वह आधुनिक भाषा में गणतंत्र से धर्ममर्यादित राजतत्र 
बन गया ।' 

ऐत्तिहासिक दृष्टि से विचार करने पर यह स्पष्ठ होता है कि गुप्तकाल मे जनता की रुचि 
गणत्तन्त्र की अपेक्षा राजतन्त्र की ओर अधिक थी । गणतन्त्र स्थापित करने मे केवल सामन्‍्तो का स्वार्थ 
निहित था, क्योकि राजतन्त्र के सामन्‍तो की अपेक्षा गणतन्त्र के सामन्‍्त अधिक स्वच्छुन्दता और 
स्वतन्त्रता का अनुभव करते थे । इसलिए भारतीय इतिहास में बहुत समय तक यह स्थिति रही कि जब 
कोई साम्राज्य प्रवल हो जाता था तो ये सामन्‍त उसकी अधघीनता स्वीकार कर लेते थे, और उस 
साम्राज्य की शक्ति क्षीण होते ही अपने स्वतन्त्र गणराज्य बना लेते थे।'* इसके कारण जनता 
गणराज्यो की अराजक स्थिति से क्षुब्ध हो रही थी । 

तत्कालीन परिस्यितियो, जन बार्काक्षा और परिवतंत्रों को ध्याव में रखते हुए, गणराज्यो के 
लोप होने के निम्नलिखित कारण निर्धारित किये जा सकते हैं :--- 

(१) गणराज्यो में पारस्परिक राजनोतिक ईर्ष्या, ढ्वेंघ अधिक था जिससे उनकी शक्ति जज॑र 
हो गयी । 

(२) उनकी व्यवस्थापिकाओ में दलबन्दी अधिक प्रचलित थी। सदस्यों मे एकता व संगठन 
का अभाव था । 

(३) राजतन्त्र मे राजाओं की स्वेच्छाचारिता के कारण भारतीय जोवन मे राष्ट्रीय चेतना 
का अभाव हो गया था। इससे देश मे पहले सा नैतिक स्तर नही था और नव सामाजिक व राज- 
नीतिक जीवन के उच्च श्रेष्ठ आदर्श हो थे । इससे गणराज्य के विक्रास को विशेष क्षति पहुँची । 

(४) भारतीय राजनीति मे चोथी सदी के वाद राजाओ की निरंकुशता ओर स्वेच्छाचारिता 
के कारण, प्रजा के प्रतिनिधियों का स्थान और गोरव क्षोण हो गया था ओर राज्यतन्त्र के समर्थक 
सामन्‍्तो के सम्मान और शक्ति में वृद्धि हुई थी । 

(५) काशी, मगध, अवन्ति, कोशल आदि ऐसे विशाल राज्यो का उदय हो रहा था जिनमें 
राजतन्त्र अधिक लोकप्रिय हो रहा था। उस समय के राजागरण अपने पौदंष भौर विजय के कारण 
अधिक जनप्रिय हो रहे थे । 

... (६) राजतन्त्र के हृढ़ बोर सफल शासक, प्रवल विदेशी नीति तथा राज्यविस्तार के कारण 
गणराज्यो की अपेक्षा राजतन्त्र भधिक लोकप्रिय होता गया । 


मन्त्रिपरिषद्‌ 


सन्त्रिपरिषद की उपयोगिता तथा महत्व 
ऋग्वेद १०-११-८ में भ्राप्त होने वाले उल्लेख के आधार पर कहा जा सकता है कि मन्त्रि- 
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१. प्राचीन भारत में जनतन्त्र'--डा० देवीदत्त शुक्ल । 
३. 'प्राचीत भारत में राजतन्त'--श० देवीदत्त शुक्ल । 
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परिषद्‌ की स्थिति देवताओं के मध्य में भी रही होगी। वैदिक साहित्य में “सभा” शब्द का प्रयोग 
मिलता है। इस सभा को एक प्रकार से मन्त्रिपरिषदु का प्रारंभिक स्वरूप कहा जा सकता है। 
इसके अतिरिक्त प्राचीन साहित्य मे समिति, संगति, विंदय, परिपद, आदि का भी उल्लेख मिलता 
है।' अथवंवेद' में राष्ट की उन्‍नति तथा स्थिरता के लिये ज्ञानीजन के परामर्श पर चलने का आदेश 
दिया गया है | महाभारत के अनुसार राजाओों की विजय मन्त्रियों के परामर्श पर हो भाश्नित होती 
थी'। मनु ने राजा के पश्चात सप्तांग के क्रमिक महत्व में मन्त्रिपरियद्‌ को दूसरा स्थान दिया है । 
शुक्र, राजा के लिए मन्त्रिपरिपद्‌ से विचार-विनिमय करना आवश्यक बताते हैं ।* वाल्मीकि रामायण 
में भी मन्त्रिपरिपद्‌ की आवश्यकता तथा उपयोगिता स्वीकार की गई है। कोटिल्य तो यहाँ तक 
कहते हैं कि राज्य एक रथ है जिप्तमें राजा केवल एक पहिया है; राज्य रूपी रथ राजा हूपी एक 
पहिये से नही चल सकता है; इसलिये मेरा मत हे कि राज्य के संचालन के लिए सचिव रूपी दुसरे 
पहिये की आवश्यकता होती है। अतएवं राजा को मन्त्री अवश्य रखने चाहिए ओर उनकी मन्त्रणा 
तेनो चाहिये |) इस प्रकार से यह स्पष्ट हो जाता है कि प्राचीन भारत के लगभग सम्रस्त प्रमुख 
राजशास्त्रीय ग्रंथों ने मन्त्रिपरिपद्‌ की उपयोगिता एवं महत्व को स्वीकार किया है । 


मन्त्रिपरिषद की उत्पत्ति 


प्राचीन भारत में मन्त्रि परिषद की उत्पत्ति कब हुईं ? इसका समाघान करते हुए डा० काशी 
प्रसाद जायसवाल ने यह मत अभिव्यक्त किया है कि इसका विकास वैदिक काल की राष्ट्रीय समिति 
से हुआ था | अथवेवेद मे राजा को पदारूढ़ करने वाले जिन “राजक्वतो” का उल्लेख है वे बाद में 
उच्च अधिकारी हो गये, जिनकी “रत्तिन! के रूप में भावी राजा राज्याभिपेक से पहले पुजा किया 
करता था। मनुस्मृति अथवा याज्ञवलायस्मृति “मंत्रिपरिपद” शब्द का उल्लेख नहीं करती हैं । 
मनुस्मृति “सचिव” शब्द का तया याज्ञवल्कध स्मृति “मंत्रो”” शब्द का उल्लेख करती हैं । “सचिवात”” 
शब्द का प्रयोग बहुवचन में किये जाने के कारण इसे मन्त्रिपरिंपद कहा जा सकता है । अर्थशाज में 
मन्त्रिपरिपद को 'परिषद' तथा जातको में 'परिषा' कहा गया हैं। पालो धर्म अंथों मे “राजइुतो” 
(राजा को बनाने वाले) को मन्सध्रियो के पर्यायवाचो रूप में प्रयुक्त किया गया है। इन समक्ष प्रमाणो 
से प्रमाणित होता हे कि मन्त्रिपरिषद की उत्पत्ति प्राचीन काल में हो चुकी थी तथा समय के साथ 
यह महत्व प्राप्त करती हुई, निरन्तर विकसित होती रहो । यह ज्ञातव्य हे कि उचित परामर्श से 
राज्य की उन्नति अवश्यंभावी होती हे तथा अनुचित परामर्श से क्षति की संभावता अत्यधिक हो 
जाती है। राजा को जैसा परामर्श मिलेगा वह उसो के अनुसार उचित अथवा बनुचित शासन 
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२. शुक्रनी ति, २, १-४. 

हे. सहाय साध्यं राजत्व॑ चक्रमेक न वर्तंते । 
के कुर्वोतत सबिवांस्तस्मातेषां च॑ श्युणुयान्मत्म्‌ ॥ कौि० अधथंशास्त्र, १५१७१ 
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करेगा । मन्त्रिपरिषद परामश द्वारा राज्य के महत्वपूर्ण काये सम्पादित करवाती थी। इसके इत्तत्रा 
महत्वपूर्ण होने के कारण ही प्राचीन भारत के राजनोतिशास्त्र प्रणेताओ ने मन्त्रिपरिपद की नियुक्ति 
के सम्बन्ध मे विभिन्‍न सिद्धान्तों-का प्रतिपादन किया है । 


मन्त्रियों की योग्यता तथा नियुक्ति 


मन्त्रियो के लिये अनेक शब्दों का प्रयोग मिलता है। सानवधमं शास्त्रों मे इनके लिये 
साधा रणतया सचिव”, रामायण में 'अमात्य”, अथंशास्त्र में मन्त्रि! (मुख्य मस्त्रीको) का प्रयोग 
किया गया है। यहाँ पर सुविधा के लिये हम इनका मन्‍्त्री के रूप में उल्लेख करेंगे | -भारतीब 
परम्परा के अन्तगंत संस्कार:का एक विशेष स्थान है। मनुष्य की विचारधारा पर -परिवार के 
संस्कार की एक विशेष तथा स्पष्ठ छाप पडता मनोवैज्ञानिक सिद्धान्त के प्रतिकूल नही है। इसीलिए 
प्राचीन भारत में मन्त्रियों को नियुक्ति में इस सिद्धान्त को विशेष स्थान प्राप्त था। मनु तथा 
याज्ञवल्क्य के अनुसार मम्त्रिपरिषद के सदस्य अच्छे कुल में उत्पन्त हुये व्यक्त ही होने चाहिए । 
परन्तु केवल कुल को ही सत्र कुछ मान्र कर मन्त्रियो की नियुक्ति नहीं होती थी। उनके लिये 
“शुरवीर तथा शास्त्रविद होना भी आवश्यक था। इनके साथ ही साथ व्यवित में -अन्य गुणों का भी 
समावेश होता आवश्यक था । शुक्रनीति में मन्त्रियों को नियुक्ति मे, कुल, गुण, शील आदि का होना 
निदेशित है । बाल्मीकि रामायण, महाभारत तथा अथंशास्त्र मे इसी सिद्धान्त को मान्यता प्रदान की 
गयी है ।* 
प्रायः सभी राजशास्त्र प्रणेताओो ने मन्त्रियों के लिये'निश्चित आयु का विधान भी निर्धारित 
किया था । रामायण तथा महाभारत में मन्त्रियो का-वपोवुद्ध होना उल्लिखित है। प्राचीन भारत में 
चरित्र की उच्चता का विशेष स्थान था। याज्ञवल्वय्य चारित्रिक योग्यता को ही हृष्टि मे रखकर 
“पवित्र” (शुद्ध) मन्त्रियों को नियुक्ति करते का आदेश राजा को देते है। कोटिल्य का मत है'कि 
'मन्‍्त्री स्वदेशी, कुलीन, बुद्धिमान, वाकपढु, उत्साही, प्रभावशाली, हृढ़ राजभक्त, शीलबलयुक्त, 
आरोग्य युक्त, चैयंबान, तिराभिमानी, सोम्य, पवित्र हृदय, कष्ट सहिष्णु, घामिक, लोभरहित, 
संयमी तथा निर्भीक होने चाहियें। उसने मन्त्रि पद पर नियुव्षित से पुव॑ उनके लिये चार परीक्षाओं 
का प्रावधान भी किया हैं। मन्तरियों की नियुक्ति के पूर्व उनकी भली-भाति परीक्षा करते, का 
अभिप्राय यह ज्ञातः होता है कि संभव है कि निर्धारित योग्यता वाले व्यक्ति भी कुछ ऐसी बयोग्यतायें 
“रखते हो जो राज्य क्रे लिए घातक हो । जिस स्थान के कार्य करने की योग्यता जिम्तमें रहती थी उसी 
'काये में उस व्यक्ति को रखने का प्रयत्न किया जाता था । इसके लिये मनु का स्पष्ट भादेश है कि अर्थ 
मन्‍्त्री के पद पर उसी व्यक्ति को होता चाहिए जो अर्थोत्यादन करना जाचता,हो ।3 इससे यह सिद्ध 
'होता हे कि “प्राचीन भारत में मन्त्रियो.की नियुक्ति 'केवल राजा की स्वेच्छा -पर ही निर्भर-नही 


हे 





१. कुल गुण-शी ल-वुद्धान शुरान्भक्तान्प्रियंबदाद्‌ ॥ ८ ॥ अ० २ शुक्ननीति 
“२. कुलीनाश्चेंगितज्ञाश्च कृतास्ते तात मंत्रिण: | अयोध्याकाण्ड, वाल्मीकि ,१००५१५। 
कुलीनकुल उत्पन्ना:--महाभारत शान्तिप्व 5३-१६ । 
अभिजातः अचात्यसंपतु ॥ कौटि० अधथंशास्त्र ६४१। ! 
३. मनु ० ७।६० 
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थी वरन्‌ राजा अनेक घार्धिक अनुबन्धों से इस प्रकार विवश था कि उसको भन्नरिपरियद में अयोग्य 
व्यक्ति का स्थान एक प्रकार से असंभव था। ग्रुणी तथा प्रतिभावान्र व्यक्तियों का राज सम्मान 
प्राचीन भारत की एक राज प्रथा थी । उस युग में गुणी मोर गुणज्ञ का साक्षात्कार प्रकृतित: होता 
था। किसी को किसी के लिए भ्रमित नही होना पड़ता था। यहो उस काल की सामाजिक शांति 
का बीज मन्त्र था ।/! १ 

सन्त्रिपरिषद में सन्त्रियों की संस्या--मन्त्रिपरिंयद का प्रधान कत्तेब्य राजा को शासन 
सम्बन्धी विषयो में परामर्श देना था । राजकीय महत्व के विपयो में उचित परामणं के लिए एक 
या दो व्यक्तियों की भपेक्षा कुछ मधिक' व्यक्तियों के परामर्श को अधिक महृत्व प्रदात किया जाता 
है । अतः मन्नियों को संख्या कितती हो ? इस विपय में अनेक उल्लेख मिलते हैं । 

मनु के अनुसार मन्त्रियों फी संख्या सात-आठ होनो चाहिए। महामारत में भी ऐसा ही 
फहा गया है--भष्टानों मन्त्रिणां म्ये मन्त्र राजोपधारयेत्‌ ।! कोौटिल्य ते अथ्शास्न में विभिन्‍न सत्तो 
का उल्लेख किया है--बहस्पति के अनुसार सोलह, मानव अधथंशास्त्र के अनुप्तार बारह, ओर उशनवस 
के अनुसार बीस । शुक्रनीति में मन्त्रियों की उचित संख्या दस बतायो गयी हें । परन्तु नीति-वाक्या- 
मृत के अनुसार यह संझ्या तीन, पाँच या सात से अधिक नहीं होनी चाहिए । महाभारत के शतिपव॑ 
में सेतीस मन्त्रियों का वर्णन मिलता हे, जिनमे ब्राह्मण चार, क्षत्रिय आाठ, वैश्य इक्फ्रीस, शुद्र 
छः भोर सुत एक (जो मिश्रित जाति का होता या), परन्तु वास्तविक मन्त्रिमण्डल में केवल आठ 
ही मन्‍्त्री थे। ऐसा प्रतीत होता हे कि विभिन्‍न आचार्थों ने राज्यो के आाकार को ध्थान में रखकर 
इस विपय में अपने मतो का प्रतिपादन किया है । छोटे आकार वाले राज्य में तीन से लेकर पाँच 
मन्त्री तक पर्याप्त रहे होगे । किन्तु विशाल साम्राज्य मे उनकी संख्या दस-बीस तक रही होगी । 


मन्त्रिपरिषद तथा राजा के सम्बन्ध 


प्राचीन भारतीय राजशास्त्र के प्रणेता एकम्रत से मन्त्रिपरिवद्‌ को राजा के बाद द्वितीय 
भह॒त्वएूर्ण स्थान प्रदान करते हैं। सामान्यत: यहू प्रावधान था कि राजा को मन्त्रियो से राज्य 
को विभिन्न विकट परिस्थितियों में तथा सामान्य संधि विग्रह्मदि, राष्ट्र की रक्षा तथा सत्पात्रो 
आदि को घन देने के कार्य मे तित्य परामर्श करना चाहिये। इस प्रकार से परामर्श करने में ही 
राज्य की उन्नति सम्भव हे । याशवल्यय, मनु, भीष्म तथा कौटिल्य मादि राजा को सभी विपयो में 
मन्त्रिपरिषद्‌ से परामर्श लेने का विधान करते हैं । परन्तु यह राजा के अपने विवेक पर निर्मेर करता 
था कि वह मन्त्रिपरिषद की सलाह को माने अथवा न माने । राजा मन्त्रिपरिषद के तिर्णयों से बाध्य 
नही था । याज्ञवल्क्य तथा मनु इसी को स्पष्ट करते हुये कहते हैं कि राजा को सभी विपयो का 
मन्त्रिपरिषद के साथ वितन करना चाहिये तथा उसके बाद वह स्वयं अपनी बुद्धि के अनुसार कार्य 
करे । इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि राजा के लिए मन्त्रिपरिपद के साथ विचार-विमर्श करना तो 
भावश्यक था परन्तु इस विमर्श के अनुसार कायें करने अथवा न करने मे वह स्वतन्त्र था।इस 
विधान का यह अथ नही लिया जा सकता कि मन्त्रिपरिषद राजा के समक्ष कोई अस्तित्व ही नहीं 
रखती थी। यह सप्ताग वर्णन के प्रसंग मे कहा जा चुका है कि राज्य के सातो अंग्र पुर्वापर की 
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१. प्रमुख स्मृतियों का अध्ययचः--डा० लक्ष्मीदत्त ठाकुर । 
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दृष्टि से तो क्रमिक महत्व रखते ही हैं साथ ही साथ अपने-अपने स्थान में अपने वैभामिक कार्य को 
विशेष प्रकृति के कारण सभी श्रेष्ठ हैं, कोई भी एक दुसरे से अधिक महत्वपूर्ण नही है। इस कारण 
से मन्त्रिपरिषद की स्थिति महत्वपूर्ण और दृढ़ थी । “राजा सैद्धान्तिक रूप से तो यह अधिकार रखता 
था कि मन्त्रिपरिषद के परामर्श के उपरान्त अपने विवेक से कार्य करे परन्तु इत मन्त्रियो के वैभागीय 
विशेषज्ञ होने के कारण राजा के स्वविवेक के व्यवहुत होने का क्षेत्र सीमित हो जाता है ।””? इस 
आधार पर यह निष्कषं निकलता है कि सामान्य तौर पर राजा मन्त्रिपरिषद के परामर्श को 
सम्मान देता था | जसाधारण परिस्थिति में, राजा मन्त्रिपरिपद के परामर्श अथवा निर्णयो के विपरीत 
उस समय जाता रहा होगा जब या तो इन निणंयों में स्वत:' विरोध रहता हो अथवा जब वहु अपने 
विवेक से मन्त्रिपरिषद की अपेक्षा अधिक अच्छी प्रकार से राज्य का हित समझता था । मन्त्रिपरिषद 
को यह स्थिति अस्वामाविक नहीं कही जा सकती है। “प्रायः जहाँ भी कही राजतन्त्र के साथ सन्त्रि- 
परिषद को देखा जाता है वहाँ पर प्रारम्भ में इसकी स्थिति अप्रधान ही रहती है। इंगलैंड की 
वर्तग्रान समय की मन्त्रिपरिषद को उसकी प्रारम्भावस्था में देखने पर यह ज्ञात होता है कि स्मृतियों 
द्वारा निर्देशित मन्त्रिपरिषद उसकी अपेक्षा कही अधिक महत्वपुर्ण स्थान तथा अधिकार रखती थी। 
इस मस्त्रिपरिषद का एक वैधानिक महत्व था । ऐसा संभव प्रत्तीत होता है कि स्मृत्तियों के काल में 
भी कुछ राजनैतिक परम्पराये प्रचलित हो गई होगी और इस्ही परम्पराओं के अनुसार व्यावहारिक 
कार्य-क्षेत्र मे मत्रिपरिषद भर राजा के सम्बन्ध विनिर्णीत होते रहे होगे '”* इसी कारण 
राजा के लिए मन्त्रिपरिषद के उपरान्त अपने आप कार्य करने के विधान के साथ ही साथ ब्राह्मण 
मन्‍्त्री से भी सलाह लेने का विधान कर दिया गया हे । यदि राजा मन्त्रिपरिपद के परामशे को 
त्याग कर अपने विवेक तथा ब्र/ह्मण मनन्‍्त्री की सलाह से ऐसा निर्णय करता था जिसके अनुसार प्रजा 
का कल्याण ओर भी अधिक संभव हो जाता था तो इसका यह अथ' कदापि नही लिया जा सकता 
है कि राजा को मन्त्रिपरिपद के परामर्श को त्याग देने का सार्वकालिक अधिकार था। मन्नरिपरिषद 
के परामर्श का यह मापदण्ड था कि राज्य के लिए जिस भी तरह संभव हो अधिक से अधिक कल्पाण- 
प्रद कार्य किया जाए । राजा अपनी स्वेच्छाचारिता वे लिए मन्त्रिपरिपद के परामर्श को त्यागने का 
अधिकार नही रखता था । यद्यपि राजा मन्त्रिपरिषद के प्रस्तावों से बाध्य नहीं था, परन्तु उसको 
स्वेष्छाचारिता यदि सीमोल्लंघन करती थी तो उसे राज्य से हटाया भी जा सकता था। वेन कोर 
पृथु का प्रसंग इसी बात का द्योतक है । जब वेन के अत्याचार और निरंकुशता अत्यधिक बढ़ गए तब 
वह राज्य से धव्युत कर दिया गया और उसका पुत्र पृथु, जो बहुत ही विनयी था, राजा 
बनाया गया । 


सब्त्रिपरिषद को कार्य प्रणाली 


सन्त्रिपरिषद के उपरोक्त वर्णित कार्यों तथा अधिकारों से यह भलो-भाँति स्पष्ट होता है' कि 
भन्त्रिपरिषद का कार्य राजा फो सलाह देना, राज्य की विभिन्‍तः परिस्थितियों को भली-मभाँति 


१. प्रमुख स्मुतियों का अध्ययन!--डा० लक्ष्मीदत्त ठाकुंर । 
३. श्रमुख स्मृतियों का अध्ययन/--डा० लक्ष्मीदत्त ठाकुर 
४ 
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संभालना तथा वन्य अनेक इसी प्रकार के कार्य थे । प्रश्न यह उठता हु कि यह अपने कत्त॑व्यों ओर 
अधिकारों को किस प्रकार प्रयोग करती थी? किस प्रकार अवसर पड़ते पर मन्त्रिवरिपद परामर्श देती 
थो तथा किस स्थात पर मन्त्रिपरिपद ओर राजा का परामर्श होता था ? मनु ने इन प्रश्नों का उत्तर 
देते हुए कहा है कि राजा को अपने देनिक कृत्य करने के बाद सभा भवन में प्रवेण करना चाहिए ।”" 
सभा में पहुँचने के पश्चात उसके (राजा के) दर्जतार्थ बाई हुईं प्रजा का दर्शन, भाषण आदि से 
अभिनन्दन करने के पश्चात उतको विदा करना चाहिए; जब वे चले जायें तव अपने मन्त्रियों के 
साथ सन्वि-विग्रह आदि विभिन्‍न राजनीतिक विपयो का अनुणोलन करे ॥* जहाँ तक सम्भव हो सके 
मन्त्रणा को गुप्त रखा जावे । इसके लिए मनु कहते है कि राजा को मन्त्रिपरिषद से मन्त्रणा करने के 
लिए पर्वतीय शिखर पर आरोहण करके अबवा प्रासाद (महल) के एड्ान्त मे, अयबा जनरहित वन 
मे स्थित भवन में अबवा ऐसे ही किसी एकान्त स्थल में जाना चाहिए।* मनु कहते हैँ कि जिस राजा 
की मन्त्रणा (नीति) को उसके (राजा) तथा मन्नियों के अतिरिक्त अन्य जन ने जान सके वह राजा 
क्षीण कोप होने पर भी उन्नति हो करेगा, सारी पृथ्वी का उपभोग करेगा ॥7 यदि मन्त्र गुप्त नहीं है 
तो बढ़ मन्त्र नही है ।* 
मनु ने यह भी संक्रेत किया हे कि बुद्धि, नेत्र, वाक, चक्षु तथा कर्ण जादि से विकल व्यक्ति की, 
पक्षियों वी योनि में उत्तन्न (शुक सारिका आदि), अतिवृद्ध, स्त्री, म्लेच्छ, रोगो तवा बंग्रहीन आदि 
को मन्त्रणा के समय हटा देना चाहिए ।* किस-किस समय में मन्‍्त्रणा करतो चाहिए, इस विषय में 
मनु ने कहा हे कि राजा को दिन के मध्य मे अबवा रात्रि के मध्य में विगतश्रम (शारीरिक श्रांति 
को दूर करके) होकर एकान्‍्त में बर्मे, अब, काम तथा अन्य विपयो में मन्‍त्रणा करनी चाहिए। 


मन्त्रियों के कार्य तथा विभाग 

मन्त्रियो के कार्यक्षेत्र में शासन का पूरा क्षेत्र आ जाता था । उनके प्रमुख काये ये--(१) नोति 
का निर्वारण करता; (२) तीति को उफलतापुर्वेक कार्यान्वित करना, (3) कठिताइयों को दूर करना, 
(४) राज्य के जाब-व्यय के सम्बन्ध में नीति निर्वारण और उनका निरीक्षण करना, (५) राजकुमारों 
की शिक्षा-दीक्षा का समुचित प्रवन्ध करना, (६) राज्याभिषेक में भाग लेना, तथा (७) परराष्ट्र- 
नीति पर विचार करना । इन कार्यों का क्षेत्र अतिविस्तृत या बतः यह स्वाभाविक ही था कि प्रत्येक 
विपय को अलग मन्त्रियों को सौंप दिया जाये । परल्तु प्राचीन राजनीतिक विचारकों ने कायें विभाजन 
के विपय में मौन घारण किया हुआ हे | राज्यशास्त्री आचार्य शुक्राचा्य से हमे विभागों का कुंछ 
परिचय मिलता है । उनके मतानुसार मन्त्रिपरिपद में १० मन्त्री होने चाहिये; १--श्ुरोहित; २--- 
प्रतिनिधि, ३--अ्रवान, ४--सचिव, ५---मन्त्री, ६---आड्विवाक, ७--पंडित, ८--सुमंत्र, ६--- 
अमात्य और १०--हँत । वे यह भी कहते हैं कि कुछ लोगों के मत से पुरोहित बौर दुत की गणना 





१. मनु० ७।/१४५-मनु०, टीका कुल्लुक भटट २. मनु० ७१४६॥। 
३. मनु० ७॥१४७ । ४. मनु ० ७१४८ ॥ 
५. मन्त्र मूल यतों राज्यं तस्मान्मंत्रं सुरक्षितम्‌ ॥ 
कुर्बाद्ययास्य न विदु: क्मणामाफलोदयात्‌ ॥ या० स्मृति, १३४५ | 
६. मनु ० ७]१४६ ॥ ह 
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मन्त्रियों में वही की जाती। यद्यपि शुक्क से पुरे के आचायों ने विभागों का उल्लेख नही किया है फिर 
भी यह माता जा सकता है कि विभागों का विभाजन शुक्राचार्य ह्वारा वर्णित ढंग पर ही होता था, 
क्योकि उत्कीर्ण लेखो मे इन मन्त्रियों के उल्लेख इसी या इसके पर्यायवाचक नामों में किये गये हैं । 
मन्त्रियों के पद 

(१) पुरोहित--महाभारत में ब्राह्मण मन्‍्त्री का पुरोहित के छप में विशद वर्णव मिलता है । 
श्ांतिपवं में कहा गया है कि जो राजा पुरोहित विहीन होता है वह जुठन (अपवित्र) के समान होता 
है, इसीलिये राजा को चाहिये कि धर्म को अच्छो तरह समभने वाले विद्वान को नियुक्त करें ।) 
“राजशक्ति के निरपेक्ष भाव से प्रयुक्त होने के लिये यह आवश्यक है कि कोई निरपेक्ष गक्ति राज- 
शक्ति का मांग प्रदर्शन करे, इसीलिये निरपेक्ष ब्राह्मण पुरोहित राजा के प्रमुख सलाहकारों में बाता 
है । इसी प्रकार ब्राह्मण वर्ण भी राजा के बिना उपत्म हो जावगा वयोकि घमे मे व्यवस्थित रखने 
के लिग्रे राजशक्ति के द्वारा ही धर्म की मर्यादा सुरक्षित रहती है।* याज्ञवल्क्य मनु को अपेक्षा, 
पुरोहित के परंपरागत गोरव का अधिक स्पष्ठ चित्रण करते हैं। वे पुरोहित की योग्यताओ के 
साथ-साथ उसके दण्डनीति में कुशल होने का भी उल्लेख करते है। इससे यह भाभास मिलता है 
कि वह (पुरोहित) राजा को उसके राजकीय कार्यों मे भी सहायता पहुँचाता रहा होगा ।* वाल्मीकि 
भी रामायण में पुरोहित के इस महत्व का उल्लेख करते हैं ।९ 

उपरोक्त प्रमाणों से स्पष्ट होता है कि राज्यतन्त्र मे ईश्वरीय तत्व के प्रति विश्वास होने तथा 
घर्में शासन की स्थापना के लिये पुरोहित का बढ़ा महत्व था। उसका काये राष्ट्र का अम्युदय करना 
था। वह सेना को मन्त्रपुत करता तथा राजा के साथ युद्धक्षेत्र मे जाकर अपने मन्‍्त्रो और स्तुतियों 
द्वारा देवताओं को प्रसन्न करके विजयश्नी प्राप्त करने का प्रयत्न करता था | वह शास्त्र तथा नीति- 
शास्त्र में प्रवीण होता था। विशेष परिस्थितियों में वह राज्य का सम्पूर्ण शासन भार भी घारण 
करता था । 

वैदिक युग में तो पुरोहितों का प्रभाव बहुत रहा परन्तु बोद्ध और जैन दर्शन के विकास के 
फलस्वरूप यज्ञी का प्रचार कम होने पर पुरोहित के प्रभाव को भी घकका लगा। फिर भी जातकों 
के समय में भी वह काफी प्रभावी था। गुप्तकाल के वाद के लेखों में.पुरोहित का उल्लेख मन्त्रियो से 
अलग क्रिया गया हे । इससे प्रकट होता है कि अब पुरोहित मन्त्रिमण्डल का सदस्य ते रह गया या। 
यद्यपि अब पुरोहित की गणता सन्त्रियों में नही होती थी, फिर भी राजा पर उसका नैतिक 
प्रभाव था । 

(२) प्रतिनिषि---प्रतिनिधि नाम से स्पष्ट होता है कि वह राज्यसत्ता का प्रतिनिधित्व करता 
रहा होगा । ऐसी दशा सम्भवतः राजा की अनुपस्थिति में ही उत्पत्त होती होगी, जबकि प्रतिनिधि, 


१. महाभारत शान्ति पे, ७२, १-१३, १४, १७, ७३, १-१६, 

२. प्रमुख स्मृतियों का अध्ययन/--डा० लक्ष्मीदत्त ठाकुर । 

३. याज्ववल्क्ष्य स्मृति १३१३ । 

४, जीवत्यपि महाराजे तवैव वचन वयम्‌ ।! 
नातिक्रमामहे सर्वे वेला प्राप्येव सागरः ॥ ---बाल्पीकि रामायण बयो० ३७-६७ 
कुमारमिक्षवाकुसुतं तथान्य॑ राजानमिहामिषेवय ॥'---बाल्मीकि रामायण क्षयों० ३८- ११ 
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को शासन भार घारण करने का अवप्तर मिलता । वयस्क होने पर संभवतः युवराज को ही यह पद 
मिलता था । जातकों में उल्लिखित 'उपराजा” शुक्न द्वारा वर्णित प्रतिनिधि के ही समान था। 
उत्की्ण लेश्षों में प्रतनिधि का उल्लेख नही मिलता, और मनु भी प्रतिनिधि को नही वरन प्रघान 
मन्‍्त्री को ही राजा का स्थान ग्रहण करने को कहते हैं। इससे यह प्रतीत होता है कि प्रतिनिधि की 
गणना मच्त्रिपरियद में नही होती थी। 

(३) प्रधान--प्रधान या प्रधानमन्त्री, मन्त्रिपरिषद का सबसे महत्वपूर्ण सदस्य था। शुक्र के 
मत में वह सर्वदर्शी तथा पुरी शासन-व्यवस्था पर आँख रखने वाला होता था। लेखों में अनेक 
प्रधान मन्त्रियों के नाम मिलते है। ६०० ई० के एक कदंववंश के लेख में “स्वस्य अनुष्ठाता? उपाधि 
से संबोधित जियंत, गुजरात की राष्ट्रकूट शाखा के राजा दंतिबमंत (८८० ई०) का महामात्य क्रृष्ण- 
भट्ट, चालुब्य लेखो मे वणित 'महामात्य” आदि व्यक्ति प्रधानमन्त्री थे। आधुनिक काल को भाँति 
प्राचीन भारत में भी प्रधानमन्त्री मन्त्रिपरिपद का प्रमुख होता था और साथ ही साथ एक या अनेक 
महत्वपुर्ण विभाग संभालता था। 

(४) सचिव या युद्धमस्थी--प्रधावमन्त्री के बाद युद्धमन्त्री का स्वान था। शुक्र ने उप्ते सचिव 
का नाम दिया है। मोय॑-राज्य में उप्ते सेवापति कहा जाता था, गुप्त-राज्व में 'महावलाधिकृत', कश्मीर 
में 'कंपन” और यादव-राज्य में 'महाप्रचंडदंडनायक! । युद्धमन्‍्न्री का युद्ध कौशल, शस्त्रसंचालन और 
सैन्यसंगठन मे निष्णान्त होना आवश्यक था। उसका काय॑ राज्य के सब दुर्गों में सेना रखना और 
सेना के सब विभागों की व्यवस्था करना था, जिससे उनकी युद्धशक्ति बरावर बनी रहे । 


(५) मन्न्री--यह मन्‍्त्री राजा को नीति कुशल मन्त्रणा देता था। उसकी सलाह के अनुप्तार 
साम, दाम, दण्ड तथा भेद की नीति निर्धारित की जाती थी। अनेक लेखों में इसको “महासन्धि- 
विग्रहुक' कहा गया है । 

(६) प्राइविवाक्- प्राइविवाक! प्रधान न्यायाधीश होता था । स्मृति ओर लोकाचार के पूरे 
ज्ञान के अतिरिक्त इसमें दोनो पक्षो द्वारा प्रस्तुत किये गये प्रमाणों ओर साक्ष्यों को ढीक-ठीक परख 
सकने की योग्यता भी होनी बावश्यक थी । राजा की अनुपस्थिति मे अन्तिम निर्णय देने का अधिकार 
इसको होता था। 

ह (७) पण्डित--इनका काम राज्य की घामिक-नीति निर्धारण करना था। घमं-शास्त्रों में 
पारंगत होने के साथ ही यह लोकाचार पर भी सुक्षम दृष्टि रखता था। वह घामिक नीति का 
समयानुकूलन तो करता ही या साथ ही साथ वह राज्य को यह सलाह देता था क्षि धर्मं बोर संस्कृति 
के अनुकूल पुरानी व्यवस्था में क्या परिव्तव किया जाये। अशोक! के 'घम्ममहामात्र', गुप्तराज्य के 
“विनयस्थितिस्थापक?, तथा राष्ट्रकूटो के 'वर्माकुश” आदि इस मल्त्री पद के समानार्थंक थे। इसी. 
विभाग के अन्तर्गत मठ, मन्दिर, पाठणाला और विद्यालयों को दान देने का कार्य भी रहता था । 

(८) कोधाध्यक्ष या सुमस्त्र--इस मन्त्रिपद के अनेक पर्यायवाची शब्द प्रचलित थे। यह 
नाम शुक्र की सुची में 'सुमंत्र', वेदिककाल का “संग्रहीत! या कौटिल्य का 'समाहर्ता! है। उत्कीणं 
लेखो में इसे अधिकतर “भांडागारिक” (कोष और भंडार का अधिकारी) कहा गया है । इस शब्द से 
इस पद के कत्तंव्य का ठोक-ठीक ज्ञान होता है । 

(६) जमात्य--अमात्य का काये राज्य के नगरों, ग्रामो भर जंगलो तथा उनसे होने वाली 
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आय का ठीक-ठीक व्यौरा रखना था। इसके अतिरिक्त कृषि योग्य ओर परती भूमि तथा खानो की 
अनुमानित आय का भी व्योरा इसके पास रहता था। ' 

(१०) इंत--राज्यो के मध्य पारस्परिक सम्बन्धो को बताये रखने तथा विशेष अवसरो पर 
एक राज्य का अन्य राज्य में सन्देश देने के लिए 'दुत' नामक मनन्‍्त्री /का अस्तित्व था। उसे सन्यि 
विग्रहुक भी कहा जाता था । 


मन्त्रिपरिषद का महत्व 
मन्त्रिपरिषद राजा के कार्यों पर नियन्त्रण रखने का मधिकार रखतो थी । दिव्यावदान की 
कया से पता चलता हे कि अमात्य राधागुप्त ने युवराज की सहायता से अशोक को इस बात 
से रोक दिया था कि वह राज्प्रकोश से बोद्ध णिहार के लिए दान दे सके । मनुस्मृति के अनुसार 
यदि कोई राजा सहायकों के बिना राज्यकायं का संचालन करने का यत्त फरेगा, तो वह मुख ही 
होगा, क्योंकि ऐसा राजा कदापि न्यायपूर्बक अपना कार्य नही कर सकता । अतः ऐसे सात या आठ 
सचिव (मन्त्री) नियत क्षिये जाएँ जो कि “मोल” (देश के अपने) हो, शास्त्र के ज्ञाता हों, शुर भौर 
निश्चित लक्ष्य वाले हो, कुलीन हों, और जिनकी भलीभाँति परीक्षा कर ली गई हो । इन मन्तरियों के 
साथ सन्धि, विग्रह, राज्य की उन्नति तथा समृद्धि, देश की रक्षा आदि राजकीय विषयों का चिन्तन 
किया जाए । उनसे प्रथक्‌-पृथक रूप से भी परामर्श किया जाए ओर समस्त (सम्मिलित) रूप से 
भी | प्रायः यह विश्वास प्रचलित था कि जिन मन्त्रियों से राजा डरता नही, उनसे राज्य की चुद्धि 
क्या हो सकती है ? वे तो केवल राजा की शोभा बढ़ाने वाले ही हो सकते हैं, जैसे कि आभूषण, 
वच्चध आदि द्वारा स्त्रिपो की शोभा बढ़ती है । जिन मन्त्रियो से राज्य, प्रजा, सेना, कोष गौर 
सुनुपत्व में वुद्धि नही होती, और जिनके परामशं से शत्रु का विनाश नहीं होता, ऐसे मन्त्रियो 
से लाभ ही नया है ? 
महाभारत के शान्तिपवं मे भी राज्य के लिए मन्त्रियों की उपयोग्रिता तथा महत्व का 
निरूपण किया गया है। इसके अनुसार “राजा के राष्ट्र की उश्नति मन्त्रियो के मन्त्र पर ही निरभेर 
करती है ।” यह सिद्धान्त प्रतिपादित करके शान्तिपर्वं मे बताया गया हे, कि क्रिस प्रकार के ब्यक्तियों 
को मन्‍्त्री. नियुक्त किया जाए, और उनकी संख्या कितनी हो ? अन्य प्राचीन भारतीय ग्रन्यो में भी 
मंत्रियों ओर मन्त्रिपरिषद के महत्व के सम्बन्ध में अनेक बातें पायी जाती हैं। नीतिवाक्यामृत में 
लिखा है---“उसे राजा नही कह सकते, जो मन्त्रियों का अतिक्षमण करता रहे ।”” मन्त्रिपरिवद को 
स्थिति तथा महत्व को प्रमाणित करने के लिए महाभारत के शान्तिपवे का यह उल्लेख ही पर्याप्त है 
कि “राजा तो सदा ही परतन्त्र है। सन्धि और विग्रह के कार्य मे राजा कहाँ स्वतन्त्र है ? वह तो 
मत्रियो ओर क्रीड़ाविहार तक में स्वतन्त्र नही होता । वह तो सब राजकीय परामशं अम्तात्यों के 
साथ ही करता है, राजा को स्वतन्त्रता कहाँ है ?”? 


प्राचीन भारत को राजनैतिक संस्थाएँ 


प्राप्त प्रमाणों से स्पष्ठ होता हे कि प्राचीन भारत में प्रशासन तथा राजनैत्तिक व्यवस्था से 
सम्बन्धित कतिपय लोकप्रिय तथा जन प्रतिनिधित्वयुक्त संस्थाएँ विद्यमान थी । इस विषय में रोचक 
तथा भाश्चुयंजनक तथ्य यहू भी है झ्वि ऐसी संस्थानों को प्रारिम्भक वैदिक काल में तो विशेष 


ना 
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महत्व प्राप्त था परन्तु कालान्तर मे उनका रूप या तो परिवर्तित हो गया अथवा वे लुप्त सी हो 
गईं। वैदिक काल से पूव॑, प्रागैतिहासिक युग में उदित और विनष्ठ सिन्ध सम्यता का जो रूप 
तत्कालीन प्रमाणों हरा उभर कर सामने आता हे, उसके सन्दर्भ में इस संभावना से इन्कार नहीं 
किया जा सकता कि उस समय में भी नगर आदि की व्यवस्था के लिये अनेक महत्वपूर्ण संस्थाएँ 
रही होंगी परन्तु इस विपय में प्रमाण स्पष्ट नही हैं। संस्कृत साहित्य में संस्थाओ के लिये प्रयुक्त 
किये जाने वाले अनेक नाम मिलते हैं, जिनमें सभा, समिति, विदय, परिषद, संग्राम आदि प्रमुख 
हैं, अतः प्राचीन मारत के राजनीतिक सिद्धान्तो एवं उत्तके व्यावहारिक रूप के अध्ययन हेतु 
तत्कालीन जीवन से सम्बन्ध रखने वाली संस्थाओं का क्रमवद्ध एवं विधिवतु अध्ययन अनिवाय॑ है । 

वैदिक संहिताओं में कतिपय वैदिक संस्थाओं की ओर संकेत हैं। ये वे संस्थाएँ जान पढ़ती 
हैं जिनका निर्माण राजनैतिक जीवन सम्बन्धी सिद्धान्तों को कार्यान्वित करने के लिए हुआ था। इन 
संस्थाओं में, अपने-अपने क्षेत्राधिकार के अनुसार, राजनीति सम्बन्धी समस्याओं पर विचार किया 
जाता था और निर्णय लिये जाते थे । इन संस्थाओं में सभा, समिति और विदय विशेष महत्वपुर्ण 
थीं । इन संस्थाओं के विषय में जो सामग्री उपलब्ध है उसके आधार पर बायों की इन संस्थाओं का 
विवरण निम्नलिखित रूप से दिया जा सकता है । 


सभा 


सभा फो प्राबीनता--वैदिक आरयों की संस्थाओं में सभा का प्रमुख स्थान था। यह उतकी 
राष्ट्रीय संस्था थी । इस संस्या के माध्यप्र से उनके राजनैतिक जीवन के संचालन में महत्वपूर्ण 
योगदान प्राप्त होता था । अथवेवेद में सभा को प्रजापति को दुहिता कहकर सम्बोधित किया गया 
है ।) सभा की उत्पत्ति विराट पुरुष से कही गयी है ।* इसी प्रकार इसी वेद के एक प्रसंग में ब्रात्य 
अथवा आदिपुरुष से सभा की उत्पत्ति बतलायी गयी है।* इससे यह विदित होता है कि सभा? 
उतनी ही पुरातन है जितने पुरातन प्रजापति, विराट पुरुष अथवा ब्रात्य हैं । 

सभा के विषय में विवाद--सभा के वास्तविक स्वरूप के विषय मे विद्वानों मे एकमत नहीं 
है। कुछ विद्वानों, जिनमे हेलाब्नण्ड प्रमुख है, का मत है कि वैदिक आर्य किसी विशेष समस्या के 
समाधान हेतु विचार करने के लिए जब एकत्र होकर एक स्थान पर बैठते थे तो उनके इस प्रकार 
एकत्र होने को समिति मोर जिस स्थान अथवा भवन्त में वह एकत्र होते ये उसे सभा रहते ने । 
इसका तात्पयं यह है कि समिति वैदिक आयों की संस्था थी, और इस संस्था के सदस्यों की बेठक' 
जिस स्थान अथवा भवन में होती थी उस स्थान अथवा भवन को सभा को संज्ञादी गयी थी।' 
दूसरो श्रेणी के विद्वानों, जिनमें जिमर प्रमुख हैँ, का कहना है कि सभा ग्राम को संत्या थी मोर 
समिति केन्द्रीय संस्था थी । कतिपय अन्य विद्वान, जिनमें डा० लुढविद प्रमुख हैं, का विचार है कि' 
वैदिक आयों की एक राजनैतिक संस्था थी जिसमें सभा ओर समिति नामक दो सदन थे। विद्वानों 
के एक अन्य वर्ग का विश्वास है कि समिति वैदिक आारयोँ को राष्ट्रीय संस्था थी, परन्तु सभा समिति 
को एक स्थायी उपसमिति थी । परन्तु इसके साथ ही उन्होंने यह भी स्वीछार किया है कि सभा 
ओर समिति में परस्पर क्या सम्बन्ध था, इस वियय पर निश्चयात्मक किसी प्रकार का मत व्यक्त 
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नहीं किया जा सकता ।" डा० अल्तेकर के मतानुसार सभा का सम्बन्ध ग्राम मात्र से था। सभा 
ग्राम की संस्था थी | इस दृष्टि से वैदिक राज्य में लगभग उतनी ही सभाएँ होती थी जितने कि उस 
राज्य में ग्राम होते थे । उन्होने भ्री समिति को केन्द्रीय संस्था मात्रा है।' ऋग्वेद के एक मंत्र में 
जुआरी दूत खेलने के लिए सभा को जाता है ।* इस से ज्ञात होता है कि वैदिक युग में घूतगृह को 
सभा कहा जाता था | अथवेबेद से विदित होता है कि सभा के सदस्य सभ्य एवं समभासद कहलाते 
थे। वे सभा में भाषण किया करते थे ।" वेदों में सभा और समिति दोनों का पृथक्‌-पृथक्‌ अस्तित्व 
बतलाया गया है | इस विषय में चाहे जो भी विवाद हो, इतना स्पष्ट है कि सभा और समिति के 
अपने-अपने पृथ्क कार्य थे और वे दोनो संस्थाएँ क्रेन्द्रीय स्तर पर संचालित थी । यह भी सत्य है कि 
सभा की बैठक जिस स्थान अथवा भवन भे होती थी उसे भी सभा ही कहते थे । 

वैदिक साहित्य में सभा का उल्लेख तो मिलता हे परन्तु उसके संगठन एवं कार्यों के विवरण 
का अभाव है । इस विषय में तत्कालीन साहित्य के संक्रेतो के आधार पर अनुमान लगाया जाता है, 
जो प्रामाणिक न होने पर भी युक्ति संगत प्रतीत होता है । 

सभा के सदस्य उनकी योग्यता तथा बक्धिदार---सभा का शाब्दिक अर्थ 'भासितः मयवा 
प्रकाशित” होना है ।* इसलिए वैदिर सभा का तात्पय॑ महत्वपुर्ण व्यक्तियों के एकत्र होने का स्थान 
है । इससे ज्ञात होता है कि सभा वेदिक भारयों को ऐसी संस्था थी जिसमे महत्वपुर्ण पुरुष एकत्र होते 
थे । दूसरे शब्दों मे यह कहना उवित होगा फि सभा की सदस्यता का अधिकार सामान्य पुरुषों को 
तब तक प्राप्त तल था, जब तक कि उनमें इसकी सदस्थता के अनुरूप बाछुनीय गुण एवं योग्यताएँ 
विद्यमान न होती हो । सभा का प्रत्येक व्यक्ति सभेय, सभासद, अथवा सभासीन कहा जाता था [* 
सभा के सदस्यो के लिये 'सुजात,” “रायिह सभावान” शब्दों तथा 'नसा सभा यत्र न सन्ति बृद्धाः 
से प्रकट होता है कि उच्चवंश के सज्जन तथा वुद्ध पुरष सभा के सदस्य होते थे । 

सभा की सदस्यता के लिए लोग लालायित रहते थे । इस तथ्प की पुष्ठि ऋगेद के एक 
मन्त्र मे सोम की उपासना का फल बतलाते हुए इस प्रकार की गयी है--जो पुरुष श्रद्धा-भक्ति के 
साथ सोम की उपासना करता है, सोम उस भक्त के लिए दूध देने वाली गाय, द्वुतगामी भश्व, 
कत्तंन्यपरायण, गुह सत्कार कारये मे कुशल, पितृभक्त, विदय की सदस्यता योग्य और सभा का सदस्य 
बनने योग्य पुत्र प्रदान करता है ।* 

ऋग्वेद के एक मन्त्र मे सकेत किया गया हे---सभा के यशस्वी सभाश्नद की प्रशंसा उसके 
अन्य सह सभासद सभा में किया करते हैं। सभासद यज्ञ द्वारा प्रशंसित होता है?* इससे ज्ञात होता 
है कि सभा का सदस्य बनने के लिए लोकोपकारी कारय॑ सम्पन्न कर यश की प्राप्ति कर लेना 
आवश्यक था । , ु 

ऋषणेद के अनुसार, सभा के सदस्य की अन्य योग्यता भद्रभाषी होना वताई गयी है [ 
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ऋग्वेद में प्रायंदा की गयी है कि सभा मे बृहदु वाणी का उच्चारण होना चाहिए ।" एक अंप्पे 
संकेत द्वारा सभा के सदस्य को यवार्थवादी होना आवश्यक बताया गया दे ।* अयव॑वेद के एक 
प्रसंग मे सभा के सदस्य के लिए वर्चस्वी और ज्ञानवानु होगे के लिए प्राथंता की गयी हैँ। यह 
प्राथंना की गयी है कि सभा का सदस्य इन्द्र की विभूतियों का घारण करने वाला पुदष होता चाहिए 
तथा उन्हें सत्य भाषी, न्‍्यायपरायण होने के साय साथ यधावचन बोतने चाहिये ।१ 

वैदिक संहिताओो के उपरोक्त संफेत्तों से यहू पुर्णतः स्पष्ट होता हैं कि सभा के सदस्यों को 
यशस्वी, व्च॑स्वी, ज्ञानवान्‌, भद्रभाषी, सुबक्ता, सत्यवादी, न्‍्यायपरायण, गम्भीर, सद्रपप्टवादी, सार- 
युक्त वचन बोलने में कुशल, प्राणिमात्र का पितृवत्‌ हितेच्छुक तथा पालक, ओर इन्द्र की विमनतियों 
का धारण करने वाला व्यक्ति होना आवश्यक था । 

वैदिक सभा के सदस्यों के अधिकारों के विपय में वैदिक साहित्य में स्पष्ट उल्लेख नहीं है । 
मथवेवेद के एक प्रसंग ते विदित होता है कि सभा का सदस्य चाहे जिस वर्ण, रंग, भाकृति आदि 
का पुरुष क्यो न हो परन्तु सभा का सदस्य होने के नाते सभा में बैठने # लिए उसे समान आसन 
ग्रहण करने का अधिकार प्राप्त या ।* इसमें यह स्पष्ट दे कि सभा जनतातिक संस्या थी ।सभा के 
प्रत्येक सदस्य को सभा में अपना सत्त एवं अपने विचार प्रकाशन की स्वतंत्रता थी ।* 


सभा फा समापति--वैदिक संहिताओं में सभा के अध्यक्ष अथवा सभापति की ओर स्पष्ट 
संकेत किया गया है । यजुर्वेद में जहाँ राज्य के अन्य पदाधिकारियों के प्रति सम्मान-प्रदर्शन हेतु 
व्यवस्था दी गयी है वहीं सभा के सभापति के प्रति भी उसी रूप में विशेष सम्मान प्रदर्शित करने के 
मिमित्त आदेश दिया गया है ।* तैत्तिरीय ब्राह्मण में सभा के काय का संचालन करने वाले को सभा 
पाल! कहा गया है ।* यजुर्वेद में प्राप्त इन सकेतों से ज्ञात होता हे कि सभापति का पद बत्पन्त 
महत्वपूर्ण एवं प्रतिष्ठित समझा जाता था। समा की बैठके इसो सभापति की अध्यक्षता में होती थी, 
सभापति को नियुक्ति, मभधिकार, तथा उसको योग्यता आादि के विपव का उल्लेख तो दुर संकेतों का 
भी अभाव हे । गत: इस विपय में मोच रहना हो उचित है । 


सभा फे कार्य--विविध उल्लेखो से ज्ञात होता है कि सभा का अ्रघान काये विवादग्रस्त..... 
विषयो पर विचार करना एवं तदनुसार निर्णय करना था | 

यजुर्वेद में सभा का परिचय देते हुए बतलाया गया है कि घर्म निर्णय अर्थात्‌ न्याय की प्राप्ति 
हेतु सभा मे गमन किया जाता था ।र्५ एक अन्य मंत्र में कहा गया हे “यश्ञ ! तू आक्रमण के लिए 
भर्थात्‌ आक्रमण से सुरक्षित रहने के लिए (आस्कन्दाय) सभा में स्थित (सभा स्वाणुम) को प्रकट 
कर ॥१० इससे स्पष्ट होता है कि आक्रमण से बचने के लिये सभा सुरक्षित स्थान समझी जाती थी | 
संम्भवतः सभ्ना में उस व्यक्ति को शरण मिलती थी जिसके जीवन, सम्पत्ति, स्वतेंप्रता अथवा सम्मान 
तथा प्रतिष्ठा आदि पर भाक़रमण होता था । ऐसी परिस्थिति में सभा पीड़ित ज्यक्ति के मधिकार को 
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रक्षा करती थी और उसके अपहूत अधिकार को पुनः दिलाने का निर्णय देती थी। इससे यह भी 
प्रकट होता है कि सभा एक प्रकार का त्यायालय थी । 
इस प्रकार सभा का प्रधान कार्य घर्म-निर्णय अबवा न्‍्याय-वितरण करना था। इसके अतिरिक्त 
राजनैतिक विपय सम्बन्धी महत्वपूर्ण समस्याओं की ग्रुत्यियो का सुलकाता भी सभा का कायें रहा 
होगा । डे 
सभा को कार्य पद्धत्त--ऐसा प्रतीत होता है कि वादी अपने वाद को सभा के समक्ष प्रस्तुत 
कर प्रोथंता करता या कि सभा के सदस्य पिता के समान पुत्रवत्‌ उसकी रक्षा करें ।? अथवंबेद में 
सभा के सदस्यों से प्रार्थंवा को गई है कि सभा के सदस्य अपना मत सभा मे प्रस्तुत प्रस्ताव गयवा 
बाद पर विचार करने में लगायें। यदि उनका मत इधर-उधर भटक जाता है तो अपने इस प्रकार 
भठके हुए मन को खोचकर अपने समक्ष प्रस्तुत विषय अथवा प्रस्ताव में लगा दें ।* इससे ज्ञात होता 
है कि सभा के समक्ष प्रस्तुत विबय की पूर्ण विवेचना की जाती थी। अयवंवेद में सभा के सदस्यों के 
लिये सवंस्तम्प्रति को प्राप्ति हेतु की गयी प्रार्थना से स्पष्ट है कि सभा में इस ओर विशेष ध्यान दिया 
जाता था कि उसके द्वारा दिये गये निर्णय सर्वंसम्मति से हो ।* अयबव॑वेद के एक प्रसंग में बहुमत 
के आधार पर निर्णय प्राप्त करने के निमित्त प्रार्थवा की गई है," जिससे स्पष्ट हे कि सवंसम्भति 
न होने पर बहुमत का आश्रय लिया जाता था । 
जैप्ता कि पहले कहा जा चुका है, सभा मे प्रस्तुत विषय पर उसके प्रत्येक सदस्य को अपना 
मत स्वतंत्रतापूर्वक व्यक्त करने का पूर्ण अधिकार था। जिस समय सभा का कोई सदस्य प्रस्तुत 
विपय पर अपने विचार व्यक्त करने के लिये सभा में बोलता था, उस अवधि में सभा के दूसरे 
सदस्यों को बोलने का अधिकार नही था। इस तथ्य की पुष्टि अथवंवेद में इत शब्दों में की गयी 
है, सभा का सदस्य कहता है--जब मैं सभा में भाषण करू, तव तू भाषण मत कर, मेरे भाषण की 
समाप्ति के उपरान्त तु भाषण कर ॥7 
विवेवना --कालान्तर में सभा का न्यायिक स्वरूप अधिक महत्वपूर्ण हो गया । डाॉँ० जायसवाल 
के अनुसार सभा का एक काये निश्चित रूप से स्पष्ट है : सभा राष्ट्रीय न्यायालय के रूप में कार्य 
क्रतो थी। पारस्कर गुद्यसुत्र में सभा को कष्ट और प्रचण्डता कहा गया है; चूँकि अभिषुक्त को सभा 
में कष्ठ और प्रचण्डता हो मिलते थे । सभा को “नरिष्ठा? भी कहा गया हे, जिसका अर्य॑ हे, वहुत से 
व्यक्तियों का ऐसा संकल्प जिसे तोड़ा न जा सके या जिसका अतिक्रमण न किया जा सके । 
सभा के मोलिक स्वरूप का निर्धारण करना कठिन हे । यह शब्द उस घातु से निकला हे 
जिसका बर्थ है कुल अबवा जन के सदस्यों का संध। सम्भवतः प्राचीन सभा इसी प्रकार की थी, 
परन्तु बाद में सभा केवल ऐसे ही व्यक्तियों का संघ नही रहो । यह किसी भी प्रकार का समुह हो 
गया, जो धामिक, खेल, वाद-विवाद या स्थानीय हिंत के हेतु किसी भी प्रयोजन से एकत्रित होता था। 
सभा के सदस्य प्रतिष्ठित घनिक व्यक्ति होते थे । राजा भोर सभा के वीच भी घनिष्ठ सम्बन्ध था। 
विभिन्न प्रमाणों से यह स्पष्ट होता है कि भिन्न-भिन्न प्रकार को स्थानीय सभाओ के अतिरिक्त एक 
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श्रेष्ठ सभा--राजनी तिकु सभा भी थी, जिसका सम्बन्ध राजा से था। राजा सभा के सदस्यों के 
» परामशं बिना कार्य वही कर सकता था। जव कि सभा राजा के लिए परामशंदात्री निकाय था, 
इसके अन्य कार्य भी थे । यह न्यायिक सभा के रूप में कायं करतो थी।" 


समिति 


समिति की प्राचीनता--अथवंवेद में समिति को सभा की यमज भगिनी भौर प्रजापति की 
दुहिता कहा गया है ।* एक ऐसा समय भी था जब सम्पूर्ण जगत अव्यक्त अवस्था में था | कुछ समय 
के उपरान्त अव्यक्त जगत व्यक्त अवस्वा में प्रकट हुआ | अव्यक्त जगत के व्यक्त होने के समय सव- 
प्रथम आदि पुरुष अयवा विराट पुरुष प्रकट हुआ । उस पुरुष के अंग्रो-प्रत्यंगो से चल और अचल सभी 
प्रकार की सृष्टि की उत्पत्ति हुईं |? सृष्टि के इसी रचना-काल में कतिपय वैदिक संस्थाओं में समिति 
का जन्म हुआ । इन आदि कालीन वैदिक संस्थाओं में समिति भी थी। अयर्ववेद में भी उल्लेख है कि 
विराट पुरुष से समिति का जन्म हुआ था ।* यह भी उल्लेख है कि ब्रात्य ने गमन किया, उसके 
पोछे पीछे सभा, समिति ओर सेना व्यक्त होकर गमन करने लगी ।* 

उपरोक्त प्रामाणिक उल्लेख समिति का पुरातन संस्था होना सिद्ध करते हैं। इन उल्लेखो के 
अनुसार समिति उतनी ही प्राचीन हे जितने कि प्रजापति, विराट पुरुष और ब्वात्य पुरातन हैं । इसके 
मतिरिक्त ऋगेदीय ऋषियों ने भी समिति का महत्वपूर्ण एवं सक्रिय उपयोगी संस्था के रूप में वर्णन 
किया है ।* उनके सम्रय में सम्रिति का पूर्ण विकास हो चुका था | 


सम्रिति कीं उपयोगिता--मथवंवेद में एक उल्लेख हैं कि जिस राष्ट्र में ब्रह्महत्या होती है 
वहाँ मित्र और वरुण जलवुष्टि नही करते, समिति वहाँ कार्ण नही करती और उस राष्ट्र के मित्र 
उसके वश में नही रहते ।” इससे यद्द स्पष्ठ होता हे कि वैदिक राज्य मे समिति का अभाव अथवा 
उसका निष्क्रिय हो जाना अतथे समक्ता जाता था । “समिति-हीन राज्य मृतवतु समझा जाता था। 
वैदिक आर्यों दरा सावेजनिक जीवन सम्बन्धी समस्याओ को परस्पर मिल-जुलकर एवं विचारों के 
परस्पर आदान-अ्रदान द्वारा सुलकफाने और सम्पूर्ण राज्य की जनता के कल्याण का चिन्तन कर 
तदनुसार साधनों के जुटाने में समिति का महान झहयोग रहता था। इस दृष्टि से समिति वैदिक 
भार्यों की उपयोगी संस्था थी । उसके बिना उनके राष्ट्रीय जीवन का सम्यक्‌ विकास असंभव था” * 

समिति का संगठत--समिति शब्द समर! ओर “इति” के संयोग से वना है, जिसका अथ्थ॑ हे 
एकृत्र होना । इस इृष्टि से समिति वैदिक भार्यों की सावंजनिक सस्था थी जिसमे समस्त प्रजा 
सावंजनिक जीवन सम्बन्धी समस्याओं का समाधान मिल-जुलकर कर करती थी। इस प्रकार सभा 
भौर समिति के संगठन में सबसे महत्वपूर्ण अन्तर यह था कि सभा की सदस्यता का अधिकार 
केवल उन पुरुषों को प्राप्त था जो राज्य में विशिष्ठ पुरंष समझे जाते थे, परन्तु समिति की 
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सदस्यता के लिए ऐसा कोई प्रतिबन्ध न था। इसलिए संगठन की दृष्टि से सभा की अपेक्षा 
समिति अधिक प्रजातन्व्रात्मक थी । 
समिति का एक अध्यक्ष होता था | समिति के अध्यक्ष को सम्भवत: समितिपति कहते थे। 
इसको अव्यक्षता मे समिति की बैठकें होती थों। अयवँवेद के एक मंत्र में समिति के सदस्य को 
सामित्य/ कहकर सम्बोधित किया गया है ।” समिति द्वारा निर्घारित को गयो नीति को वैदिक 
भाषा में मंत्र की संज्ञा दो गयी है ।* 
समिति की कार्यप्रणाली--ऋग्वेद मे प्रार्थाा की गयी है कि उनकी समिति एकमत हो; 
समिति के सदस्पो के चित्त, उनके मन और उनके द्वारा निर्णति मंत्र एवं मंत्र-निर्णय की उनको 
प्रक्रिय॒ में एकमत रहे ।* इससे संकेत मिलता है कि समिति में सावंजनिक समस्याओं का प्रस्तुती- 
करण होता था और समिति इन पर गंभीर विचार करतो थी। वबाद-विवाद विवेचना भादि के 
उपरान्त प्राप्त निर्णय को यथासंभव कार्यान्वित किया जाता था। साहित्यिक उल्लेखो से ज्ञात होता 
है कि वाद-विवाद उग्र रूप भी घारण कर नेते थे और ऐसी परिस्थितियों मे मंत्र-निर्णय में कठिनाई 
उवृत्यित होती यी। ऋग्वेद मे समिति का सम्बन्ध चित्त और व्रत से जोडा गया है ॥7 यह प्रा्यंना 
सम्भवतः इसी आशय से को गयी जान पड़ती है कवि समिति में उपस्यित सामित्य गण एक संकल्प 
करें और एक चित्त होकर प्रस्तुत संकल्प अथवा विचार पर अपने-अपने मत व्यक्त करते हुए अन्त में 
एक ही निर्णय दें और उस पर हृढ रहें । 
अथवेचेद के एक प्रसंग भे ऋग्वेद के उपयु'क्त मंत्र की पुनरावुत्ति करते हुए प्रार्थेंवा की गयी 
है कि समिति के सदस्य के चित्त, उनके त्रत और उनके द्वारा निर्णीत मंत्र में सर्वेसम्मति रहे 
अर्थात्‌ समिति के सदस्यों में निरन्तर सुमति रहे ।। इन उल्लेखो से जो संकेत प्राप्त होते हैं, उनसे 
यह स्पष्ट होता है कि समप्तिति में सार्वजनिक समस्याओं पर गम्भीर विचार करके उनकी सुक्ष्म 
विवेद्ना की जाती थी। समिति के सदस्य प्रस्तुत प्रस्ताव (संकल्प) पर अपना मत व्यक्त करते ये । 
वाद-विवाद बहुधघा उम्र रूप भी घारण कर लिया करते थे। विवेचना हो जाने के उपराच्त प्रस्ताव 
बहुमत अथवा सर्वेसम्मति से पारित किया जाता था। समिति द्वारा पारित प्रस्ताव यथा सामथ्यें 
कार्यान्वित किया जाता था | प्रस्ताव, संकल्प और तीति के लिये प्रायः मन्त्र” शब्द का प्रयोग किया 
जाता था ।६ राज्य की आन्तरिक एवं बाह्य त्तीति का निर्धारण किया जाना इसी संस्था के कार्यक्षेत्र 
के भधीन था | 
समिति की बैठको की कब ओर कितनी पूर्व सूचना दी जानी चाहिए, उसकी वैठको में 
गणपूर्ति हेतु सदस्यो की कितनी संख्या निर्धारित रही होगी, मत गणना की क्या विधि थी ? इन 
विषयों के सम्बन्ध में कोई भी उल्लेख, संकेत अयवा प्रमाण अनुपलब्ध हैं अतः इस विपय में बनुमान 
लगाता भी उचित नहों होगा । 
सप्तिति के कार्य--वैदिक संहितामो मे इस तथ्य की गोर संकेत किया गया है कि जनता 
एकत्र होकर अपने राजा का वरण करती थी। इससे यह स्पष्ट है कि प्रजा समिति के रूप में 
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यह काये सम्पन्न करतो थी । है भावी राजनु ! बाय जनता (विशः) तेरी कामना करती है। वह 
अचल है | तू भी सब प्रकार से हढ़ होकर राजपद पर प्रतिष्ठित हो जा ! तू राष्ट्र से भ्रष्ट न हो ।" 
अथवंबेद में स्पष्ठ संकेत किया गया है कि आये जनता (विशः) राजा का वरण करती है।* इन 
उल्लेलो से स्पष्ट है कि राजा का वरण करना समिति का मुख्य और महत्वपूर्ण कत्तंव्य था। इस 
कत्तंव्य को निभाने के कारण समिति गरिमापूर्ण संस्था प्रतीत होती है । 

ऋग्वेद के एक मन्त्र मे निष्कासित राजा के पुनः पदारूढ़ होने की व्यवस्था का उल्लेख है ।रे 
अथवंबेद में भी इस प्रक्रिया से सम्बन्धित प्राथेना मिलती है ।* इन संकेतों से प्रकद होता है कि 
समिति एक प्रभुता-पम्पन्न संस्था थी और यह निष्काप्तित राजा को पुनः: पदाहढ़ करने का भी 
अधिकार रखती थी । 

इस महत्वपूर्ण काये के अतिरिक्त समिति के कतिपय अन्य कार्य भी थे। राज्य की नीति 
का निर्धारण करना, प्रजा के कल्याण हेतु प्रस्तुत की गयी योजनाओ पर ग्रम्भीर एवं विवेचनात्मक 
प्रणाली द्वारा विचार करना, उन्हे स्वीकार अथवा अस्वीकार करना, भादि समिति के अन्य प्रमुख 
कार्य थे | 

इस प्रकार, उपयुक्त प्रामाणिक सामग्री के आधार पर, यह स्पष्ट हे कि वैदिक युग से 
सम्रिति एक महत्वपूर्व संस्था थी । आयों के राजनैतिक सामाजिक जीवन में इसका विशेष महत्व था 
तथा इस संस्था ने उनके सार्वजनिक जीवन के विकास में उल्लेखनीय सहयोग दिया था। भाश्चये 
को बात हे कि परवर्ती सहिताओ ओर ब्राह्मणो मे समिति का कोई उल्लेख कही मिलता। परन्तु 
उपनिषद्-काल में आते ही हम समिति की महत्ता को पुनः प्रतिष्ठित देखते है। इस समय समिति 
राज-संस्था थी जिसमे राजनीतिक विपयो के अतिरिक्त दाशंनिक एवं घामिक वाद-विवाद भी होते थे । 
उपनिपदो में अनेक स्थलो पर सम्रिति मे राजा की अध्यक्षता में होने वाले वाद-विवादों का उल्लेख 
है । परन्तु उपनिपद-काल के पश्चात समिति पूर्णहप से तिरोहित हो जाती है। कही पर भी उसका 


नाम सुनाई नही देता । 
विदथ 


विदथ की प्राचीनता--विदय एक विशेष प्रकार की संस्था थी जो सभा ओर समिति से 
भिन्न थी । उसका स्वरूप विद्या एवं ज्ञान सम्बन्धी था। विदथ की प्राचोनता के विषय में संदेह 
नहीं किया जा सकता क्योकि ऋग्वेद में विदथ का उल्लेंख अनेक प्रसंगो में मिलता है। ऋग्वेद के 
उल्लेखो से स्पष्ट होता हे कि विदय भी सभा ओर समिति के समान ही वैदिक भायों की एक पुरातन 
विशेष सावेजनिक संस्था थो जो विद्या, ज्ञाव और यज्ञो से विशेष सम्बन्ध रखती थी। 

विदय के विषय में मतव्वैभिन्य--विदय के विषय में विद्वानों के विविध मत है। ऋग्वेद के 
प्रथम मण्डल के साठवें सुक्त के प्रथम मंत्र के आधार पर विदथ के स्वरूप पर अपना मत व्यक्त 
करते हुए जिमर महोदय का विचार है कि विदय वैदिक समिति की एक उपसमिति थी तथा उसका, 





२. ऋचैद १॥१७॥१।१० | २, अथवेवेद १।८७॥६ । २॥४।३ । 
दे, जयव॑वेद ५॥७१॥७ | ४० गंध्वंबेद ३,४,५। ३॥३ । 


राजनैतिक संस्थाएँ £28 ३५७ 


अपना स्वतंत्र अस्तित्व नही था ।* राथ महोदय के मतानुसार विदय मूल संस्था थी । उसी से समिति, 
सभा और सेना की उत्पत्ति हुई थी । ह्विटती ने अथव॑वेद के प्रथम काण्ड के तेरहवें सूक्त के चौथे 
मंत्र के आधार पर विदय को एक प्रकार की परिषद बतलाया है ।* कुछ विद्वानों का मत है कि 
विदथ का विशेष सम्बन्ध सेना से था और तदनुसार विदय सैनिक कार्यों का सम्पादन करने वाली 
वैदिक संस्था थी । 

उपरोक्त मतवैभिन्य के कारण विदथ के स्वरूप का प्रश्न पेचीदा हो गया हे । वैदिक 
संहिताओ के उल्लेखो से जो संकेत प्राप्त होते हैं उनसे यह पूर्णतया ,स्पष्ट हो जाता है कि विदथ 
एक स्वतन्त्र संस्था थी । वह समिति, सभा आदि की पुत्री अथवा जननी चही थी | विदथ शब्द की 
उपलब्धि विद धातु से होती है, जिसका अथे सत्य की खोज करता हैं । विदथ ऐसी संस्था थी 
जिप्तमे सत्य की खोज की जाती थी । इस दृष्टि से विदय को विद्वत्परिषद मानना न्याययुक्त होगा। 
डा० अल्तेकर ने विदय को विद्वत्परिषद माना है। ऋग्वेद के एक उल्लेख मे विदथ को क्रान्तदशियों 
की संस्था बतलाया गया है ।? ऋग्वेद के एक अन्य उल्लेख में बतलाया गया हैँ कवि विदथ में विद्वानु 
ब्राह्मण एकत्र होते थे* तथा अग्नि की ज्वाला विदथ की पत्ताका बतलायी गयी |है ।* इन संकेतों 
से स्पष्ट है कि विदय विद्वत्परिपद थी जिसमें महत्वपूर्ण विषयों पर विद्वत्तापूर्णं चिन्तन किया जाता 
था और तदनुमार निर्णय दिया जाता था। इसका विशेष सम्बन्ध वैदिक यज्ञों से भी था । 
हि विदय की सदस्पता--विदय एक विशिष्ट वैदिक संस्था थी जिसमे विद्वान्‌ ब्राह्मग सदस्य 

होते थे और वह ब्रह्मशान को खोज एवं उसकी प्राप्ति का प्रमुख साधन समभी जाती थी | इसलिए 

विदय की सदस्यता का अधिकार विद्वान्‌ ब्राह्मणों को हो विशेष रूप मे प्राप्त था। सामान्य जन को 
इसकी सदस्यता प्राप्त न थी। विदय के सावंजनिक उत्सवों में सावंजनिक जनता भी उपस्थित हो 
सकती थी। परन्तु उसकी गणना सदस्यों के साथ नहीं की जाती थी। विदयथ को सदस्यता 
कठिनाई से प्राप्त होती थी उप्तकी सदस्यता के लिए लोग लालायित रहते थे। ऋग्वेद के एक 
मंत्र मे कहा गया है कि विदथ को सदस्यता सोम को उपासना का प्रसाद हे । यह पद उसे सोम 
की कृपा से प्राप्त हो सकता है ।* इससे यह ज्ञात होता है कि विदथ की सदस्यता की प्राप्ति हेतु 
सोम की विभूतियों का धारण करना आवश्यक था । 

ऋग्वेद के एक मंत्र मे विदय का सम्बन्ध घोमातु विप्रों से बतलाया गया है ।? विदथ का 
सदस्य बनने के लिए सव प्रयम योग्यता बुद्धि एवं विद्या का घारण करना बतलाया गया है।* ऋग्वेद 
के एक मंत्र में अश्विनीकुमारों को यज्ञ में बुलाने के लिए प्रार्थना की गईं है कि वे यज्ञ में उसी प्रकार 
पधारने की कृपा करें जिस प्रकार देवस्तुति में कुशल दो ब्राह्मण विदय में पधारते हैं ।5 इससे यह 
स्पष्ट होता है कि विदय की सदस्यता हेतु विद्वत्ता एवं ब्रह्म्रल घारण करना अधपश्यक समझा 
जाता था| यजुर्वेद के एक मंत्र में स्पष्ट बतलाया गया है कि वैदिक कर्मेकाण्ड में निपुण, वैयवान 


१. वैदिक इण्डैक्स' पृ० १६६--मैकडानल तथा कीथ। 

२. अथवंवेद, छ्िठनी संस्करण । ३. २।१३ ऋग्वेद । 

४. ३॥९६३।॥७ ऋग्वेद । ५, १६०१ ऋग्वेद । 
६. ऋग्वेद २०१६१॥१ ७. ऋगेद ३॥९३।॥७ 

घन ऋगेद १३।३६॥२ 8, ऋग्वेद १।३९॥२ 
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मनीपीगण विदथय में आसन ग्रहण करते थे ।" इससे स्पष्ठ होता हैं कि विदय की सदस्यता के लिए 
वैदिक कर्मंकाण्ड में प्रवोण मननशील, चिन्तक एवं वैयंवान्‌ ब्राह्मण होना आवश्यक था। ऋग्वेद के 
एक प्रसंग मे विदय को कवियो की संस्या क्रहा गया है ।* ऋग्वेद के एक उल्लेख में, विदथ में आसन 
ग्रहण करने का अधिकारी वह पुरुप बतलाया गया है जो विदरय के सम्मेलननों में स्पष्ट, ओजपुर्ण, 
निर्भीक तथा सारयुकत वचन बोलने में अभ्यस्त हो ।) ऋणगेद के एक अन्य मंत्र में विदथ की सदस्यता 
हेतु यथा वक्‍ता होना आवश्यक योग्यता निर्धारित की गई है ९ 

विदय का संगठत ओर कार्य --वैदिक साहित्य मे कतिपय ऐसे संकेत मिलते हैं जिनके आधार 
पर यह अनुमान लगाया जा सकता है कि विदथ का कार्य संचालन एक अध्यक्ष के अधीन होता था। 
विदय का यह अध्यक्ष उप्तकी बैठकों एवं विशेष सम्मेलनों में विदथ के सदस्यों को अनुशासन में रखता 
था। उसके नियंत्रण में रहते हुए विदय के सदस्य विवाद-ग्रस्त विपयों पर विचार करते थे ओर 
तदनुसार अपने मत व्यक्त करते थे | विदय का अध्यक्ष प्रधान पुरोहित होता होगा जिसे वैदिक साहित्य 
में ब्राह्मगस्पति की उपाधि दी गई है । अथव॑वेद के एक मंत्र मे पुरोहित को ब्राह्मणस्पति की उपाधि 
से सम्बोधित किया गया हे ।* ब्राह्मगस्पति को, ऋग्वेद भे, विदय का संचालक एवं नियन्‍्ता बतलाया 
गया है ।* 

वैदिक संहिताग्रो के उल्लेखो से ज्ञात होता है कि विदय का सर्वोपरि कार्य वैदिक यज्ञों का 
आयोजन करना एवं उनका विधिवत अनुष्ठान करना था। यज्ञों के अनुष्ठान सम्बन्धी सैद्धान्तिक 
अथवा व्यावहारिक छृत्यों के विषय में विद्वानों में जो-जो भिन्‍न मत होते थे उनका हेतुयुक्त समाधान 
कर, उन्हें एकरूपता देना इस संस्था का दूमरा कतंव्य था। इस प्रकार विदथ का सर्वोपरि कतंव्य 
वैदिक यज्ञो के अनुष्ठान में जो गुत्यियाँ अथवा अडचने समय-समय पर आती रहती थी उनका हेतुपुर्ण 
समाधान तथा शमन करता रहता था। विदथ का मुझ्य कतंव्य सत्य की खोज करना और उसके 
साधनो को जुटाना भी था । वैदिक युग में सत्य को ही घममं जाता गया हे । इसलिए लोक धर्म का 
पथ प्रदर्शन करना इस संस्था का विशेष कतंव्य था। इस प्रकार वैदिक जीवन के अनुसार लोक के 
परम एवं चरम ध्येय की उपलब्धि के लिए सुपथ प्रशस्त करने की योजना को प्रस्तुत करना तथा 
सत्य की खोज करना विदथ का उद्देश्य या। इसलिए विदथ लोक में जीवन के उन तत्वों की खोज 
में निरन्तर संलग्त रहती थो जो सत्य एवं चिरन्तन हैं ओर जिनकी उपलब्धि मनुष्य को अमरत्व पद 
की प्राप्ति कराती है। “इस प्रकार विदय वैदिक आययों की वह संस्था थी जिसमे ब्रह्म, जीव, आत्मा 
प्राण, मन, प्रकृति आदि से सम्बन्धित जटिल एवं रहस्यपूर्णं समस्याओं का समाधान किया जाता 
था | विदय मे इन विषयो पर प्रवचन, वाद-विवाद परस्पर विचार विनिमय आदि का आयोजन 
किया जाता था। वाद-विवाद कभी-कभी उग्र रूप भी घारण कर लेते थे । इसीलिए उग्र वाद-विवाद 
के नियंत्रण हेतु वेदो में यन्न-तत्र प्रा्थंनाएँ की गयी हैं। साथ ही इस विषय की भी प्रार्थना की गयी 
है कि विदय मे प्रशस्त वाणी का ही प्रयोग होना चाहिए । यह सम्पूर्ण प्रामाणिक सामग्री विदथ को 
विद्वत्स भा अथवा विद्वत्परिषद से, जिसका विशेष सम्बन्ध यज्ञ और सत्य की खोज से था, निर्धारित 


१. यजुर्वेद ३॥३४ २. ऋख्ेद २॥१।३ 
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करने को पोषक है और इस आधार पर विदय के लगभग वही काये थे जो कि वैदिक युग में विद्वत्प- 
रिषद के कार्य हो सकते थे । वैदिक युग के उपरान्त विदथ नाम की यह संस्था लुप्त हो गयो और 
इसका स्थान विद्वत्समिति अथवा विद्वत्परिपद ने ग्रहण कर लिया ॥?!' 

विवेचना---डॉ० आर० एस० शर्मा ने यह स्पष्ट ओर निश्चित मत प्रकट किया है कि विदय 
सभा गोर समिति की तुलना में अधिक प्राचीन थी। इस मत के समर्थन मे विद्वानु लेखक ने ये तक 
दिये हैं---प्रथमं, समा और समिति के कार्यों मे अन्तर हे, जो कि विदय के कार्यों के विषय में 
स्वीकार नही किया जाता; दूसरा, इसके मननात्मक स्थानों में स्त्रियों ढ्वरा भाग लिया जाता इसे 
अन्य वैदिक संस्थाओं से प्राचीन सिद्ध करता है। तीसरा, विद में किसी भी प्रकार के निश्चित ओर _ 
स्पष्ट वर्ग-भेद का अभाव भी इसकी प्राचीनता का प्रमाण है। चौथा, तुलतात्मक भाषा-विज्ञान की 
दृष्टि से भी विदयथ के समानान्तर शब्द गोथिक भाषा में मिलते हैं। इसकी रचना की विशेषता, 
जिसने इसे सभा व समिति से भिन्न रखा, यह थी कि इसके कार्यों मे स्त्रियाँ बहुधा भाग लेती 
थी। यह एक प्रकार की जनतस्त्रात्मक सभा थी जिसमे जन के सभी वयस्क स्त्री और पुरुष समान 
आवाज के साथ भाग लेते थे ।* 

ओल्डेनबग्ग के अनुसार विदय का एक अर्थ है “किसी भी प्रकार का काय करना ।' ऋग्वेद मे 
अनेक स्थानों पर उसके सैनिक स्वरूप का उल्लेख मिलता हे, उनमे से कुछ यह दिखाते है कि विदथ 
में वाद-विवाद के विषयों में से एक महत्त्वपूर्ण विषय वीर पुरुषों के वीरतापूर्ण काये थे । अनेक 
उद्धरणों से यह भी पता लगता हे कि विदय सैनिक कार्यों का संचालन किप्ती घुद्ध-सरदार के अधीन 
करती थी । संह्या की दृष्टि से सैनिक स्वरूप के बाद इसके धार्मिक स्वरूप का उल्लेख मिलता हे । 
सायणाचारय को इसका धार्मिक पक्ष इतना अधिक महत्त्वपूर्ण लगा कि उन्होंने इसका अर्थ हो यज्ञ 
बताया है । परन्तु विदथ ओर यज्ञ एक-दूसरे के रूपान्तर नही हैं। निश्सन्देह यह संस्था सम्पूर्ण 
जन के लिये देवताओं की पुजा का स्थान भी प्रतीत होती है । अनेक संकेतो से यह भी स्पष्ट होता है 
कि विदय में गायत, मदिरा पात, दूत, क्रीड़ा तथा मनोरंजन का आयोजन होता था । 


परिषद्‌ 


परिषद्‌ का उल्लेख वैदिक साहित्य मे मिलता हे । इसके प्रजातात्रिक स्वरूप के बारे मे त 
कोई प्रत्यक्ष प्रमाण नही मिलता, किन्तु शतपथ ब्राह्मण से बहुधा उद्धृत वर्णन और बाद के साहित्य 
में पांचालो की परिषद्‌ से सम्बन्धित वर्णण यह दिखाते हैं कि परिषद्‌ जन की कुल-सभा होती थी, 
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जिसका अध्यक्ष राजा होता था। पुराणों और महाका्यों में किये गये उल्लेखों से इसके प्रजातात्रिक 
स्वरूप के अतिरिक्त सैनिक स्वरूप का भी पता लगता हे । 

'परितः सींदन्ति इति परिपद्‌” से परिपद्‌ का अर्थें बैठना अथवा चारों ओर बैठना तथा वे जो 
सभा में बोलते है निकलता है | परिषद्‌” शब्द ऋगेद मे मिलता है। उत्तर-बैदिक काल में परिषद्‌ 
शब्द का प्रयोग विभिन्न अर्थों में हुआ । राजकीय सभा के रूप में इसके राजनीतिक कार्यों का सम्बन्ध 
केवल न्यायिक मामलो में रहा । परम्परागत चलन के अनुसार परिपद्‌ का अर्थ ऐसे विद्वानों की 
सभा से था जो कानुती बातो बोर देश की प्रथाओ पर निर्णय देते थे। पाणिनि में परिपद्‌ शब्द का 
तीन भर्थों मे प्रयोग किया है--पहला, विशुद्धतः विद्वानों (अथवा विशेषज्ञों) की सभा जैसे चरण-परिपद्‌ 
दूसरा, सामाजिक-सांस्कृतिक ढंग की साधारण सभा; ओर तीसरा राजा की परिपद्‌ अर्थात मन्त्रि- 
परिषद्‌ जिसकी सहायता से राजा शासन करता है । कोटिल्य ने भी परिपर शब्द का प्रयोग मन्ति- 
परिषद्‌ के सम्बन्ध में किया है। लॉ ने लिखा है कि स्मृतियों तथा वाद के उ'ऊुत साहित्य में परिषद्‌ 
शब्द का बहुधा न्याधिक-सभा के अथ॑ में प्रयोग हुआ है। महाकाव्यो में इवे कभी-कभी सभा के 
पर्यायवाची रूप मे प्रयुक्त किया है । ह 

प्राचीनतम परिषद्‌ का आकार काफी बडा होता था। कौटिल्य के अथैशास्त्र और रामायण में 
बड़ी (१००० सदस्यों वाली) परिषद्‌ की परम्परा थी। ऐसा लगता है कि प्राचीत परिषद्‌ 
प्रजा को सैनिक सभा थी । परन्तु बाद में वैदिक काल के अस्त से पूर्व परिषद्‌ राजा को सभा के रूप 
में कायें करते लगी और इसके सदस्यों का राजा पर मारी प्रभाव या | प्रञाणनि ने राजा को परिषद्‌ 
बल कहा है । बा 

स्मृतियों में वर्णित परिषद्‌ एक ऐसी संस्था थी जिसओे;..दस्य शिक्षण और बौद्धिक बाद-विवाद 
में लगे रहते थे,। कालान्तर मे इसका आकार छोन्ट“्होता चला गया | कोटिल्य के अर्थशास्त्र मे 
वर्णित मन्त्रि-परिपद्‌ प्राचीन काल की परिषद्‌ से क्मन्न थी, जिसका कोई संवैधातिक अथवा राज- 
तीतिक महत्त्व प्रतीत नही होता । का 


पौई-जानपद 

साधारणतया 'पौर' से पुर के निवार्सियों और 'जानपद” से जनपद के निवासियों की ओर 
संकेत किया जाता था। परन्तु इन शब्दों पर,बड़े विस्तार के साथ विचार करने यह परिणाम 
निकलता है, कि पौर और जानपद दो सभाओ की संज्ञा थी जो राजा को पदच्युत कर सकती थी. 
उसके स्थान पर नया राजा नियुक्त करती थी ० इससे, यह अर्थ निकलता है कि प्राचीन भारत में 
पोर-जानपद राज्यशासन के सम्बन्ध में प्रायः वह्ले स्थिति रखतो थी जो कि संसद प्रणाली वाले 
राज्यों में आजकल पालियामेट को प्राप्त है। अत पौर-जानपद का अभिप्राय केवल पुर और जनपद 
के लिवासियो से ही नही है, अपितु सुनिश्चित शासने:संस्थाएँ व सभाएँ थी । 

रामायण के अनुसार जब कोशल जनपद के रज्जा दशरथ ने भारत के पुराने राजाओं की 
परम्परा का अनुसरण कर राम को अपना उत्तराधिकारी प्प्यितु करता चाहा, तो उन्होने एक परिषद्‌ 
बुलाई, जिसमें 'पोर-जानपद जन? भी सम्मिलित हुए। राजा को वरण करने वाली इस परिपद्‌ में 


की ड +ततन्‍तवव.................. 
* +े 
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१. हिन्दू पालिटी?-...डा० के० पी० जायसवाल । । 
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ब्राह्मण, बलमुख्य और 'पोर-जानपद” उपस्थित थे । परिषद्‌ में दशरथ के प्रस्ताव का उत्साहपुवंक 
स्वागत किया गया, और पौर-जानपदों सहित परिषद्‌ के सदस्यों ने दशरथ के प्रस्ताव का समर्थन 
किया । इस प्रसंग में रामायण के एक श्लोक में कहा गया है--'पोर-जानपद ओर भैगम करवद्ध हो 
राम के राज्याभिषेक की प्रतीक्षा कर रहे हैं ।”' इस विवरण से यह सूचित होता हे कि दशरथ की 
जिस परिषद्‌ मे राम को राजा के पद पर वरण करने का निश्चय हुआ था, उसमें पोर ओर जानपद 
सभाओ के सदस्य भी उपस्थित थे । 


महाभारत के शान्तिपवं के एक उल्लेख के अनुसार आपत्ति की आशंका से जब राजा कोष 
में घतर संचित करना चाहे, तो उसे चाहिए कि वह संश्रित ( अधिवेशन में एकत्र ) और उपाश्रित 
( जो विश्वाम कर रहे हो ) सब प्रकार के पोर-जानपदो, चाहे वे घनी न भी हो, के प्रति मनुकम्पा 
प्रदर्शित करे ।* महाभारत के इस उल्लेख से स्पष्ट होता है कि राजा पौर-जानपद के सम्मुख घन की 
माँग प्रस्तुत करता है 'अथंशास्त्र” में अनेक स्थानों पर पौर-जानपद का उल्लेख आया#है । राजा अपने 
कोष को किस प्रकार से पुर्ण करे, इसका विवेचन करते हुए कौठिल्य ने पहले विशेष परिस्थितियों 
में विशेष करो का उल्लेख किया है। फिर यह लिखकर कि ऐसी माँगें केवल एक बार ही 
करनी चाहियें, वार-बार नही,'यह लिखा है---“समाहर्ता कार्य ( प्रयोजन ) का निर्देश करके पौर- 
जानपद से भिक्षा ले ( भिक्षा के रूप में माँग पेश करे ) ।”रे इससे यह पता चलता है, कि मौयें 
साम्राज्य की स्थापना से पुव॑ भारत में जो बहुत-से जनपद थे, उत्तमें पोर-जानपद नाम की शाशन- 
संस्था अवस्थित थी । स्मृतियो ओर सूत्र-प्रन्यों मे भी ऐसे निर्देश विद्यमान है, जिनसे पौर-जानपद 
सस्याओ की सत्ता सूचित होती है । याज्ववल्त्र्य स्मृत्ति में जानपदगरण का उल्लेख है, ओर उत द्वारा 
की गईं संविदा का उल्लंघन न करने का आदेश राजा को दिया गया है ।* बृहस्पति के अनुसार 
पौरो के कतिपय शान्ति सम्बन्धी और पौष्टिक कार्य भी होते हैं। गोतम घमंसूत्र के अनुसार शुद्र 
(जो पोर सभा का सदस्य हो) के प्रति भी सम्मान प्रदर्शित करना चाहिए, चाहे उसकी आयु ८० 
वर्ष से कम की भी क्यों न हो ।*' वाशिष्ठ घर्मंसुत्र के अनुसार राजा को मन्त्रियो ओर नागरों 
( पौरो ) के साथ अपने कार्यों का सम्पादन करना चाहिए ।* 


यद्यपि स्मृति और सुत्र-ग्रंथो मे स्पष्ट शब्दों में पोर-जानपद का उल्लेख नही है, पर उनमें 





१, “उपतिष्ठति रामस्य समग्रमभिषेचनम्‌ । 
पोर-जानपदश्चापि नैगमश्च कृतांजलि: ॥??--बाल्मीकि रामायण २।१४।५४ । 
२. “आपदये च निचयान्‌ राजानो हि विचिन्वते । 
पोरजानपदास्सर्वान्‌ संश्षितोपाश्षितांस्तथा । 
यया शक्तयनुकस्पेत सर्वात्‌ स्वल्पधनानयपि (| महा० शान्ति० ७८२३-२४ | 
“तस्याकरणे वा समाहर्ता कार्पमपदिश्च पोरजानपदानु भिक्षेत ॥ कौ० अबे० ५॥२। - 
“ग्राम पोरगण श्रेण्यश्चातुविद्यरच वर्गिण: ।--याज्ञवल्क्य स्मृति । 
तथात्यः पूर्व पोरोशशीतिकावर: शुद्रोअप्यपत्यसमेत ।--गौतम स्मृति । 
(ततोज्न्यथा राजा मन्तिभि: सह नागरैश्च कार्याणि कुर्यात्‌र । वशिष्ठ १६॥२० ॥ 
डेप 
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जिस सुसंगठित संस्था का निर्देश है, वह पोर-जानपद को ही सूचित करती है । 
अशोक के शिलालेखो में भी जानपद व नागरक ( पोर ) संस्थाओं की सत्ता का प्रमाण 
मिलता है। उसने अपने राजुक नामक कर्मंचारियो को यह आदेश दिया था, कि वे जानपद के प्रति 
अनुकूल ओर सनन्‍्तोषजनक हो ओर उनके प्रति अनुग्रह करें ।) प्राचीन भारत के साहित्यिक उल्लेखों 
तथा पुरातात्विक सामग्री से प्राप्त संकेतों में पौर-जानपद का जो उल्लेख स्थान-स्थान पर माया है 
उनके आधार पर यह स्पष्ट होता है कि ये शब्द सुसंगठित तथा सुव्यवस्थित सभाओ को सूचित करते 
. हैं, जिनमें कि क्रमशः राजधानी ( पुर ) ओर जनपद के प्रमुख व्यक्ति सम्मिलित हुआ करते ये । 


प्राचीन भारत में न्याय व्यवस्था 
उ्द इय 
प्राचीन भारत मे न्याय व्यवस्था और प्रशासन के दो प्रमुख उद्देश्य प्रतीत होते हैं--पहला 
"सत्य का ज्ञान प्राप्त करना, तथा दूसरा, न्याय से सम्बद्धब्वादों में नियमों का पालन करना ओर 
कराता । मनु तथा नारद ने राजा की तुलना शल्य चिकित्सक से करते हुए कहा है कि वह 
आवश्यकता पड़ने पर अंगच्छेद भी करता है । न्यायालय नियुक्त और अनियुक्त, विभिन्‍न वर्गों के 
प्रतिनिधियों, चरो आदि से सत्य प्राप्ति करके ही विधि का कार्यान्वन करता,था। इस प्रकार 
सत्य का ज्ञान प्राप्त करना न्याय का प्रमुख उद्देश् था। राजा विधि निर्माण के रुयान पर न्यायिक 
प्रशासन का नेतृत्व करता था। न्यायाधीशों पर भी विधि के अतिरिक्त ओर कोई दवाव नही था। 
कार्ययालिका और न्यायपालिका के अधिकार क्षेत्र अलग थे--यद्यपि दोनो का प्रधान एक था। 
न्यायिक प्रशासन में समाज स्वीकृत नियमों का विशेष प्रभाव था और न्यायिक प्रशासन सामाजिक 
परिवतेनों को स्वीकार करता था। 


च्याय व्यवस्था 
प्राचीन काल से ही भारत मे न्याय की प्रधानता रही है। समाज में काम-क्रोध-लोभ-मोह 
भादि जो मनुष्य के प्रवल शत्रु हैं उनके वशीभूत होकर अपने घ्मे का उल्लंघन कर अन्य व्यक्तियों 
, को हानि पहुँचाते हैं। जिससे समाज मे कलह तथा द्वे ष-भावना की वृद्धि होती है। उसी कलह को 
रोकने के लिए प्राचीन काल में न्याय व्यवस्था का विधान किया गया था | महाभारत में ऐसा प्रसंग 
प्राप्त होता है कि अपने राज्य में न्याय की उचित व्यवस्था न करने पर राजा नरक का अधिकारी 
होता है (व्यवहार लोके कुतः स्वर्ग: कुतों यशः)* | राजा के समस्त क्ंव्यों मे से दुष्ट निग्रह भी 
एक प्रधान कतंव्य है । इसी के फलस्वरूप न्याय व्यवस्था की स्थापना हुई । जिसके अन्तगंत न्यायालय 
स्थापित किये गये । 
न्यायालयों का संगठन---वैदिक युग में न्याय का कार्य (सभा? के अधीन था। इसीलिए वेदो 
में सभा को 'किल्विषस्पृतु! (पापों या अपराधों के लिए दण्ड देने वाली) कहा गया है,” ओर सभा- 
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१. अशोक स्तम्भ' लेख ५। 
२. महाभारत--शान्ति पर्व ७९।३२; रे. शुक्रनोति १॥१२३; 
“४. सर्वे नन्‍्दन्ति यशसागतेन सभासाहेन सख्या सखाय: । 

किल्विषस्पृत्‌ पितुषणिह्येंघामक हितो भवति वाजिनाय ॥? ऋग्वेद १०१७११० 


. राज्य की उत्तत्ति [8 ३६३ 


चर को घ्म के लिए बलि देने की व्यवस्था की गई है।" प्राचीन नीतिग्रंथो और स्मृतियों के 
क्षनुशीलन से न्याय-विभाग के संगठत के सम्बन्ध मे अनेक महत्वपूर्ण बातें ज्ञात होती हैं । 

सूत्र-ग्रंथों में एक दशावरा परिषद्‌ का उल्लेख है, जिसके दस सदस्यों मे चार वेदों के ज्ञाता, 
एक मीमांसक, एक वेदाज्ों का ज्ञाता, एक धर्मशास्त्रों का पण्डित शौर तीन अन्य व्यक्ति होते थे।* 
यह परिषद सम्भवत: घमं या विधि के अभिप्राय को स्पष्ट करने का ही कार्य करती थी । 

स्मृतियों के युग मे भी न्‍्यायकार्य के लिए सभा की सत्ता थी। याज्ञवल्क्य स्मृति के अनुसार 
राजा को ऐसे सभासद्‌ नियत करने चाहिए, जो घर्मज्न, सत्यवादी, बहुश्रुत, अध्ययनशील ओर मित्र 
व शत्रु मे समदृष्टि रखने वाले हों । क्योकि कार्यवश राजा स्वयं व्यवहारों (कानूनों) का अवलोकन 
नहीं कर सकता, अतः वह एक ऐसे ब्राह्मण को अन्य सम्यो के साथ इस कार्य के लिए नियुक्त करे, 
जो कि सव धर्मों (कानुनो) का वेत्ता हो । मनुस्मृति में भी प्रायः इन्ही शब्दों द्वारा न्‍्याय-कार्य के 
लिए तीन अन्य सम्यो के साथ एक ब्राह्मण को नियुक्ति प्रतिपादित को गई है ।९ 

शुक्रनी तिसार में न्‍्याय-विभाग के संगठन का विस्तार के साथ उल्लेख किया यया है। उसके 
अनुसार लोक-व्यवहार और घर के ज्ञाता तथा वेद के विद्वान, तीन पाँच या सात विगप्र जहाँ 
उपस्थित हो, वह सभा यज्ञ के सहश होती है ।* सभा के ये सभासद्‌ व्यवहार के ज्ञात्ता, प्राज्ञ, 
शीलसम्पन्न, शत्रु और मित्र को समान दृष्टि से देखने वाले, धर्मज्न, सत्यवादी, आलस्य से रहित, 
क्रोक, काम ओर लोभ पर विजय प्राप्त किये हुए ओर प्रियंवद होने चाहियें। इनकी नियुक्ति सब 
जातियों के व्यक्तियों में से की जानी चाहिये ।* 

न्यायालयों के संगठन के सम्बन्ध मे सबसे अधिक स्पष्ट व प्रामाणिक परिचय हमें कौटिलीय 
अय॑शास्त्र मे मिलता है। अर्थशास्त्र के अनुसार न्यायालय दो प्रकार के होते थे, घमस्थीय और, 
कष्टकशोधन । ह 

घमस्थीय न्यायालय---धमंस्थीय न्यायालय के न्यायाधीश को “घमंस्थ” कहते थे ।९ इसमे 
अग्रतिखित प्रकार के वाद विचाराथ॑ प्रस्तुत किये जाते थे--( ६)व्यवहारस्थापना-व्यक्तियो या व्यक्तियो 
के समूहों के पारस्परिक व्यवहार सम्बन्धी मामले । (२) समयस्यानपाकर्म---आपस में जो समभौते 
किये गए हों, उनके उल्लंघन के साथ सम्बन्ध रखने वाले मामले । (३) स्वाम्यधिकार---स्वामी के 
अधिकार तथा कतंव्य सम्बन्धी विवाद। (४) भृतकाधिकार:--भूतकों के अधिकार तथा कतेंव्य 
सम्बन्धी मामले । (५) दासकल्प:--दासो के मासले । (६) ऋणादानमु--ऋणसम्बन्धी विवाद | 


१, यजुर्वेद ३०६ २. बोघायन १॥१॥१॥८ 
३. “श्रुताष्ययनसम्पन्ता धर्मजा: सत्यवादिन: । 
राज्ञा सभासद:ः कार्या रिपो मिन्ने च ये समा: ॥ 
अपश्यता कार्यंवशाद्‌ व्यवहारान्‌ नुपेण तु । 
सम्यै: सह नियोक्तव्यो ब्राह्मण: स्वेधमंवितु ॥? याज्ञवल्क्य स्मृति २।२-३ 
४. मनुस्मृति ८६-११ 
५, लोक वेदज्ञधमंज्ञा; सप्त पञच त्रयोषपि वा । 
यन्नोपविष्टा विध्रा: स्थु: ला यज्सहशी सभा ॥7 शुक्र० ४॥४॥२६ 
६, शुक्रनीतिसार ४५१६-१७ , ७. कोटिलीय अर्थशास्त्र -३।१-२०; ४॥ १-३ 


३६४ | प्राचीन भारतीय राज्यशाज 


(७) औपनिधिकम्‌--धन को अमानत पर रखने से उत्पन्त हुए विवाद । (५) विक्रीतक्रीतानुशयः-- 
क्रय-विक्रय सम्बन्धी मामले । (६) दत्तस्थानपाकर्म--दिये हुए घन को लोटाने या प्रतिन्ञात घन को न 
देने के मामले । (१०) साहसमु--डाके या चोरी के मुकदमे । (११) दण्ड-पारुष्यमू--हमला करने 
के मामले । (१२) वाक्यपारुष्ममू--गाली, कुवचन या मानहानि के मुकदमे । (१३) यूतसमाह्मपम्‌--- 
जुए सम्बन्धी भागड़े । (१४) अस्वामिविक्रय:-- मल्कियत के विना ही किसी सम्पत्ति की बेच देने के 
कारण उत्पन्त विवाद । (१५) स्वस्वामिसम्बन्धः--मल्कियत सम्बन्धी ऋंगड़े । (१६) सीमा विवाद-- 
स्थावर सम्पत्ति के सीमासम्वन्बी विवाद । (१७) वास्तुकमू--इमारतो के साथ सम्बन्ध रखने वाले 
भंगड़े । (१८) विवाहसंयुकतं--विवाह सम्बन्धी विवाद । (१६) स्त्रीवनकल्प:--स्त्रीधत सम्बन्धी 
मुकदमे । (२०) विवाह ध्म:--पतिपत्नी सम्बन्धी विवाद । (२१) दायविभाग:---प्रम्पत्ति के बंटवारे 
और. उत्त राधिकार विषयक विवाद । (२२) विवीतक्षेत्रपर्धाहसा--चरागाहों, खेतो ओर मार्गों को 
नुकसान पहुँचाने के साथ सम्बन्ध रखने वाले मुकदमे । (२३) सम्भूयसमुत्यानमू--सहयोग भर 
सम्मिलित पूंजी से कारोवार से सम्वन्ध रखने वाले विवाद । (२४) वाधावाधिकम्‌--विविव रुका- 
बें पैदा करने के मामले । (२५) विवादपदनिवन्ध:--न्यायालय में स्वीकृत का्यंविधि और निर्णय- 
विधि सम्बन्धी विवाद । (२६) प्रकीर्णानि--विविध । 





कण्दठकशोधन न्‍्यायालय--इंस न्यायालय के न्यायाघीश को प्रदेष्टा कहते थे । इसमें जिन 
मामलों पर विचार किया जाता था वे इस प्रकार थे--(१) कारुकरक्षणमू---शिल्पियो और कारी- 
गरों की रक्षा और उनसे दूसरों की रक्षा | (२) वेदेहकरक्षणमु--व्यापारियों की रक्षा भौर उनसे 
दूसरों की रक्षा । (३) उपनिपातप्रतीकार:--राष्ट्रीय ओर सावेजनिक विपत्तियो के निराकरण के 
साथ सम्बन्ध रखने वाले मामले । (४) गूढ़ाजीवितां रक्षा--गूढ़ उपायो से आजीविका चलाने वालों 
का दमन । (५) सिद्धव्यक्षमैमणिवप्रकाशनमु--अपने गुप्तचरो द्वारा अपराधियों को ग्रिरफ्तारी। (६) 
शद्धुयरूपकर्मा भिग्रह:--सन्देह होने पर या वस्तुतः अपराध करने पर गिरफ्तारी । (७) आशुमृतक- 
परीक्षा--मृत देह की परीक्षा द्वारा मृत्यु के कारण का पता करना। (८) वाक्यकर्मातुयोग:--- 
अपराध का पता करने के लिए विविघ प्रकार के प्रश्नों तथा कर्मों (शारीरिक कष्ट आदि) का 
प्रयोग । (&) सर्वाधिकरणरक्षरमु--सरकार के सब विभागो की रक्षा और उनमें नियन्त्रण की 
स्थापना । (१०) एकांगवधनिष्क्य:--किसी भंग को काठ देने की सजा देना या उसके बदले में 
अर्थ॑दण्ड वसूल करने की व्यवस्था करना | (११) शुद्धश्चित्रशच दण्डकल्प:--शारीरिक कष्ट के साथ 
या उसके विना मृत्युदण्ड देने का निर्णय । (१२) कन्यापकर्म--कन्याओं पर बलात्कार के मुकदमे । 
(१३) अतिचारदण्ड:--विविध प्रकार की मर्यादाओं के अतिक्रमण करने पर मुकदमे तथा दण्ड की 
व्यवस्था । 


न्यायालय में उपस्यिति--न्यायालय में न्याय बड़ी ही सावधानी से दिया जाता था। जिस 
व्यक्ति के विरुद्ध मुकदमा न्यायालय में जाया हो उस व्यक्ति को राजा या न्यायाघीश पत्र पर अपने 
हस्ताक्षर कर, दूत ( पुरुष ) के द्वारा उसे भिजवा कर उस व्यक्ति को बुला सकता था।" 





१. “यस्याभियोगं कुरुते तत्वेत्रामंकयाथवा । 
:“- » तमेवाह्ानयेद्वाज़ा मुद्रया पुरुषेण “वा ॥”?--शुक्रनीति ४६१६। 


न्याय व्यवस्था (22 ३६५ 


वादी तथा प्रतिवादी दोनों ओर के व्यक्तियों को न्यायालय में उपस्थित होने का -अधिकार 
था | कुछ मुकदमे ऐसे भी होते थे जिनमें उनका उपस्थित रहना आवश्यक न णा। राजा को धर्मे- 
सभा में कुलीन ' स्रियाँ, प्रसूतिका, ब्राह्मण-कन्या, असमर्थ तथा छोटे वालको को प्रवेश करने का 
अधिकार न था । रोग से पीड़ित, वृद्ध, घर्मे के काम मे लगे हुए व्यक्तियों को भी राजा धर्मेसभा 
में न बुलाता था, यद्यपि वह सम्मन द्वारा उन्हें बुलवा सकता था। इसके अतिरिक्त शख्रधारी युद्ध 
में जाते हुए सैनिक, विवाह के लिये चले हुए युवक, कृषि काय॑ मे लगे हुए किसान के लिये भी 
न्यायालय में उपस्थित रहना आवश्यक न था । जिस व्यक्ति के शरीर, मत अथवा मस्तिष्क में कोई 
विकार होता था वह भी न्यायालय में नही आता था। कुलीन ( ब्राह्मण ) व्यक्तियों को यदि न्या- 
यालय में आना पड़ता था तो उनकी कुलीनता का ध्यान रखा जाता था ओर उन्हें कुछ सुविधायें 
भी दी जाती थी ।* स्त्रियों के प्रवेश में हीतता समभी जाती थी । कुलीन व्यक्तियों के सम्मान का 
सदैव ध्यान रखा जाता था। किसी आवश्यक कार्य में लगे व्यक्ति की हानि न होने पाये ऐसा भी 
घ्यान रखा जाता था। प्रमत्त, पागल, उन्मत्त, व्यक्तियों के आने से निर्णय में वाघा पड़ती, इसी 
कारण उन्हें राजा कभी भी घर्मंसभा मेन आने देता था। अतः राजा या न्यायाधीश देश, काल, 
बलाबल, कार्य तथा अकार्य पर पूर्णडप से विचार कर निर्णय देता था। 


अशियोग के विषय--प्राचीन काल में विवाद के विषयो की कोई निश्चित संज्या नही थी । 
अनेक प्रकार के दोष होते थे जिनमें दण्ड का विधान करना पड़ता था। शुक्रनीति में तीन स्थलों 
पर दोषो की सूची का उल्लेख हुआ है। एक स्थल पर पचास दूसरे स्थल पर दस" तथा तीसरे 
स्थल पर बाईस प्रकार के दोपो का वर्णन है ।१ किन्तु निश्चित रूप से दोषो के विषय में कुछ भी 
नही कहा गया है । इन्ही सब प्रकार के दोषो के करने पर दण्ड दिया जाता था। इसके विपरीत 
मनु ने विवादो के विषय “अष्टादशसु मार्गेषु निबद्धानि पृथक्‌ पृथक ४ बताये हैं। ये बठारह 
प्रकार के दोप निम्नलिखित हैं-- 

१--ऋणदान, २--तिक्षेप (धरोहर), ३--बिना स्वामी के वस्तु का बेच लेना, ४--साफ्रे 
का व्यापार, ५--दिए हुए दान को पुनःथ्वापस ले लेना, ६--वेतन का न देता, ७--प्रतिज्ञा के 
विरुद्ध आचरण, ८--क्रेय विक्रय का विवाद, ६--पशु, स्वामी और पशुपालक का विवाद १०--सीमा 
विवाद, ११--करठोर [वाणी का प्रयोग, १२--मारपीट, १३--चोरी, १४-डाका, १५--छरी 
हरण, १६--ज्री पुरुष धर्म की व्यवस्था, १७, दाय भाग, तथा १८ दूत । 

स्थायालय के नियम--त्यायालय के नियम बड़े शिष्ट थे । न्यायाधीश या सभ्य वादी प्रतिवादी 
पे उनके वैयक्तिक जीवन या व्यवहार के सम्बन्ध मे कुछ नही पूछ सकते थे । यदि वे ऐसा करते तो 
उन्हें जुर्माना देना पड़ता । उनसे वे एकान्त पे भी कुछ वात नहीं कर सकते थे ।*१ कौटिल्य ने घर्मस्यों 





१. शुक्रनीति ४६२ १-६२७ २. शुक्रनीति ४६०१ ३. शुक्र ० ४६० ३ 
४, शुक्र० ४६०७ भर. मनुस्मृति शा८ 
६. अनिर्णति तु यद्यर्थें सम्भाषते रहो४थिना । 
प्राइविवाको5य दण्डयः स्यात्सम्याश्चैव विशेषतः ॥ 
न्‍ “-फात्या० उद्घुत अपरा्क पृ० ६०४ |, 
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एवं प्रदेष्टाओों को उक्त अपराध में अयंदण्ड के साथ शारीरिक दण्ड का भी विधान किया है । सम्य 
निर्णय में विधान के प्रतिकूल, मित्रता, लोभादि किसी कारण से यदि निर्णय देते हैं तो उन्हें दुगुता 
दण्ड दिया जाता ।* घूस लेकर निर्णय देने वाले सन्‍्यो को वृहस्पति ने उनकी सम्पत्ति छोन कर उन्हें 
देश-निकाले का विधान किया है | सभ्यो के अनुचित निर्णय से जो क्षति हो सकती हो उम्तको पूर्ति 
का उत्तरदायित्व सम्यो पर हो होता या ।* समय या लेसक की बन्यथा बुद्धि से निर्णय पर प्रभाव 
पड़ने पर उन्हें चोर का दण्ड दिया जाता थो।) लोभ आदि कारणों से सम्य यदि अनुचित निर्णय देते 
हैं तो उनपर जुर्माना करके उन्हें पदमुक्त कर देना आवश्यक या। बदि न्यायाधीश इस प्रकार का 
व्यवहार करते तो उन पर एक हजार पण का आविक दण्ड फिया याता ।४ वन्यायाघीश घूस लेकर 
निर्णय न करें इस पर कठोर नियन्त्रण वा ।* फोटिल्य ने प्रदेप्टा ओर घर्मस्यो पर हृष्टि रखने के लिए 
गुप्तचरों की विशेष व्यवस्था की और अपराघष ज्ञात होने पर देश-निष्कासन का विधान किया ।* 

निर्णय में यदि सभी न्यायाधीश एकमत हैं, तो उसे प्रामाणिक (नि:शल्य) मिर्णय माना जाता 
और मतभेद होने पर सशल्य ।* जैमिनी का उद्ध्ण देते हे ज्यव्ास्प्रकाश ने न्यायाधीशों मे 
बहुमत से हुये निर्णय को भी प्रामाण्नि माना हू ।* अपरार् ने गोतम के वचन से निष्फ् प्रस्तुत 
किया है कि यदि न्यायावीघो में मतभेद हे तो राजा “त्रविद्य वृद्धो” अर्थात्‌ तीन बेंद के ज्ञाता बुद्धों से 
उचित निर्णय प्राप्त करने के लिए परामर्श करें बौर उनके मत के मनुसार नि्णंव दें।5 समा में 
दर्शको के लिये भी योग्यता निर्वारित थी । 


विदेचना-- इस प्रकार प्राचीन भारत में न्यायालय भली-भांति व्यवस्वित ये, और न्याय 
करते हुये उत्मे निश्चित कार्यविधि का अनुसरण किया जाता था । सुनिश्चित कानुनों ओर उनका 
उल्लघन करने पर सुनिर्वारित दण्ड-व्यवस्था की सत्ता भी अबंग्रास्त्र मे सुचित होती हं । मनुस्मृति 
के अनुसार न्यायालयों मे प्रस्तुत होने वाले अभियोगो के अठारह वर्ग बे--ऋणदान, निमश्लेप, 
अस्वामिविक्रव, सम्मुयसमुत्यानमु, दत्तस्यानपाकमे, वेतन का ने देना, संविदा का व्यतिक्रम, क्रय- 
विक्रवानुशब, स्वामी ओर भ्रृत्य के विवाद, सीमा-विवाद, दण्डपारुष्यमु, स्तेय, साहसम्‌, ल्लो-संग्रहण 
छो-पुरुष सम्बन्ध, दायभाग, पाद्प्यम्‌ बोर द्यूत ।।? व्यवहार या वाद के ये अठारह पद या स्थान 


२. याज्ष० रा४॥; वारद० १॥६७॥; कात्या ० ७६-८० । २. कात्यापन० ८१ । 

हे, शुक्र> डीर६२३-६४ | ४. शुक्र० डा शारफपर । 

५. बोबा० घ० सू० १॥१०३०-३ १; मनु० ८१६-१६॥; नारद० ३॥१२-१३॥ 
दशकुमारचरित ८, पृ० १३१ ॥ ६. कौ० अर्वशाज ४।४। 


७, यत्र सभ्यो जन: सर्व: साघ्वेतदित्ति मन्यते । 
स॒ निःशल्यो विवाद: स्यात्‌ सशल्यः स्यादतोड्न्यथा ॥बन्नारद० ३॥१७ ॥ 

८. संल्यावैपम्ये तु भुवोध्पविरोधे भूयर्सा स्थात्सघर्मत्वमिति न्यायेन विप्रतिपत्तावधिकसंख्या- 
वचनमादरणोय ग्रुणसाम्ये ॥ व्य० प्र०, पृ० २७ ॥ 
विप्रतिषिद्धवर्माणां समवाये भुयसां स्थात्सघमंत्वम्‌ ॥ जै० सू० १रारारर। 

€. विप्रतिपत्तों त्रैविद्यवृद्धेन्य: प्रत्यावहत्य: निष्ठा गमयेत्‌ धगौ० ११॥२५ ॥ 

०. मनुस्मृति ८ा३े-७ 


दण्ड व्यवस्था (28 ३६७ - 


ध्राय: अर्थशास्त्र मे भी दिये गये है, यद्यपि कौटिल्य को सूची अधिक विशद हे। धर्मंग्रंथो और स्मृतियो 
मे भी वे कानून व दण्ड प्रतिपादित हैं, जिनके अनुसार न्यायालयों को न्यायकाये करना था। 
प्राचीन भारतीय न्याय-व्यवस्था के महत्व और मर्यादा का विवेचन महाभारत के शब्दों मे 
इस प्रकार हे :--जब राजा निग्नह ओर अनुग्रह के कार्य सम्यक्‌ रीति से करता हे, तभी राज्य मे 
मर्यादा की सुचारु रूप से स्थापना होती है ।' राज्य को अशिष्टो का निग्नह करता है; ओर शिष्ट 
पुरुषों के प्रति अनुग्रह ।* 
प्राचीन भारत में अपराध ओर दण्ड व्यवस्था. , 


अपराध और उनका विकास 

प्राघीन काल में दूसरों के हित को हानि पहुँचाना अथवा सामाजिक हित के विरोध में काये 
करना अनुचित समझा जाता था। «्वयोकि प्राचीन समाज में दैवी भावना प्रबल थी अतः उचित 
एवं अनुचित के परिणम को देवी मानकर सदाचार से सम्बद्ध किया गया था। सदाचार की अवहेलना 
ओर उल्लंघन सामान्य तोर पर अपराघ स्वीकार किया गया। ऋग्वेद से ऋतु” या दैवी विधि की 
उपेक्षा करने को पाप कह कर उसे ईश्वर के प्रति भी “अभिद्रोह” कहा गया है ।* वशिष्ठ यृक्ता मे 
में 'ऋत' के विलोम को 'निऋति” कह कर उसे सभी पापों का मूल बताया गया है। इस अथ॑ मे 
जो भी व्यक्ति प्रकृति के नियमों से परे हटेगा, वह कष्ट को प्राप्त होगा। वैदिक युग मे हमे अपराओ 
की कोई क्रमबद्ध सूची नही मिलती । उस समय के ऐसे वर्गों का संकेत मिलता हे जिन्हे 'अनुत,' 
मृश्नवाच, 'अश्रद्ध!, अयज्ञ? तथा “अपक्षतर आदि कहा गया हे । वे दस्यु ओर किरात भी कहें गये 
हैं ।? वैदिक आर्यों ने इन वर्गों के आचार और व्यवहार को पाप तथा अपराध यहा ।* बाद मे इन 
आचार व्यवहारों की गणना अपराधों में की जाने लगी । इस समय में अपराधी पैंया अपराध की 
स्पष्ट व्याख्या नही की गई | ,जल नष्ट करना, उसे गन्दा क्रना, अन्न नष्ट करना चोरी, चत, घत 
के लिये ऋण लेना, चूत एवं ऋण मे प्राप्त स्री का शील हरण, पिता की बाज्ञा का उत्लंधन दि 
'को पाप और अपराध माना जाता था ।* चोरी के अपराधी को राजा के सामने अलुत किया जाता 
था ओर उस पर चोर के चिन्ह लगाने का भी उल्लेख मिलता हे । 

उत्तरवर्ती काल मे अपराध का 80७ उल्लेख मिलता हे । धमगा्रो के शग मे व्यवद्ार 
विधि तथा दण्ड अपराध का भेद स्पष्ठ होने लगा। स्मृति काल मे अपराध के भाव और क्षेत्र पर 
वर्ण व्यवस्था का प्रभाव पड़ता प्रतिलक्षित होता है । अब अन्त्यज तथा पृद्र जातियों में जन्म के 





१. “निग्नहे प्रग्रहे सम्यग्यदा राजा प्रवतते । 

तदा भवति लोकस्थ मर्यादा सुव्यवस्थिता ॥! महा» कप (१२१० 
२. बुद्धया स्वप्नतिपस्तेयु कुर्यात्साधुष्वनुग्रहम्‌ ) 

निग्रह चाप्यशिष्टेषु निम्मेर्यादेषु कारयेत ॥? जे बा (१२।४६ 


>> 


३. दैव्यें जनेभिद्रोहमः | ऋगेद ७॥ है «« 2६ कह 
४५ ऋग्वेद ७॥६)३। "5७ 5 
. ऋवेद ७६४७. * 
६५ ऋग्वेद ४३८५; ५॥१५४॥५* १० कप ह ' 
५६० 9 


१०।४।६; ६।१२॥५; ७८ 


३६८ | प्राघोन भारतोय राज्यशाक्ष 


का कारण पूर्व जन्म का पाप और अपराध मात्रा गया । विष्णु ने भतिपातक, महापातक अनुपातक, 
उपपातक आदि के रूप में अपराधों को मात्रा का उल्लेख किया है। इस समय में अपराधों के 
परिगणन पर सामाजिक प्रभाव स्पष्टतः व्यक्त होते हैं। इस समय के साहित्य में जिस समाज का 
चित्र उभर कर सामने आता हे, वह अपने को वाह्म सम्पर्कों से सुरक्षित रखने के प्रयत्न में संलग्न 


दिखायी देता है । 


अपराघ मौर दण्ड विधि 


प्राचीन भारत के अपराघ मर दण्ड को विधि के विषय में महत्ववृ्ण सुचनाएँ मिलती हैं । 
आत्मरक्षा में वव का अपराध दण्ड के योग्य माना जाता था किन्तु वह हत्या के समान दण्डनीय नही 
था। सुविचारित तथा आावेश में किये गये अपराधों में भी भेद था। वर्गों तथा कवीलों के अपने 
पारम्परिक नियम भी अपराधो के प्रकार को प्रभावित करते थे। कही कही एक कारें जो अपने 
कबीले में अपराध था, !वही दुसरे के प्रति गुण समझा जाता था। अपराधों में आयु ओर स्रो-पुरुष 
के आधार पर भी भेद किया जाता था । उच्चवर्ण या कवीलों के प्रधानो द्वारा किये गये अपराध 
सामान्य समझे जाते थे जबकि निम्तवर्ण या कवीले के अन्य सदस्यों द्वारा किये गये वही अपराध 
गम्भीर रूप में ग्रहण किये जाते थे । व्यक्ति का स्तर अपराध के भेद और दण्ड विधि को प्रभावित 
' करता था। हाँ, अपराध की पुनरावुत्ति गम्भीर मानी जाती थी। दण्ड विधि में ये सिद्धान्त 
सामान्य रूप से क्रियाशील होते थे । 
वौद्ध क्रान्ति ने दण्ड और अपराध के विषय को बहुत प्रभावित किया। वोद्ध परम्परा में 
अश्वघोष ने जातीयतत्वों पर आधारित अपराध और दण्ड व्यवस्था का घोर विरोध किया। [इस 
सम्बन्ध में मनु, याज्ञवलय तथा कोठिल्य के विचार बोद्ध क्रान्ति के उपरान्त होने वाले पारिवत्तनो 
और परिणामों को अधिक स्पष्ट करते हैं परन्तु उनका दृष्टिकोण किसी न किसी रूप में जातोय 
तत्व का पक्ष लेता हुआ प्रतीत होता है ।' 
इस प्रकार भारत की अपराध संहिता का वीजारोपण वेदिक काल में ही हो चुका था। 
धर्म सुत्रों तथा उनके बाद के युग में यह क्रमश: स्पष्ट और विकसित होती गयी । 


दण्ड की उत्पत्ति' तथा स्वरूप 


ऋग्वेद के अनुसार त्तप से 'ऋत” की उत्पत्ति हुई। मूल में “'ऋत” था और उसी का विकास 
सृष्टि है ।* काश्यप ने इस युग को सतयुग माना है। मान्यता है कि इस काल में “अपराध? नहीं 
था अतः दण्ड को भी व्यवस्था नही थी । बाद मे रज और तम के विकास से मोह-लोभ, ईर्ष्या, 
घुणा, हेष, खेद आदि की उत्पत्ति हुईं। इससे “मात्स्य न्याय” आया औौर घर्मं, सम्पत्ति तथा जीवन 
संकटग्रस्त हो गया । इसी कारण "ब्रह्म तेजोमय” दण्ड की उत्पत्ति हुई।* शान्ति भंग होने पर उसको 





१, भनुस्मृति 5३१२-१३, भर्थशाज्रः---अध्याय ७५ मनु एण्ड याज्ञवल्क्य! 
“-- डा० काशीप्रसाद जायसवाल । 
२- ऋग्वेद १०११६०॥१ ३. तस्यायें सवंभूतानां गोत्पारं घर्ममात्मजमु ॥ | 
ब्रह्मतेजोमय दण्डमसत्जत्यूवंभीश्वरः ॥ मनुस्मृति १५३० 


'... राज्य को उलत्ति (22 ३६६. 
पुनेस्थापना के लिये दण्ड उत्पन्न हुआ | सूत्र काल में दण्ड के विभिन्न अंगों का विकास हुआ | गौतम 
के मनुसार दण्ड शब्द दम (दमयति) से बना है। वह निरोधक है । उस समय में यह मान्यता व्याप्त 
थी कि दण्ड दैवी है अतः वह स्वयं दैवी गुणों से सम्पन्न है और व्यक्ति को पवित्र करता हैं। इस रूप 
में दण्ड अपना निजी नैतिक मूल्य भी रखता है | महाभारत के अनुसार, दण्ड प्रजा पर उसकी रक्षा 
के लिये शासन करता है । विश्व सोता हे, तो वह जागता है, अतः विद्वान्न उसे घर्म मानते हैं। , 
दण्ड ही घर, अर्थ मोर काम की रक्षा करता है, अतः वह त्रिवर्ग है।” इस समय में दण्डशक्ति में 
दम? पक्ष का विकास परिलक्षित होता है। दण्ड के दम” रूप को भगवान कृष्ण ने अपना रूप 
बताया । कीठिल्य ने भी मात्स्य-न्याय से परित्राण पाने तथा अराजकता का निवारण करने के लिये 
दण्ड को आवश्यक बाताया ।* कामन्दक के अनुसार, लोक के साथ परलोक के लिये भी दण्ड 
आवश्यक है । दण्ड के प्रयोग से त्रिवर्ग की स्थापना भौर वृद्धि हो सकती है---दण्ड प्रजापति के 
समान स्वये प्रजा को भी घारण करता है ।”” 


दण्ड के उद्ददय 


प्राचीन भारतीय दण्ड मान्यता के अनुसार दण्ड द्वारा फिसी अधिकार का निर्माण नही होता, 
अपितु दण्ड के माध्यम से अधिकारों की वास्तविकता प्राप्त होती है कि उनकी रक्षा होती है तथा 
उन्हें व्यावहारिक रूप प्राप्त होता है। शक्ति से किसी के अधिकार की स्थापना नहीं हो सकती। 
शक्ति अपराधी को दण्ड हो नही देती, वरन वह ऐसे वातावरण का निर्माण करती है जिसमे 
दण्ड अपराध की स्थिति ही समाप्त हो जाये । 

कोटिल्य ने दण्ड के उद्देश्य की चर्चा करते हुये यह मत व्यक्त किया, कि “दण्ड जीवमात्र की 
सुरक्षा के लिये है। उसका आधार है अनुशासन ।””र दण्ड से सम्बन्धित दो संक्रेत हैं--बल और 
शक्ति । कौटिल्य ने इन्हें सेना तथा शक्ति बताया है । दण्ड का गाघार शक्ति है, वह विधि की सर्वो- 
परिता का साधन है अतः राजा दण्ड का प्रयोग स्वेच्छा से नही, उद्देश्य से प्रेरित होकर करता है। 
वस्तुतः राज्य शक्ति के रूप में दण्ड का प्रयोग राजधमं के उद्देश्य की प्राप्ति के लिये किया जाता है । 

दण्ड के उद्देश्य सम्बन्धी उपरोक्त मान्यताओं के आधार पर यह कहा जा सकता है कि दण्ड 
का उद्देश्य दोषयुक्त प्रवृत्तियो को नियन्त्रण मे रखना है। दण्ड शिष्टों के संरक्षण तथा दुष्टो के 
उन्पूलन के लिये है । इसका मूल उद्देश्य सामाजिक कल्पाण है । 
दण्ड का उपयोग 


* गौतम ने न्यायाधीशो को सलाह दी है कि वे क्षमता, अपराध और अनुवन्ध के साथ इस बात 
पर भी ध्यान दें कि क्या अपराध की पुनरावुत्ति हो रही है है ?” वशिष्ठ के अनुसार देश, काल, 
कत्तंग्य, जवस्था, स्वाष्याय तथा पद विवेचना के बाद हो दण्ड देना चाहिये ।१ मनु के अनुसार देश, 
काल, विद्या तथा क्षमता के आघार पर दण्ड का उपयोग किया जाना चाहिए ।* कौटिल्य के अनुसार 
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३७० एक प्राशीन भारतोय राण्यशाज 


अनुबन्ध, काल, देश, वातावरण, वैयक्तिक और सामाजिक क्षमता तथा अपराध की समीक्षा अवश्य 
करनी चाहिए | विष्णु तथा कौटिल्य ने एक स्वर से अपराध के अनुपात से दण्ड का उपयोग करने 
का परामर्श दिया है । इनके अनुसार अपराध के प्रति मनोवृत्ति, स्थान, समय और शाक्ति हो दण्ड के 
आधार हैं। दण्ड के विपय में यह बात विशेष ध्यान देने योग्य हे क्रि उसका उपयोग उचित रूप से 
देश, काल तथा पात्र को देखकर करना चाहिये, क्योकि यदि दण्ड फा मनमाना स्वच्छुन्द रूप से 
प्रयोग किया जायेगा तो प्रजा असन्तुष्ट हो जायगी । अपने शासन के प्रति उसकी श्रद्धा कम हो 
जायेगी । इसी कारण प्रजा में शान्ति स्थापित करने के लिये, दण्ड का उचित रूप से प्रयोग करने 
के लिए दण्ड-नीति का मिर्माण हुआ । इसके अनुसार प्रत्येक अपराधी की सामथ्यं को देखकर, दोष 
पर ध्यान देकर दण्ड देना चाहिये। 


दण्ड के प्रकार 


वैदिक युग में वाग्दण्ड तथा दिग्दण्ड का प्रयोग अधिक होता था। अधिकतर अपराधषों के 
लिये प्रायश्चित के रूप में दण्ड दिया जाता था। वाद में शारीरिक दण्ड देने का प्रचलन हुआ। 
वैदिक संहिताओं में थर्यं दण्ड का भी उल्लेख मिलता है| स्मृतियों तथा नीतिग्रन्यों में दण्ड का सम्बन्ध 
मानसिक, वाचिक तथा शारीरिक कारणों से जोड़ दिया गया। मनु ने कारावास, वन्धन तथा 
शारीरिक दण्ड को कई विभागों में विभाजित किया है । अपराध की मात्रा तया अपराधी के अन्तर 
के आधार पर दण्ड में उदारता ओर कठोरता किये जाने के बनेक प्रमाण मिलते हैं। सामान्यतः 
बर्यें दण्ड, मृत्यु दण्ड, अंगविच्छेद, कारावास, देश से निष्कासन, वन्धक आदि दण्डों का प्रचलन था । 
अल्पवयस्कता, स्त्रीत्व, घुद्वायु आदि के कारण कठोर दण्ड को पीटने या कोड़े लगाने में परिवर्तित कर 
दिया जाता था। मुन ने दण्ड को क्रमिकता का उल्लेख करते हुए यह श्रस्तावना की कि पहले वाग्दण्ड 
देना चाहिए । यदि सुधार न हो तो थिग्दण्ड दिया जाये । इससे भी सुधार न हो तो अरे दण्ड ओर 
फिर बाध्य होकर मृत्युदण्ड दिया जाये । 
अथे दण्ड के अनेक भेद बें--साहस, मध्यम साहस तथा उत्तम साहस । पुरुषों की अपेक्षा 
स्त्रियों को कम दण्ड दिया जाता था। मुद्रा के रूप में प्राप्त दण्डराशि राजकीय कोष में जमा होती 
थी ॥ महापातकों से प्राप्त अर्धंदण्ड की राशि प्राह्मणों में दानस्वरूप बाँट दो जाती थी। 
मृत्युदण्ड देने से पूर्व मपराघ की अच्छी तरह जाँच कर ली जाती थी बोर यह प्रयास किया 
जाता कि बड़े से बढ़े अपराध में ही मृत्युदण्ड दिया जाये । राजद्रोह में प्रायः मृत्युदण्ड ही दिया जाता 
था । मनु के अनुसार यदि अपराधी किसी प्रकार का प्रायश्वित न करे तो उसे मृत्युदण्ड ही देना 
चाहिये।" कौटिल्य ने शास्त्र द्वारा हत्या करने वाले किसी भी अपराधी के लिये मृत्युदण्ड की प्रस्तावता 
को है । अनेक विद्वानों का मत है कि मशोक के समय में मृत्युदण्ड नहीं दिया जाता था। मूृत्युदण्ड 
देने, के कई प्रकार थे | अपराधी को विय देकर हायी के पाँवों के नीचे कुचलवा दियाजाता था। चोर 
के हाथ काट कर मृत्युदण्ड दिया जाता था। कृषि के साधन नष्ट करने वाले के गले में भारी पत्थर 
बाँघ-कर जल में डुवा दिया जाता था | दूसरे रो मारने के लिये विष देने वाले तथा गाँव को जला 
डालने के लिये बग्नि देने वाले को क्रुद्ध वैल के सामने डालकर उसके सीगो से मरवा डाला जाता 
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था । इस प्रकार के क़्र दण्ड देने में अपराध की पुवरावृत्ति न होने देने का उद्देश्य निहित होता था .। 
महाभारत मे मृत्युदण्ड का निवेध किया गया है ।' फाह्यान के अनुसार भारत में मृत्युदण्ड नही दिया 
जाता था। 

मृत्युदण्डों के उपरोक्त प्रकारो के अतिरिक्त अन्य प्रचलित प्रमुख दण्ड थे--(१) कान में 
खोलता हुआ तेल डालना, (२) मुख में दस अंगुुल की गर्म लोह शलाका डालना, (३) चोरों के हाथ 
वैर कटवा देना, (४) राजा को गाली देने के अपराध में जीभ कटवा देता, (५) नकलो सोना, 
मिलावट करने या निषिद्ध वस्तु बेचने पर नाक-कान कटवा देता, (६) विशेष पातकों के शरीर पर 
विभिन्न चिन्ह बनवा देना, (७) व्यभिचार करने पर स्त्री का शिरोमुण्डन करवा देना आदि । 


विवेचना 


अनेक दण्डशात्लियों ने भारतीय दण्ड व्यवस्था की तीखी आलोचना की है। आलोचको का 
मत है कि प्राचीन भारतीय समाजशाल्तरियों ने मानव स्वभाव का चित्रण करते हुए उसे स्वभावतः 
लोभी, ईर्ष्यालु, हेषग्रस्त, तथा स्वार्थी माना है। उचका यह भी मत है कि दण्ड की उम्रता के कारण 
लोग स्वधर्मं का पालन भयग्रस्त हो कर करते थे। इन मतो में तथ्य का एक अंश है। भारतीय समाज- 
शास्त्रियो ने मनुष्य को स्वभावतः क्रूर तथा अपराधी प्रवृत्ति का नही बताया है। व्यक्ति गुण-दोष युक्त 
प्रवुत्ति के सम्वय से युक्त प्राणी माना गया है। गुण-दोष युक्त व्यक्ति ही समाज फा निर्माण करते हैं । 
समाज में दोष का दमन भौर शिष्द तथा गुण का संरक्षण किया जाबा आवश्यक है। दण्ड का मूल 
उद्देश्य सामाजिक कल्याण हो माना जा सकता है । यह कहना गलत है कि व्यक्ति स्वधर्मों का पालन 
दण्ड से भय ग्रस्त हो कर करता था। भवयग्रस्त होना कोई स्वाभाविक्ष प्रवृत्ति नही होती | यदि स्वघम 
का पालन नहीं होता तब राज्यदण्ड का भय होता हे'। अतः दण्ड का भय स्वघर्म पालन में मूल 
आधार नही था। वस्तुतः दण्ड का उद्देश्य सुधार, शिक्षण मोर गरुणो का विकास करना था । 


प्राचीन भारत में कर व्यस्वया 


समस्त व्यवस्था, राजनैतिक संचालन, शासन का अनुशासन, प्रजाहित तथा राज्य के 
उद्देश्यो की प्राप्ति का मूल आधार वित्तीय व्यवस्था तथा बाय के त्रोत होते हैं । राज्य का केवल 
स्थायित्व ही नहीं अपितु उसका अस्तित्व घन पर निभौैर करता है। वास्तव में राज्य की भर्थ- 
व्यवस्था का महंत्व सर्वोपरि होता है ओोर शेष सभी विषय और उद्देश्य इसके उपरान्त बाते हैं । 
राज्य की भर्थव्यवस्था तथा उसकी उपयोगिता का महत्व समभते हुये प्राचीन भारतीय राजनैतिक 
विचारको ने इस विषय पर गहन ओोर घृक्ष्म विचार अभिव्यक्त किये थे । आधिक विषयो की व्याव- 
हारिक महा को समभते हुए भारतीय मनीषियो ने कोप को राज्य का आवश्यक अंग मानते हुये,. 
उसके संवर्धत मोर संचालन के लिए विभिन्‍न सिद्धान्त प्रतिपादित किये थे। यह बात विशेष 
उल्लेखनीय है कि यद्यपि भारत में आ्िक व्यवस्था या राज्यकर सम्बन्धी विभिन्‍न सिद्धान्त प्रचलित 
थे, तथापि उन सबका उद्देश्य राज्य की कर व्यवस्था तथा आथिक दशा को सुहढ़ बनाना था | 
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३७२ ह प्राचोन भारतीय राज्यशास्् 


राज्य-कर सम्बन्धी सिद्धान्त 


राजा को कर क्यों दिया जाये ? हइस प्रश्त का उत्तर देते हुये प्राचीन भारत में राज्य- 
व्यवस्थाकारों ने निम्नलिखित सिद्धान्त प्रतिपादितकिये ये--- 

(१) राज्य-कर का धर्मानुसार सिद्धान्त--महाभारत में उल्लेख है कि राजा केवल पघर्में के 
अनुरूप ही कर प्राप्त कर सकता है । मनु के अनुसार राजा “निर्दिष्ट फल भोक्ता? है। इसका अर्थ 
यह हुआ कि करों का निर्धारण धर्मातुसार होना चाहिये । अन्य अनेक उल्लेखों में इस बात पर जोर 
दिया गया है कि राजा को कर के रूप में घन की प्राप्ति के लिए घमंपुर्ण व्यवहार करना चाहिये। 
राजा कर का निर्धारण स्वेच्छापुवंक नही कर सकता । जिस प्रकार राजा घममं के अधीन है, उसो 
प्रकार घामिक नियमो के अनुसार ही राज-कर का निर्धारण भी होना चाहिये । 


(२) भूमि सिद्धान्त--महाभारत में कहा गया है कि “घष्टांश बलि कर, अपराधियों से प्राप्त 
होने वाला अर्थेदण्ड तथा अपहृत घत्र आदि जो कुछ शास्त्रों के विधानो के मनुसार प्राप्त हो, वे 
तुम्हारे वेतन के रूप में होगे और वही तुम्हारी जाय के स्तोत या राजकर होगे ४” शुक्र तथा नारद 
ने भी राज-कर को राजा द्वारा प्रजा की रक्षा करने का पुरस्कार माना है। अर्थशास्त्र में कर को 
राजा का 'भागधेयः बताया गया है, जिसे प्राप्त करके वह प्रजा का योगक्षेम करता है । अतः राज- 
कर के सस्वन्य मे भृति सिद्धाल्त के बनुसार प्रजा राजा को जो कर देती है वह उसको सेवाओ के 
बदले में उसका वेतन है । राजा प्रजा का पालन करता है, देश की रक्षा करता है तथा अन्य प्रकार 
की प्रशासकोय सेवाएँ करता है । अतः इन सेवाओं के बदले में उसे प्रजा कर देती है। यह उसका 
वेतन होता है । 

(३) राज कर का देवी सिद्धान्त--इस सिद्धान्त के अनुसार राजा को दैवो उत्त्ति के 
अनुरूप वह ज़ो कोई भी कर प्राप्त करना चाहता है वह दैवी इच्छा के अनुरूप है। क्योकि दैवी शक्ति 
ने राजा को बताया है जतः राजा के निर्वाह के लिए जो कुछ भी घन्र दिया जाता है वह दैवी शक्ति 
द्वारा ही निर्धारित है । डा० जायसवाल ने इस सिद्धान्त की विवेचना करते हुये लिखा है, “हम यही 
बात इस रूप में कह सकते हैं कि प्रजा के स्वामी सेवक के निर्वाह के लिये स्वयं ब्रह्मा ने उसका 
वेतन निश्चित किया था। वह उस वेतन से अधिक नही ले सकता था, क्योकि उसे अधिक लेने का 
अधिकार ही नही था ।” 

(४) परिपुष्टि का सिद्धान्त--इस सिद्धान्त का प्रतिपादत कौठिल्य ने किया हैं। इसके 
अनुसार राजा को अपनी प्रजा की परिपुष्ठि कर उस पर सोच-विचार कर कर लगाता चाहिये, क्यो- 
कि परिपृष्टि सिद्धान्त के विद आचरण करने से प्रजा कुंपित होकर राजा के विठुद्ध हो जाती है । 

(५) शास्त्रदृष्ट सिद्धान्त--जैसा कि हम पहले कह चुके हैं कि राजा केवल धर्म के अनुसार 
ही कर प्राप्त कर सकता हे। इसे शास्त्रहृष्ट ( शाज्रसम्मत ) भी कहा गया है। मनु ने राजा की 
“निदिष्ट फलभोक्‍ता' (निर्धारित करों को प्राप्त करने वाला) कहा हैं। इससे भो यह घ्वति 
निंकलतीं है कि राजा को कर लगाने में शास्त्र सम्मत उपायो का अनुसरण करना चाहिये । 

(६) न्‍्यायोचित फर सिद्धान्त--न्यायोचित का तात्पयं है कि कृषक एवं व्यापारी इस बात 
को समझें कि उन्हें अपने परिश्रम का उचित लाभ मिल रहा है। वाणिज्य ओर उद्योगों में लागत 
काव्कर लाभ पर कर लगाना चाहिये । किसी भी वस्तु पर एक ही बार कर लगाया जाना चाहिये । 


च्+ 
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इस, सिद्धान्त के अनुसार सम्रस्त कर व्यवस्था में प्रजा की देय शक्ति का पूरा-पुरा ध्यान रखा जाना 
चाहिये । 

(७) करमुक्ति का सिद्धान्व--प्राचीन भारतीय राज्य एक श्रकार कौ कल्याणकारी 
संस्थाओं की भाँति कार्य करते ये । मात्स्यन्याय के दोषों से परिचित होते हुए तत्कालीन राज्यशास्र 
के विद्वानों ने अनेक परिस्थितियों में करमुक्ति के सिद्धान्तो का भी प्रतिपादन किया था। अलाभकर 
वह्तुओ को करमुक्त करने का उल्लेख अर्थशास्त्र मे मिलता है। क्षत्रिय, ब्राह्मण, तपस्वी, गूँगे, वहरे, 
अपाहिज, स्त्रियाँ आदि कर से मुक्त कर दिये जाते थे । इसी प्रकार ऐसे गांवों को भी करो से 
मुक्ति दे दी जाती थी जो राजकीय सेना में पर्याप्त सैनिक भेज देते थे। यज्ञ, विवाह तथा अन्य 
घामिक विधियों में काम आने वाली वस्तुएँ, वधू की मेंट, साड़ियाँ, जेवर आदि, मन्दिरो में मूर्तियों 
के लिए खरीदे जाने वाले अलंकार आादि प्रायः कर-मुक्त कर दिये जाते थे । 


(८) आपातस्थिति सें विशेष कर लगाने का सिद्धान्त--प्राचीन भारत में संकट के समय 
अधिक कर लगाना न्यायोचित माना जाता था। अथंशास्त्र मे विपत्ति के समय घन संचय करने के 
उपायो का उल्लेख किया गया हु । महाभारत के अनुसार ऐसे अवसरों पर राज्य की ओर से विशेष 
प्रचारक भेजे जाते थे जो आपात स्थिति में राज्य की आवश्यकता का गौचित्य प्रजा को समभाते थे । 
अधथंशास्त्र में इस विशेष कर या अतिरिक्त कर को 'प्रणय” कहा गया है । 


निष्फ्षं--प्राचीन भारत में प्रचलित विभिन्‍न राज्यकर सम्बन्धी उपरोक्त सिद्धान्तों के 
आधार पर हम यह निष्कर्ष निकाल सकते हैं कि (१) राज्य करों का निर्धारण लोभ, तृष्णा के 
बशीभूत होकर नही करना चाहिये; (२) जनता पर लगाये भ्रये करो की मात्रा उचित तथा शास्त्र 
सम्मत होनी चाहिये; (३) प्रजा पर करो का अनावश्वक बोक नही डालना चाहिये; (४) शासक 
को मितव्ययी होना चाहिये; (५) प्रजा को लाभ पहुँचाने पर हो करो की भात्रा बढ़ाई जानी चाहिये, 
अन्यथा नही; (६) कर समयानुकूल, मात्रानुकूल आवश्यकता के अनुरूप होने चाहिये । 


प्राचीन भारतीय राज्य-कर नीति 


कर नीति का निर्धारण करते हुए महाभारत मे कहा गया हे--“यदि बचछड़े को दुध पीने 
दिया जाए, और उसका ठोक प्रकार से पालन किया जाए, तो बड़ा होकर वह बलवान बन जात्ता 
है, और बहुत-सा बोक उठाने में समर्थ हो जाता है। यदि गाय का बहुत-सा दूध दुह लिया जाए 
भर बछड़े को पर्याप्त दूध पीने को न मिले, तो बछूडा काम के योग्य नही रह जायग्रा । इसी प्रकार 
यदि राष्ट्र के निवासियों से अधिक कर लिया जाए, तो वे निर्वल हो जाने के कारण महानु कर्म के 
योग्य नहीं रह जाएँगे । अत: जो राजा राष्ट्र का क्षय न चाहे, उसे कर के सम्बन्ध में वही नीति 
बरतनी चाहिए, जो बछुडे के सम्बन्ध मे बरती जाती है। जो राजा अत्यन्त अधिक खाना चाहता है 
(अत्यधिक कर लगाता है), प्रजा उसके विरुद्ध हो जाती है । प्रजा जिससे विद्वेष करे ; उसका कल्याण 
कैसे सम्भव है ?” एक बन्य प्रसंग में भीष्म ते युधिष्ठिर को उपदेश दिया है, कि “जिस प्रकार 
मघुमक्खी फूल से मघु का पान करती है, वैसे ही राजा प्रजा से कर लिया करे। गाय का 
दूध तो दुह्ा जाता है, पर उसके थनत्नो को नहीं काठा जाता । पहले थोड़ा-योड़ा कर लिया जाए, 
ताकि आधिक दृष्टि से जनता की समृद्धि हो सके । आधिक समृद्धि का परिणाम यह होगा कि 
जनता अधिक कर दे सकते मे समर्थ हो जायगी, और तब क्रमशः उसके कर में वृद्धि की ज्‌ 


३७४ है प्राचीन भारतीय राज्यशास््र 


सकेगी ।” अयेशास्त्र के अनुसार--जिस प्रकार वृक्षों से फल तभी तोड़े जाते हैं जब कि वे पक जाते 
है, उसी प्रकार जनता से कर भी तभी लिये जाने चाहिए जबकि वे पक जाएँ (जब जनता उन्हें दे 
सकने की स्थिति में हो) । यदि कच्चे फल तोड़ लिए जायेंगे, तो उससे वृक्ष के मुल को ही क्षति 
पहुँचेगी । राज्य में भी इससे कोप उत्पन्त हो जायगा ।”” शुक्रनीति के मनुसार “माली केवल फल 
और फूल ग्रहण करता है, वृक्ष को नहीं काठता । पर कोयले बनाने वाला वृक्ष को काट देता है । 
राजा को माली का अनुकरण करना चाहिये, कोयला बनाने थाले का नही ।”” मनु ने लिखा है, कि 
“राजा कर के सम्बन्ध में ऐसी नीति का अनुसरण करे, जिससे कि कार्य करने वाले लोग अपने- 
अपने कार्यों में प्रवत्त रह सकें । अधिक कर लेने से लोगों में घन कमाने और कार्य करने की प्रवृत्ति 
नष्ठ हो जाती है ।” 


राज्य की आय के साधन 


प्राचीन भारत में राजस्व संग्रह करने मौर उस्तके उपयोग की ओर बहुत (ध्यान दिया जाता 
था, क्योकि वही सुव्यवस्थित प्रशासन का मेरुदण्ड होता था। कृषिकर राजस्व का सबसे महत्वपुर्ण 
स्रोत था। साधारणतया भूमिकर उपज के छठे भाग के बरावर लिया जाता था, जो नकद या अनाज 
की शक्ल में दिया जा सकता था | परन्तु कर की इससे ऊँची दर, १० से ३० प्रतिशत तक के 
उदाहरण भी मिलते है। प्राचीन विधि शाल्ब्रों तथा अन्य साहित्य में हमें कर व्यवस्था के विषय में कुछ 
जानकारी प्राप्त होती है। उसमें इस बात पर जोर दिया गया है कि कर-व्यवस्था न्‍्यायसंगत तथा 
समता पर आधारित होनी चाहिए और राज्य तथा कर देने वाले दोनों हो को बह संतोप होना 
चाहिए कि कर न तो बहुत कम है और न बहुत असह्य । व्यापार तथा उद्योगों मे कुल लाभ पर कर 
वसूल किया जाता था, और यदि उसकी दर में कोई वृद्धि करनी होती थी तो वह बहुत धीरे-घीरे की 
जाती थी, अचानक नही । किसी से भी बहुत जल्दी-जल्दी कई बार कर नही वसुल किया जा सकता 
था और यदि अतिरिक्त घन फी आवश्यकता होती थी तो अतिरिक्त कर जनता की अनुमति से ही 
लगाया जा सकता था । कुछ श्रेणियों के लोग, जैसे विद्वान ओर सैनिक कमंचारी, कर से उम्मुक्त थे। 
अक्षम तथा जीणंशीणं लोगों से भी कर नही लिया जाता था। 

प्राचीन भारत में राज्य की आय के साधनों अथवा राज्य करों को निम्नलिखित रूप में 
वर्गीकृत किया जाता है--- 

(१) भूमि कर--प्राचीन भारत में राज्य की आय का मुख्य साधन कृषि-कर ही था। नीति 
ग्रन्थों मे उसे 'पड़भाग” के नाम से सम्बोधित किया गया हैं। इससे विदित होता है कि भूमि कर 
की मात्रा सभी प्रकार फी भूमियों के लिये एक-सी नहीं थी । शुक्वनीतिसार में. विभिन्‍न प्रकार की 
भूमियो के लिये विभिन्‍न प्रकार के करो की व्यवस्था की गयी थी । कोटिलीय अर्थशास्त्र के 
'सीताध्यक्ष' अध्याय में राजा को स्वभूमि' का वर्णन किया गया है ।' यह भूमि सीताध्यक्ष हेतु थी गौर 
इस पर दास, कमकार, श्रमिक व कैदियो द्वारा खेती कराई जाती थी । इस प्रकार की भूमि से जो 
आय होती थो उसे सीता कहा जाता था । 

(२) खानों पर कर--महाभारत मे खान, लवण, शुल्क, तथा हाथियो के वनो में अमात्यो 
को नियुक्ति की जो व्यवस्था की गयी थी उससे स्पष्ट होता है कि इनसे रोज्य को एक अच्छी आय 
भाष्त हीती होगी। अर्थशास्त्र मे भी कोप की वृद्धि के लिये खानों को अत्यृस्त महत्वपूर्ण कहा गया 
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है। खानें राजकीय सम्पत्ति थीं। ठेकेदार की खान से निकलने वाले द्रव्यो पर भारी कर देना 
पड़ता था ॥ 

(३) वाणिज्य एवं उद्योगों से प्राप्त फ्र--व्यापारियो को ग्राम एवं तगर में आने वाली 
वस्तुओं पर चुंगी देनी होती थी । स्थान-स्थान पर यह कर प्रथानुसार द्वव्य अथवा पदाथ॑ के रूप मे 
वसूला जाता था। वस्तु के अनुसार चुगी को दर भी भिन्‍न थी। यज्ञ, विवाह आदि घार्तिक विधियों 
ओर संस्कारों में प्रयोग में आने वाले पदार्थ कर से मुक्त थे । उपहार में दी जाने वाली वस्तुओ पर 
भी कर लगाया जाता था ।.चुंगी के साथ ही नौका! कर की भी व्यवस्या थी। मनु-स्मृति में बिक्नी-कर 
का भी उल्लेस किया गया है । 

(४) क्य-विक्रय, कर--महाभारत ओौर कौटिलीय अय॑शास्त्र, मनु-स्मृति और शुक्रनीतिसार 
में क्रय-विक्रग कर का उल्लेख किया गया है । विक्रय कर लगाये जाते वाले कर के सम्बन्ध में शुक्क- 
नीतिसार में लिखा है, “क्लेता-विक्रेता से राजा जो भाग प्राष्त करता है, उसे शुल्क कहते हैं, उस 
शुल्क को प्राप्त करने का स्थान है---सीमावद्ध मार्य । जो माल तैयार किया जाता हे उसे एक ही 
स्थल पर लगाना चाहिये । विक्रेता एवं क्रेताओो से इकततोसर्वाँ, वीसवां या सोलहवाँ अंश मुल्य के 
आधार पर कर के रूप में लिया जाना चाहिये ।?” कोई विक्रेता अपनी लागत का सामरात यदि इससे 
भी कम मूल्य में बेच देता है तो उससे कोई भी कर नही लिया जाता था । 


(५) उत्पादन फर---कोटिल्य के अर्थशास्त्र मे लिखा गया है कि उत्पादन स्थल पर कोई भी 
माल नहीं बेचा जा सकता । उत्पादन कर छी मात्रा का उल्लेख विभिन्‍लर ग्रन्यों में स्पष्ट रूप से नही 
किया गया है । ः 

(६) भायात एवं निर्यात छर---कोटिलीय अयथंशास्त्र के मनुसार भायात-तनिर्धात कर भी 
लिया जाता था । आयातित मूल्य पर कर की दर २० प्रतिशत थी, यद्यपि कुछ वस्तुओ पर कम कर 
लिया जाता था । फतिपय देशो की वस्तुओ पर अधिक कर लिया जाता था । निर्यात किये जाने वाले 
माल की लागत, विदेशों में उससे प्राप्त होने वाले मूल्य एवं लाभ का बनुमाव लगाकर निर्यात कर 
निर्धारित किया जाता था । 


(७) प्रत्यक्ष कर--यह कर मुख्य रूप से तोल या माप के उपकरणों, वसुलियो और कारीगरो 
आदि पर लगाया जाता था । 


(८) राज्य द्वारा गधिकृत व्यवताय---तमक, मद्य, सनिज-पदार्थ और जंगलो भादि को राज्य 
के भधीन रखा जाता था। 


(६) भर्य दण्ड के रूप में जाघ--त्यायालय द्वारा दोषी व्यक्तियों पर समय-समय पर जो अर्थ 
दण्ड दिये जाते थे, वे भी राज्य की आय के मुख्य साधन थे । 


(१०) भापात-काल में अतिरिक्त कर--आपात काल मे प्राचीच भारत में अतिरिक्त कर को 
भी व्यवस्था की गयी थी । घ 


विवेचना | | | 


प्राचीन भारत की कर व्यवस्था की तोन सबसे प्रमुख लाक्षणिकताएँ थी । | पहली यह कि 
' राज्य का कृषक के साथ सोघा सम्बन्ध था, उनके वीच में कोई मध्यस्य नहीं होता था। दुसरे, मूमि- 
कर की दर बहुत कम होती थी; साधारणतया वह पैदावार के छुठें भाग से अधिक नहीं होती थी। 
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तीसरे, चूंकि भुमि को विजी सम्पत्ति समझा जाता था ओर वह एक पोढ़ी से दूसरी पीढ़ी को उत्तरा- 
धिकार में मिलती रहती थी इसलिए नियमित रूप से कर चुकाते रहने पर भूमि का स्वामित्व 
छिनने का कोई भय नही रहता था । 

मौर्य तथा गुप्त सम्राठो के विस्तृत साम्नाज्यो के लिए कृषि कर से प्राप्त होने वालो घवराशि 
से प्रशासन का पूरा खर्चे चही चल सकता था। कोौटिल्य ने ऐसी गाथिक कार्य॑वाहियों के विभिन्‍न 
रूपो की एक विस्तृत सूची दी है जिससे राजकोप को पर्याप्त धन प्राप्त हो सकता या। जो माल 
नगर में आाता था उस पर व्यापारी चुँगी देते थे । इसके अतिरिक्त माल की कोमत के अनुसार ५ 
से १६ प्रतिशत तक सीमा शुल्क लिया जाता था । जलमार्गों द्वारा परिवहन के लिए घाठ-कर देना 
पड़ता था। माप-तोल के मानदंडो पर उचित मुहर लगी होना आवश्यक था और यह कर वसुल 
करने का एक भर स्रोत बन गया । उद्योग की विविध शाखाएँ जैसे बुनाई, मदिरा का व्यापार, 
खानें, नमक, पशुपालन, वाग-बंगीचे, चरागाह--ये सब राज्य के लिए आय का उपयोगी स्रोत 
समझे जाते ये । जो लोग कर देने में असम हों उनके लिये इसके बदले बेगार करने की व्यवस्था 
रखी गयी थी, परन्तु कर किसी न किसी रूप में सबको चुकाना पढ़ता था। समाजोपयोगी कामों 
के लिए राज्य को अपनी प्रजा से काम लेने का अधिकार था पर इस वात का काफी ध्यान रखा 
जाता था कि यह प्रथा पतित होकर दास-प्रथा का घुणित रूप न घारण कर ले । दासता का अस्तित्व 
अवश्य था पर इतने छोटे पैमाने पर कि मेगस्थनीज जैसी तोकण हष्टिवाला आदमी भी उप्ते देखने में 
असमर्थ रहा । ऋण चुकाने में असमय॑ंता दासता का सबसे महत्वपूर्ण कारण था ओर ज्यों ही ऋण 
चुका दिया जाता था त्यो हो दास को स्वतंत्र घोषित कर दिया जाता था। 

कर ओर जुर्मानों के अतिरिक्त भेंट से भी सम्नादू के कोष मे घन आता था। युद्ध में विजय 
प्राप्त करने पर विजेता पराजित पक्ष से नजराना वसूल करता था, जो बहुत बड़े परिमाण में होता 
था । चूँकि कई छोटे-छोटे भपराध ऐसे थे जिनके-दंड मे जुर्माना लिया जाता था इसलिए यह बाय 
का बहुत बड़ा स्नोत था। जिस सम्पत्ति का कोई मालिक या उत्तराषिकफारी नही होता था वह राज्य 
के अधिकार में चली जाती थी भौर जब कोई व्यक्ति बिना संतान छोड़े मर जाता था तो उसकी 
विधवा पत्ती को उसकी संपत्ति का उत्तराधिकारी नहीं माना जाता था। विधिनिर्माताओं को 
इस बात का श्रेय देना होगा कि वे इस प्रथा में निहित अन्याय की आलोचना करते ये । यदि कोई 
अन्यायपूर्ण कर लगाया जाता था तो लोग उनके विरुद्ध विद्रोह करते थे और हर राजा जनता के 
क्रोध से बहुत डरता था। यह तो सच है कि करो की संख्या बहुत थी परन्तु व्यय की मदो की संख्या 
भी कम नही थी । 


प्राचीन भारत में नगर प्रशासन 


वैदिक काल में बहुत ही कम वगर बसे थे। उन्तकी प्रशासन-व्यवत्था के विषय में कोई 
सामग्री उपलब्ध नही है । परघर्ती संहिता और ब्राह्मण-ग्रंथों के काल में भी ऐसी ही स्थिति रही। 
परन्तु महाकाव्य काल में अनेक नगर और राजघानियाँ विकसित हो गयी थीं। जब से ऐतिहासिक 
काल आरम्भ हुआ, तब से भारत में नगरो के विकास और उनकी प्रशासन-व्यवस्था का परिचय 
मिलता प्रारम्भ होता है । सिकन्दर के आक्रमण के समय पंजाब मे अनेक नगर भोर पुर थे। 
सिकन्दर से पूर्व तक्षशिला उस काल में एशिया के सबसे बड़े नगरो में से एक था| प्लिनी के अनुसार 
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ईसा की प्रथम शताब्दी में मदुरा--एक विशाल नगरी थो । गज्भा-तठ पर बोद्ध सम्यता का बड़ा 
केन्द्र कन्नौज नगर था। मालवा प्रदेश में उज्जयिनी भी एक प्रसिद्ध ऐतिहासिक नगर रहा है। 
मौय॑ साम्राज्य के उदय के साथ पाटलिपुत्र, जो अभी तक सामान्य वगर था, एक विशाल ओर वैभव 
सम्पन्त तगर बन गया । 

* महाभारत में युधिष्ठिर ने भीष्म-पितामह से पूछा कि राजाओो को कैसे पुर में वास करना 
उचित है ? भीष्म ने उत्तर दिया---“पुर दुर्ग सम्पन्त हो, धान्य और बच्नों से पुरित, हढ़ दीवार और 
परिखा से घिरा हुआ तथा हाथी, घोड़े व रथ समूह से युक्त हो'**'**'** ” इत्यादि । शुक्रनीति के 
अनुसार नाना वृक्ष भर लताओ से युक्त, पशु-पक्षियों से व्याप्त, अन्न एवं जल से सम्पन्न, वृक्ष और 
काष्ठ से परिपूर्ण, नदियों के समीप, पर्वत के मिकट, सुन्दर समतल भूमि से मनोहर प्रदेश में राज- 
धानी निर्मित होनी चाहिए । राजमार्ग के दोनों ओर घनिको के भवन पंक्तिवद्ध होने चाहियें । 


नगर प्रशासन 


शुक्र ने लगर-प्रशासन के सम्बन्ध में छः प्रमुख॒ अधिकारियों का उल्लेख किया हे--(१) 
मुखिया अथवा प्रधान; (२) न्यायाधीश अथवा दण्डाघीश; (३) भुमिकर अथवा अन्य पैदावार का 
बसूल करने वाला; (४) चुगी शुल्क का अधिकारी; (५) सन्तरी; और (६) क्लकों । 

'... कौटिल्य का कथन है कि वास्तु-विद्या के विद्वान्‌ जिस प्रदेश को श्रेष्ठ बतावें अथवा जो प्रदेश 
नदी के किनारे, तालाब या बड़े जलाशय के तठ पर हो, वहाँ भूमि के अनुसार गोलाकार, दीर्घाकार 
था चौकोर राजधानी बनानी चाहिए। शुक्र और कोटिल्य दोनों ने ही दुर्ग बनाने के विषय में 
विस्तारपूर्वक विवेचन किया है । प्राचीन भारतीय नगर प्रशासन में नगर-नियोजन पर विशेष ध्यान 
दिया जाता था | 

कौटिल्य ने अधेशाज्र मे नगर को सुव्यवस्था के विषय मे विस्तार से प्रस्तावना की है। 
नगर का मुख्य अधिकारी नागरिक” हो, जिसे व्यापक अधिकार प्राप्त हो। वह नगर के भीतर 
शान्ति, सुव्यवस्था जोर स्वच्छता रखे, निवाप्तियों से कर ले और नियम-विरुद्ध आचरण करने वालो 
को दण्ड भी दे। नगर की सुव्यवस्था के लिए नागरिक नगर को सबसे पहले विभागो--मुहल्लो या 
वार्डों में विभाजित करे। मुहल्ले या वा का अधिकारी गोप हो, जो अपने अघीत स्त्रियों, पुरुषों 
के वर्ण, गोत्र, नाम, कार्ये (या पेशे), उनकी संख्या ओर आय-व्यय भी जाने । गोपो के ऊपर स्थानिक 
रहे, जिसके क्षेत्र में दुर्ग (नगर) का एक-चोथाई भाग रहे । ग्तगर की घर्शालाओ में उतके अधि- 
कारी पथिको को गोप को अनुमति के बिना न ठहरावें । मद्य, मास तथा अन्न बेचने वाले अपने 
परिचितो को अपने यहां ठहरा लें, परन्तु जो बहुत मधिक घन व्यय करता हो «या मद्यपान करता 
हो उसको सूचना ग्रोप. या अधिकारी को दें | कौटिल्य ने यह भी बताया है कि कोन व्यक्ति दण्डनीय 
हैं, अपराधियों की खोज क़िस प्रकार हो, नगरवासियो के क्या कत्तंव्य हैं, नगर की स्वच्छता के 
नियम, नैतिक तथा अन्य प्रकार के अपराधो के लिए दण्ड क्या हैं ? इत्यादि । नागरिक के कत्तंब्यो में 
संदिग्ध- व्यक्तियों को पकड़ना, नगर की अग्नि से सुरक्षा, गन्दगी फैलाने वाले को दण्ड, रात, में 
चोकीदारी- की व्यवस्था, जल व स्थल मार्गों को सुरक्षा व देखभाल आदि भी सम्मिलित किये गये ।* 

2, अथंशास्त्र, २। ३६। 
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३७८ एक प्राचीन भारतीय राज्यशाज् 


प्रशासनिक संस्थाएँ 

सभी महत्त्वपूर्ण नगरो में न्याय-प्रशासन के लिए न्यायाधीश, मधिकरण ओर अधिष्ठान होते 
ये । एक शिलालेख से गोपाद्वि के शासन के विषय में पता लगता है कि वहाँ मोजप्रतिहार के अंतर्गत 
पाँच व्यक्तियों की एक परिषद थी; उसके सदस्य सेना का अधिकारी, एक व्यापारी ओर अन्य 
व्यक्ति ये । राजधानी तथा बड़े नगरो का प्रशासन जनप्रिय संस्याओं के हाथों में था । उनमें जनप्रिय 
नगरपालिकाएँ होती थी। प्राचीन काल से पोर तथा जनपदो की नागरिक संस्वाएँ चली आ रही 
धीं। निष्रमों अथवा व्यापारिक नगरो में ऐसे संघ ओर गिल्ड ये । स्मृतियों से पता चलता है कि 
निगम दो प्रकार के थे: ,(१) राज द्वारा स्थापित--राजकृत समवित”'; ओर (२) “'समुहकृत 
समवित” अर्थात्‌ जनता द्वारा स्थापित । उनके कत्तंव्य विभिन्‍्त्र प्रकार के और व्यापक होते थे । 


नगरपालिकाओं के सामाजिक कार्यों मे सावेंजनिक सम्पत्ति से मन्दिरों के लिए दात की गई 
सम्पत्ति का प्रवनन्‍्ध सम्मिलित था । तमिल साहित्य में तगर-निर्माण की व्यवस्था का वर्णव मिलता 
है । पश्चिमी तट पर स्थित चेर राज्य की राजधानी वन्‍्जी (फरूर) मे पानी की व्यवस्था का बड़ा 
मनोहर वर्णन है । अलतेकर के अनुसार 'गुप्तकाल से साधारण नगर ओर पुरों की शासन-व्यवस्था 
का विस्तृत विवरण उपलब्ध होने लगता है। केन्द्रीय सरकार द्वारा नियुक्त पुरपाल पुर-शासन का 
प्रधान होता था । यदि पुर जिले फा केन्द्र हुमा तो वही जिले के शासक का भी काम करता था। 
प्रायः पुरपाल स्वयं ही सेनानायक होते थे । पुरपाल को शासन-कार्य में मदद देने के लिए गोष्ठी 
पंचकुल या चोफड़ि आादि विभिन्न नामो से निदिष्ट एक समिति भी रहती थी। कभी-कभी पुर को 
विभिन्‍न वार्डों में वाँठ दिया जाता था । 


नगरपालिकाएँ सामुदायिक जीवन के केवल साधारण भौतिक हितो के लिए ही नहीं, वरव्‌ 
जनता के सावंजनिक एवं आध्यात्मिक जीवन के लिए भी कारें करती थी । वे सामुदायिक दान को 
व्यवस्था करती थीं और निध॑न दुखियो को सहायता भी देती थो । इनके अतिरिक्त वे आवश्यकता- 
नुसार आपातो के विरुद्ध मी कार्य करती यो । नगरपालिकाओ के वित्तीय स्लोत विभिन्‍न प्रकार के 
थे | उनमे सदस्यों द्वारा दिये गये दान, सावंजनिक निर्माण कार्यों से प्राप्त लाभ तथा दण्ड रूप में 
प्राप्त सम्पत्ति व घन इत्यादि सम्मिलित थे । उनकी आय का एक मुख्य साघत नगरपालिकाओ को 
सीमा में बेची जाने वाली वस्तुओं पर चुज़ी महसूल या। जब कभी ये आय-पाधन अपर्याप्त होते 
थे, वे ऋण ले सकती थी ओर राज्य से भायिक सहायता भी पाती थी |" 


नगर प्रशासन से सम्बन्धित संस्थाओं के विपय में सर्वाधिक महत्वपूर्ण सूचना स्ट्रेबो'से 
मिलती है। उसने पाठलिपुन्र के प्रशासत का वर्णव करते हुए लिखा हे---/जित पर नगर का काये- 
भार है, ये पाँच-पाँच सदस्यो के छः निकायो (समितियो) मे विभाजित हैँ। पहली समिति' के सदस्य 
ओद्योगिक कलाओं से सम्बन्धित सभी मामलो आर्थात्‌ वस्तुओ के उत्पादन की देखभाल करने वाले 
हैं। दुसरी समिति विदेशियों के मनोरंजन का ध्यान रखती हे | वह विदेशियो के ठहरने की व्यवस्था 
करती है ओर उनकी गतिविधियों पर दृष्टि रखती है | तीसरी समिति जन्म-मरण बादि का विवरण 
रखती है। चोथी समिति व्यापार और वाणिज्य की अधीक्षक हैं। वही नाप और तोल गादि को 
बा मु 
३. लोकल सेल्फ गवर्नंमेट इनु एन्शियेन्ट इण्डियाः--डा० राघाकुमुद मुखर्जी । 
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देशभाल करती है । पाँचवों समिति उत्पादन की हुई वस्तुओं की देखभाल गौर सावेजनिक अधि- 
सूचना द्वारा उतके बेचने की व्यवस्था भी करती है । छठी समिति बेची हुई वस्तुओं का दसवाँ भाग 
एकत्रित करती है । वे अपने सामूहिक रूप में विशेष विभागों का कार्यभार रखते हैं मोर उन मामलों 
का भी, जिनका प्रभाव साधारण हित पर पड़ता है, जैसे सावंजनिक भवनों को अच्छी दशा में 
रखना, कीमतों का विनियमन, बाजारों, बन्दरगाहों और मन्दिरों की देखभाल । 


प्राचीन भारत में ग्राम प्रशासन 


अति प्राचीन काल से आघुनिक युग तक ग्राम भारतीय सम्यता का आधार ओर शासन- 
व्यवस्था की घुरी रहे हैं । वैदिक मन्‍्त्रों मे ग्रामो की समृद्धि के लिए बहुत प्राथना की गयी है। वैदिक'. 
फाल के राज्य छोटे-छोटे होते थे, इस कारण ग्रामों का महत्व और भी बढ़ गया था। रामायण 
और महाभारत में ग्राम-अधिकारियो का उल्लेख हैं। वेदो में ग्राम के अधिकारी को “ग्रामणी” कहा 
गया है ओर जातक कथाओं में भी उसका उल्लेख है। शुक्रनीति में उसे ग्रामवासियों के माता-पिता 
के समान बताया है ) 

भारतीय ग्रामों ने वैदिक काल से स्वायत्तता का उपभोग किया। बाद के काल-छण्डो में 
जिन बड़े शासको ने साम्राज्यवादी सत्ता स्थापित करने के प्रयत्न किये, उनसे भी भ्रामो की स्थिति 
अग्यवस्थित नही हुई । महान्‌ मौर्य सम्नाठों ने भी, जिन्होंने शासन की छोटी से छोटी बातो में 
हस्तक्षेप किया, ग्राम समुदायों को उसी रूप में रहने दिया ।" 


१, प्राचीन भारत विकेन्द्रीकरण के सिद्धान्त के भाघार पर बना था। उसका विश्वास सत्ता 
के केन्द्रीकरण मे न था; उसका विध्वास समूह के स्वशासन में था, स्वशासन को प्रमुख प्रभु से 
लेकर गाँवो में निम्ततम समाज के विभिन्‍न स्तरो के द्वारा विस्तृत बनाना था। गाँवों के 
समूहो के लिए स्वशासक संघ भी थे। इस प्रकार प्राचीन भारत एक वृहत्‌ ग्रामीण प्रजातन्त्र के रूप 
में बना था। समाज स्वशासन के पारिभाषित क्षेत्रों मे राज्य से पृयक अपने कार्यों का संचालन 
करता था। ग्रामीण राजनीति राज्य की राजनीति तथा राज्य ओर उसके प्रभु की बदलती हुई 
राजनीतिक उतार-चढ़ाव से स्व॒तन्त्र थी। भारत की संस्कृति की रक्षा उसके ग्रामो अथवा ग्राम- 
गणतन्त्रों के द्वारा ही हो सकी है, जिसने अनेक राजनीतिक क्रान्तियों और प्रभुसत्ताओं के परिवर्तन 
देखे थे । इस स्थिति का साराश सर चाल्सें मेटकॉफ और मेगस्थनीज के अनुसार निम्नलिखित है--- 

भारत के ग्राम-समुदाय छोटे-छोटे गणतन्त्र हैं, जो प्रायः बात्म-निर्भर हैं और वैदेशिक 
सम्बन्धों से प्रायः स्वतन्त्र हैं। ऐसा लगता है कि उनके इसी ग्रुण के कारण उनका अस्तित्व 
चिरस्थायी है । ग्राम-समुदायो के इस संघ (जिसमें से प्रत्येक एक छोटे से पृथक राज्य के समाव है) 
ने भारत की जनता के रक्षण मे कद्मचितु अन्य सभी तत्वों से अधिक योग दिया है**'॥ जबकि अन्य 
राष्ट्रों में सामान्यतः यह देखा गया कि उनके बीच युद्ध होते हैं तो वे भूमि का नाश कर देते हैं और 
उसे कृषि के अयोग्य ऊसर बता देते हैं; इसके विपरीत भारत में, जहाँ कि खेत जोतनें वालों को 
पवित्र और एक ऐसा वर्ग मानते हैं कि जिसके कार्यों में हस्तक्षेप न किया जाये चाहें पड़ोस में हों 
युद्ध हो रहा हो, किसान अपना कार्य बिता' खतरे के करते रहते हैं। शत्रु एक-दूसरे की' भूमि को 
जाग लगाकर अथवा वृक्षो को काट कर शत्रु-परदेश को हानि नही पहुँचाते । 

४ चन्धगुप्त मौयें एण्ड हि टाइम्सः--डा० राधाकुमुद मुखर्जो 


ना 


३८० एक प्राचीन भारतीय राज्यशास/्तर 


उत्तरी भारत और दक्षिणी भारत में प्रशासव का विकास भिन्न ओर स्वतन्त्र रेखाभों पर 
हुआ । अन्तर की सबसे उल्लेखनीय वात स्थानीय शासन के क्षेत्र में रही। दक्षिण में स्थानीय 
स्वशासन के नियमित अंग विकसित हुए, जबकि उत्तरी भारत इसी से सन्तुष्ट रहा कि ज्येप्ठ (वृद्ध) 
व्यक्तियों को अधिकारियों से सम्बन्धित रखा जाय। श्रेणियाँ भी उत्तर की अपेक्षा दक्षिण में ही 
अधिक विकसित हुईं। उत्तर में ग्रामवासी अपने मामलों का ग्रामणी के अन्तगत स्वयं प्रबन्ध करते 
थे; बाद मे ग्रामणी का स्थान ग्रामिक ने ले लिया । मध्ययुग में गाँव के मुख्य का नाम (१) मालवा 

प्रदेश में पट्टकील, (२) उत्तरी भारत में ग्रामपति या ग्रामिक, और (३) दक्षिण में ग्रामकूट रहा । 

कुछ शिलालेखों में महत्तर शव्द भी आया है। मुखिया के नीचे पंच या गाँव के पाँच अधिकारी होते 

ये । सभापव॑ (महाभारत) मे इनके नाम समाहर्त्ता, संन्निधाता, गणक, लेखक भौर साक्षी ये | बर्थ- 

शास्त्र मे वर्णित शाही अधिकारी--गोप--फर वसुल करते थे, हिसाव की देखभाल करते थे ओर 

समूहो का अधीक्षण करते थे । 


गाँवों में सभा या महासभा होती थी | मध्ययुग में ग्राम सभा का नाम पंचायत पड़ा, परन्तु 
पंचायत शब्द वैदिक तथा प्राचीन संस्कृत साहित्य मे नही मिलता । भारतीय संविधान में जन-तत्व, 
जिसके कारण स्पष्ट हैं, उतना ही पुराना है जितने कि वेद हैं। सदियों तक वैदिक भारत अनग्रिनत 
स्वराजो अथवा स्वशासित गाँवों और गणतन्त्रो का देश था। अस्तु, भारत में सभाओं, समितियों 
संसदों और पंचायतों की भरमार थी । 


दक्षिण के तमिल राज्यों के प्रशासत फी सबसे छोटी इकाई गाँव था ओर प्रत्येक गाँव का 
प्रबन्ध कई समितियाँ करती थी । उनमे सबसे अधिक उल्लेखनीय तालाव समिति, वागों की देख-रेख 
करते वाली समिति, न्याय की देखरेख करने वाली समित्ति, मन्दिर समिति ओर सामान्य प्रबन्ध 
समिति थीं । अन्य समितियाँ, जिनका उल्लेख हुआ है, स्वर्ण समिति, मुद्रा समिति थी | प्रत्येक गाँव 
की अपनी सभा होती थी; उसे कही-कही महासभा भी कहा जाता था। सभाओं की बैठकों साधारण- 
तया मन्दिरों के बड़े कमरों में होती थी। प्रत्येक सभा के सदस्य गाँव के ज्येष्ठ व्यक्ति या भट्‌द 
(विद्वान ब्राह्मण) और विशिष्ट व्यक्ति होते थे । प्रतिनिधियों का चुनाव प्रजातान्त्रिक ढंग से होता था । 

दक्षिण की साक्ष्य से यह तथ्य स्पष्ट हो जाता है कि प्राचीत भारत की ग्रामसभाओं ने. 
विभिन्न प्रकार के कार्यों गौर उनको करने )के लिए विभिन्‍न अंग्रो को विकसित किया था| 
उत्तर के साहित्य व शिललेखों के: प्रमाणो से यह स्पष्ट नहीं है कि वहाँ सभा विभिन्न 
प्रकार के प्रशासनिक, न्यायिक और स्थानीय मामलो से सम्बन्धित कार्यों को किस प्रकार करती थी 
अथवा यह कि वहाँ विभिन्न कार्यो को करने के लिए भिन्न-भिन्न तिकायों को विकसित किया ग्रया 
था । जहाँ तक विशुद्धतः न्यायिक कार्यों का सम्बन्ध था, स्मृतियों से पता चलता हे कि सम्भवतः 
उनके प्रशासन के लिए स्वतस्त्र संस्थाओं का विकास हुआ; परन्तु यह वात अन्य कार्यों के विषय में 
नहीं कही जा सकती ॥ 
ग्राम समितियाँ 


ग्राम के शासन का सब अधिकार ग्रामसभा के हाथों में होता था, शासनकार्य की सुविधा 
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के लिये अनेक समितियों का भी तिर्माण किया जाता था, जिन्हें विविध प्रकार के काये करने 
होते ये । ये समितियाँ निम्नलिखित थी--(१) वर्ष भर के लिये नियुक्त समिति, या वर्ष भर 
तक शासन-कार्य का नियन्त्रण व निरीक्षण करने वाली समिति, (२) दान्त की व्यवस्था करने वाली 
समिति, (३) जलाशय की व्यवस्था करने वाली समिति, (४) उद्यानो का प्रबन्ध करनेवाली समित्ति 
(५) न्याय की व्यवस्था करने-वाली समिति, (६) स्वर्ण तथा कोश की व्यवस्थापिका समिति, (७) 
ग्राम के विविध विभागों का निरीक्षण करने वाली समिति, (८) खेतों और मैदानों की व्यवस्था तथा 
निरीक्षण करने वाली समिति, (६) मन्दिरों का प्रबन्ध करने वाली समिति, (१०) साधु ओर विरक्त 
लोगो कीन्‍्व्यवस्था करने वाली समिति | इन दस समितियों के क्‍या काये होते थे, यह बात इनके 
नामों से ही स्पष्ठ हे । 
इन विविध समितियों की नियुक्ति किस प्रकार होती थी, इस विपय में दक्षिणी भारत के एक 
अभिलेख से बहुत उपयोगी सूचना प्राप्त हुई है। इस में एक ग्राम के सम्बन्ध मे यह लिखा गया है 
कि ग्राम तीस भागों में विभक्त था। “प्रत्येक भाग:के सव वयस्क पुरुष एकत्र होकर उन व्यक्तियों की 
सूची तैयार करते थे, जो समितियों के सदस्य बनने के लिये उपयुक्त हों। समिति की सदस्यता के 
लिये यह मावश्यक था, कि सदस्यों की न्यूनतम आयु ३५ वर्ष भर अधिकतम आयु ७० वर्ष हो । 
जो पुरुष शिक्षित हो, ईमानदार हो, और कुछ सम्पत्ति भी रखते हो, वे ही समितियों को सदस्यता 
के अधिकारी माने जाते थे । कोई ऐसा व्यक्ति, जिसने किसी समिति के सदस्य-रूप में खच्चे किये घन 
का हिसाब न दिया हो, या जिस पर कोई अपराध साबित हो चुका हो, भविष्य के लिए समितियों 
की सदस्यता का अधिकारी नहीं समझा जाता था, और उसका नाम उस सूची मे शामिल नही किया 
जाता था, जो ग्राम के विविध भागो द्वारा तैयार की जाती थो । जब यह सूची तैयार हो जाती थी, 
तो-लाटरी डालकर एक पुरुष का नाम निकाला जाता था। इस प्रकार ग्राम के तीस भागो से तीस 
नाम निकलते थे, और विविध समितियों के सदस्य रूप में इन्हीं की नियुक्ति कर दी जाती थी । तीस 
पुरुषो में से किसे किस समिति का सदस्य बनाया जाय, इस बात का निर्णय उसकी योग्यता और 
अनुभव के आधार पर किया जाता था। विविध समितियाँ किस ढंग से अपने-अपने कार्य करें, इसके 
नियम भो विशद रूप से वनाये गये थे । ग्राम के सब योग्य वयस्क पुरषो की समितियों की सदस्यता 
का अवसर मिल सके, इसके लिए यह नियम बनाया गया था, कि केवल उन्ही पुरुषों को सदस्यता के 
लिए उपयुक्त व्यक्तियों की सूची मे शामिल किया जाय, जो पिछले तीन वर्षों मे कभी किसी समिति 
के सदस्य न रहे हो । 
ग्राम संस्थाओं के फायं--ग्राम समाओ अथवा पंचायतों के काये काफी व्यापक और विभिन्न 
प्रकार के थे । उनके कार्यों मे मुख्य ये थे--भूमि-कर वसूल करना, ऊसर भूमि का स्वामित्व ओर 
प्रबन्ध, देवालयों (मन्दिरों) का प्रबन्ध, न्‍्याय-कार्य करना (जो पूण का विशेष कारये थे), आवश्यकता 
पड़ने पर ऋण देना, दान निधियो का प्रवन्ध, अकाल पड़ने पर सार्वजनिक हित की योजनाओं का 
संचालन आदि । इस प्रकार ये संस्थाएँ जीवत की लगभग सभी सुविधायें जुटाती थीं 


॥र 


महत्वपूर्ण प्रइन . 


* १, प्राचीन' भारतीय राजशास्त्र के स्लोतो को विवेचना कोजिये । इनसे प्राप्त सामग्री प्राचीन 
राज्य की 'अवधारणा निर्घारित करने में कितनी उपयोगी है ? 


३८२ /& प्राचीन भारतीय राज्यशास््र 


२. प्राचीन भारत में राज्य की अवधारणा स्पष्ट कीजिये ॥ 

३. प्राचीन भारतोय राज्य सम्बन्धी अवधारणा की विशेषताओं का उल्लेख कीजिये | 

४. प्राचीन भारत में राज्य की उत्पत्ति के विपय मे प्रचलित सिद्धान्तों का विवेचनात्मक 
मूल्याद्भुन कीजिये । ' 

भू, राज्य के सप्तांग सिद्धास्त फो स्पष्ट कीजिये तथा इसके विकास के प्रमुख चरणों का 
उल्लेख कीजिये । 

६. राज्य के सप्तांग सिद्धान्त मे विभिन्न सप्तांगों के महत्व का निरपण कोजिये । 

७, प्राचीन भारत में राज्य के कितने प्रकार प्रचलित थे ? इनकी विशेषताओं का उल्लेख 
कीजिये । 


८. प्राचीन भारत में राज्य के क्‍या उद्देश्य थे ? इनके कार्यों का विवेचनात्मक विबरण 
दीजिये । 

९. प्राचीन भारत में राज्य के कल्याणकारी स्वहृूप का क्या अर्थ था ? क्‍या प्राचीन भारतीय 
राज्य कल्पाणकारी संस्थाओं की भाँति काय॑ करते थे ? 

१०, प्राचीन राज्यतन्त्र के स्वरूप और संगठन के आधारभूत सिद्धान्तो का उल्लेख कोजिये । 

११. राज्यतन्त्र मे राजा की स्थिति की विवेचना कीजिये । 

१२. प्राचीन भारत मे राजा और प्रजा के सम्बन्धों का विवेचनात्मश्व विवरण प्रस्तुत 
कीजिये । 

१३. प्राचीन गणतन्त्रों के संगठन, स्वरूप ओर प्रकारो का वर्णन कीजिये | 

१४. प्राचीन गणतन्त्रीय व्यवस्था पर संक्षिप्त निबन्ध लिखिये । 

१५, प्राचीन भारत में गणतन्त्रो का लोप होने के क्या कारण ये ? इनके गुण-दोषों को 
स्पष्ट कीजिये । 

१६. प्राचीन भारत में मस्त्रिपरिपद की उपयोगिता, संगठन झोर महत्व को स्पष्ट कीजिये । 

१७. प्राचीन भारत में मन्त्रिपरिषद तथा राजा के सम्बन्धों फी विवेचना कोजिये | 

१८. प्राचीन भारत में प्रचलित सभा-समिति के विषय में आप क्या जानते हैं ? 

१६. सभा” तथा 'समिति' के भेद फो स्पष्ट कीजिये । 

२०, प्राचीन भारत में प्रचलित विदय नामक संस्या के संगठन, महत्व ओर कार्यों का उल्लेख 
कीजिये । 

२१. परिषद! तथा 'पौर जानपद” पर संक्षिप्त टिप्पणी लिखिये।॥ 

२२. प्राचीन भारत में न्याय व्यवस्या के संगठन, स्वरूप और उद्देश्यों का उल्लेख कीजिये | 

२३. प्राचीन भारत में प्रचलित अपराध और दण्ड व्यवस्था के सिद्धान्तो मोर विकास को 
स्पष्ठ कोजिये । 

२४. प्राच्चीन दण्ड व्यवस्था के उपयोग, उद्देश्य ओर प्रकारो का वर्णन कोजिये | 

२४५. प्राचीन भारत में कर व्यवस्था पर संक्षिप्त निबन्ध लिखिये । 

२६. प्राबीन भारतीय कर व्यवस्था के ओचित्य को स्पष्ट कीजिये | 

२७. प्राचीन भारत में नगर प्रशासन के स्वरूप और कारय॑पद्धति का उल्लेख कौजिये । 

३८. भाचीन भारत मे “ग्राम प्रशासन” या स्थानीय स्वशासन के महत्व को स्पष्ठ कीज़िये | 
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२६९. निम्नलिखित पर संक्षिष्त ठिप्पणी लिलिये?:-..- 

(३) कौटिलीय अथंशाज्ज, (॥) सप्तांग सिद्धान्त, (7) वैराज्य, अराजक राज्य, 
हैराज्य, भोजराज्य तथा गणराज्य; (४) राजा का अभिषेक, (५४) राजा तथा प्रजा के 
सम्बन्ध, (कं) प्राचीन प्रमुख गणतन्त्र, (हा) पुरोहित तथा प्रधान मन्त्री, (प्र) सभा 
तथा समिति, (७) विदय, (>) परिपद, (>) पोर जानपद, (ज्या) नगर-समितियाँ । 

पी० सी० एस० परीक्षा 
१. प्राचीन भारतीय इतिहास में अराजतन्त्रीय परम्पराओं का विवरण दीजिये । (१६६२) 
२. प्राचीन भारत के लोकतस्त्रात्मक तत्वों के स्वभाव ओर प्रकारों पर विचार कीजिये । 


(१६६४) 

३. राजनैतिक चिन्तन में 'दण्ड” की अवधारणा स्पष्ट कौजिये । 'भहिसा परमघर्म है? के 
सिद्धान्त से इसका किस प्रकार समन्वय किया जा सकता है ? (१६६५) 
४. क्या प्राचीन भारतीय राज्य निरंकुश था ? विवेचना कीजिये । (१६६५) 


भू, प्राचीन भारत में प्रजातन्त्रात्मक राज्यों के लोप के क्या कारण थे ? 
(१६६६ तथा १६७५) 
६, प्राचीन भारतीय राज्य संस्था कहाँ तक घमंराज्य के आदर्श को चरिता्थ कर सकी ? 


१६६७ 
७, प्राचीन भारत में राज्य ओर समाज के सम्बन्धों की चर्चा कीजिये । 'क्‍ ११ मर 
८. प्राचीन भारत में राजत्व के क्या आदर्श थे ? (१६६८) 
है. क्या प्राचीन भारतीय राज्य को कल्याणकारी राज्य कहना उचित है ? अपने उत्तर के 
समर्थन में तक॑ दीजिये । (१९६६) 
१०. प्राचीन भारतीय गणराज्यो पर विवेबनात्मक टिप्पणी लिखिये तथा उनके प्रशासन को 
स्पष्ट कीजिये । (१९७०) 


११. भारत में प्रचलित राज्य की उत्पत्ति के विभिन्‍न सिद्धान्तों का परीक्षण कीजिये । 
(१६७१, १६७४, १६७६) 


१२. प्राचोत भारतीय राजनीति के स्लोतों का विवेचन कीजिये । (१९७२) 
१३२. सभा ओर समिति के स्वरूप का आलोचनात्मक विश्लेषण कीजिये । (११७७) 
१४, प्राचोत भारत में मन्त्रिपरिषद के स्वरूप ओर महत्व का विवरण प्रस्तुत की जिये। 
(१६७७) 
१५. राज्य के सप्तांग सिद्धान्त की आल्ोबनात्मक विवेचना कीजिये। (१९७८) 


१६. प्राचीन भारत में ग्राम प्रशासन के स्वरूप का संक्षेप में वर्ण कीजिये ।. (१६७८) 
१७. निम्नलिखित पर टिप्पणी लिखिये--- 


(३) प्राचीन भारतोय प्रशासन मे प्रजातान्त्रिक तत्व (१६६३, १६७१) 
(४) प्राचीन भारत में ग्राम शासन । (१६६४) 
(का) प्राचीन भारतीय गणराज्य । (१६६८) 
((ए) कोडटिलीय अर्थशाज्् के विचार । (१६६६, १६७५) 
(#) मन्त्रिपरिषद । (१६७२) 
(शा) प्राचीन भारत में नयर प्रशासन । (१९७४) 


(शा) प्राचीन भारत में कर के सिद्धान्त । (१६७८) 


अल क००कय कानफमकककः शुल्जकेनक. 


अध्याय अट्टारह 
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भारतीय सामाजिक व्यवस्थाएँ 
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वर्ण व्यवस्था 


सामान्य तोर पर वर्ण <व्यवस्या द्वारा ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्भ ओर शुद्ध का वर्गीकरण किया 
जाता है ओर बआयः यह समझा जाता है कि इस व्यवस्था मे प्राचीन भारत में समाज को चार वर्गों 
में विभाजित किया हुआ था। किसी सीमा तक ऐसा समका जाता उचित ही है, परल्तु पैद्धान्तिक 
रूप में वर्ण व्यवस्था प्राचीन मारतीय समाज की आधार शिता थी । प्राचीन काल में हिन्दू समाज 
में सहयोग ओर सहकारिता फी भावना प्रतल रूप से कार्यरत थी। एस भावना के अनुरूप जन्म से ही 
व्यक्ति के क्रियाकलापो तथा उसही सामाजिक ग्रत्विति का निर्णय हो जाता था । जिन सिद्धान्तों पर 
व्यक्ति की सामाजिक परिस्थिति निभेर होती थी, वे ये--द्विज और एकज की घारणा, आार्य-अनाय॑ 
को घारणा तथा वर्ण की घारणा । जबकि पारचात्य जगत की संस्कृति में धममं ओर राज्य के बीच 
सदैव संघ होता रहा, प्राचीव भारत में ऐसे शाश्यत मूल्यों का निर्धारण किया गया, जिनके आधार 
पर भोतिक मोर आध्यात्मिक उपलब्धियाँ समान रूप मे सुलभ हो सके | वर्ण व्यवस्था इन शाश्वत 
मूल्यों मे से एक थी । | 


वर्ण” का अर्थ और प्रयोग ५ 

वर्ण शब्द की व्युत्पत्ति संस्कृत के 'बृभ्‌ वरणे! या बरी” धातु से हुई हे। इसका अथ है 
'वरण करना? या चुनना? । इससे यह आभास मिलता*है कि “वर्ण! से तात्ययं किसी विशेष व्यवसाय 
को चुनने या अपनाने से हे । 'बर्ण” उस वर्ग का सूचक शब्द प्रतीत होता है जिसका समाज में 
विशिष्ट काये या व्यवसाथ हे और इस विशेषता के कारण वह समाज में एक वर्ग के रूप 
मे प्रतिष्ठित है। सामान्य अथं मे ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, तथा शुद्र वर्ण कर्म या अवस्था के कारण 
जलग-अलग वर्मों का प्रतिनिधित्व करते प्रतीत होते हैं । 
प “वर्ण” शब्द का सर्वप्राचीन प्रयोग ऋग्वेद मे “रंग” अथवा आलोक के बच में मिलता है ।' 


निशा» भा आन 


१. ऋग्ेद १॥७३॥७; ६॥१०५४ २१० १२४७ 


वर्ण व्यवस्था £22 ३८५ 


ऋग्वैदिक समाज में ही नही वरत्र प्राकृतिक संरचना के अनुसार लोगों के दो वर्ग थे श्वेत (आये) तथा 
श्याम (अनाये या दस्यु अथवा दास) । इन दोनो वर्गों में जन्मगत, रक्तगत, शरीरगत तथां संस्कार 
जनित प्रजातीय भेद था । इन्ही दो वर्गों से कालान्तर में वर्ण व्यवस्था विस्तृत रूप मे विकसित हुई । 


वर्ण व्यवस्था उत्पत्ति के सिद्धान्त 


वर्ण व्यवस्था की उत्पत्ति के विपय में प्रमुख रूप से पाँच सिद्धान्त प्रचलित हैं -- 

* (१) दैवी सिद्धान्त, (२) गुण का सिद्धान्त, (३) वर्ण अथवा रंग का सिद्धान्त, (४) कर्म का 
सिद्धान्त, ओर (५) जन्म का सिद्धान्त । इन सिद्धान्तो का विवरण निम्नलिखित है-- 

(१) देवी सिद्धान्त--इस सिद्धान्त में वर्ण की उत्पत्ति ईश्वरक्षत मात्री गई है। ऋग्वेद के 
पुरुष सुक्‍त में वर्णों की उत्पत्ति विराट पुरुष से बताते हुए कहा गया है कि उसके (विराट पुरुष) 
मुख से ब्राह्मण, वाहु से क्षत्रिय, उस से वेश्य तथा पद से शुद्र उत्पन्न हुए।" ऋग्वेद में इस विराट 
पुरुष को सृष्टिकर्ता मान कर यह भी कहा गया है कि उसके सहस्त सिर, सहस्न आँखें तथा सहस्त 
पैर थे ओर वह भूत ओर भविष्य था ।* महाभारत में दैवी सिद्धान्त का प्रतिपादन करते हुए, ऋग्वेद 
की भाँति ही वर्गों की उत्पत्ति बताई गई है अन्तर केवल इतना है कि इसमे विराट पुरुष के स्थान 
पर ब्रह्मा का उल्लेख किया गया है ।* गीता में श्रीकृष्ण ने कहा है कि उन्होने चारों वर्णों की सृष्टि 
गुण और कम के आधार पर की है तथा वे ही उनके कर्ता और विनाशक है ।? मनुस्मृति के अनुसार 
ब्रह्मा ने लोकवुद्धि के लिये ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य ओर शूद्र को क्रमशः मुख, बाहु, जंघा तथा पैरो 
से उत्पन्न किया ।* विष्णु, मत्स्य, ब्राह्मण तथा वायु पुराण में भी ऐसा ही विवरण मिलता है । 

(२) गुण का सिद्धान्त--इस सिद्धान्त की आधारभूत घारणा यह हे कि मनुष्य अपने गुणो 
के अनुसार वर्ण प्राप्त करता हैं । इसीलिये वर्ण व्यवस्था की उत्पत्ति का यह सिद्धान्त गुण का सिद्धान्त 
कहा गया है.। सांख्य दर्शंव का मत है कि समस्त प्रकृति तीन प्रकार के मुल अणुओ तथा परमाणुओं 
के मेल का परिणाम है । ये तीन है सत्व, रज तथा तम । सत्वगण का लक्षण है शान्ति, ज्ञान, तप 
तथा शुद्ध आचरण । रज का लक्षण है क्रियाशीलता, राजसी प्रवृत्ति, घव तथा यश अर्जित करने 
का उंत्साहु। तम का लक्षण हैं जड़ता, अहुँकार, आलस्य आदि । इन गुणो को क्रमशः श्वेत, रक्त तथा 
कृष्ण, वर्ण कहा जाता है । इन तीनों गुणों से युक्त परमाणु समस्त प्रकृति में पाये जाते हैँ किन्तु इनमें 
से किसी में एक गुण की प्रधानता ,होती है तो दुमरे में दुसरे गुण की । किस व्यक्ति मे कौन से गुण 





१. “ब्राह्मणोस्थ मुखासीद्‌ बाहू राजन्य कृतः । 
उरुदतस्य यद्वैश्य£ पदष्यां शुद्रोडञजायत ॥7 ऋग्वेद १०॥६०।१२ 
२. सहस्रशीर्षा पुरंषः सहस्राक्ष; सहस्नपात । 
,- » पुरुष एवेंद सब यदभूर्त यच्च भव्यम्‌ ॥? ऋग्वेद १०१६०।१२ 
» » » ३« महाभारत शान्तिपर्व १२२।४-५ । 
४. चातुव॑ण्य मया सुष्ट गुण कर्म विभागश& । 
तस्य कत्तीरमपि मां विद्वयकर्त्ता रमव्ययम्‌ ॥7 (गीता ४१३ , - :, 
५, मनुस्मृति १३३ 
४०० ६ ४७ है 


३८६६ है प्राचीन भारतीय सामाजिक व्यवस्था 


की प्रधानता होगी यह उसके स्वभाव पर निर्मेर करता है। इस आधार पर शास्त्रकारों को यह 
मान्यता है कि प्रवृत्ति के जनुसार तीन वर्णों के व्यक्ति पाये जाते हैँ । एक तो वे जिनमें श्सत्वगुण 
प्रधान होता है तथा रज, तम अपेक्षाकृत न्यून । ये ब्राह्मण वर्ण में भाते हैं। रजोपुण प्रधान व्यक्ति दो 
प्रजार के होते हैं एक तो मान, सम्मान ओर यश के प्रति आसकत होते हैँ और दुसरे धत ओर संचय 
के प्रति लगाव रखते हैं। इनको क्रमशः क्षत्रिय ओर वैश्य की संज्ञा दी गईं है। तमोगुण प्रधान व्यक्ति 
शूद्र की श्रेणी में रखे गये । उनको शास्त्रकारों ने काला कहा । 

महाभारत के शान्तिपवं में भूगु ओर भारद्वाज के संवाद में गुण सिद्धान्त का उल्लेख मिलता 
है । गीता में भगवान कृष्ण के इस वाक्य का उल्लेख हम पहले ही कर चुके हैं कि ““मैंने चारों 
वर्णों की रचना गुण और कर्मों के अनुसार की है ।”” 

(३) घर्ण अथवा रंग का सिद्धान्त--ऋग्वैदिक युग में वर्ण शब्द का प्रयोग “रंग! के अर्थों में 
किया गया था । क्योकि आये एवेत वर्ण गौर अनाये एयाम वर्ण के थे मतः इन दोनों में भिन्‍नता दर्शाते 
के लिये ही वर्ण शब्द प्रयुक्त किया गया । कालान्तर में जब सामाजिक समूहो का निर्धारण किया गया 
तो आयें-अनाय॑ भेद दर्शाने की “वर्ण” (रंग) परम्परा का अनुसरण करते हुये, चारो वर्णों के रंग 
निश्चित कर दिये गये ।* यह प्रतिपादित किया गया कि, ब्रह्मा ने ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य मौर शुद्र 
को उत्पत्ति की, जिनका रंग क्रमशः श्वेत, लोहित (लाल), पीत (पीला) और काला था ।* वस्तुतः 
श्वेत रंग सत्व गुण का, लाल रंग रजोगुण का, पीला रंग सत्व और तमोगरुण के मिश्रण का और 
काला रंग तमोगुण का प्रतिनिधि माना गया था । इस सिद्धान्त से यह आभास मिलता है कि इसमें 
त्वचा के रंग के साथ-साथ ग्रुण और कर्मों को भी प्रमुखता दी गईं थी मोर रंगो को गुणो से संयुक्त 
कर दिया गया था। 

(४) फर्म का सिद्धान्त---/वरण' (चुनने) के अर्थ मे वर्ण व्यवस्था की उत्पत्ति को स्वीकार 
फरते हुए, जिस सिद्धान्त का प्रतिपादन किया गया, वह कर्म (कार्य) से सम्बन्धित था | परम्परा से 
वर्ण का यही अर्थ भारतीय समाजिक व्यवस्था मे प्रचलित है । इसके अनुसार वर्ण व्यवस्था में प्रत्येक 
सदस्य की सामाजिक स्थिति का चयन उसके कम के आघार पर किया गया। कर्म के सिद्धान्त पर 
गठित वर्ण व्यवस्था मे प्रत्येक वर्ण का कायेँ सामाजिक जीवन के लिये उतना ही महत्वपूर्ण था जितना 
व्यक्ति के जीवन के लिये प्रत्येक अंग का कार्य होता है। विराट पुद्ष के शरीर से उत्पल्त वर्णो में 
भी यही भाधारभूत घारणा परिलक्षित है। इस दृष्टि से देखने पर वर्ण व्यवस्था वर्ण कर्म को 
अभियोजवा मात्र प्रतोत होती हे । फर्म का सिद्धान्त घामिक पृष्ठभूमि में भी सशक्त प्रतीत होता है । 
उपनिषदों मे तो यह व्यवस्था की गई है कि मनुष्य जो वर्तमान जीवन जीता हे वह पूर्व जन्म के किये 
कर्म का ही प्रतिफल है। अतः सत्कर्म करने वालों का जन्म उच्च वर्ण में होता है ओर बुरे कर्म करने 
वाले का निम्त वर्ण में ।९ 

(४) जन्म का सिद्धान्त--वर्णों को उत्पत्ति जन्म से भी मानी गई है। जन्म से «ही श्यक्ति 
स्वाभाविक रूप में जन्मजात प्रवृत्तियों से युक्त होता है। इसमे वंशानुगत गुण प्रमुख होते हैं । 





१, महाभारत शान्तिपव॑ 
२६ कास्ट, क्लास एण्ड आक्रुपेशन? पृष्ठउ-४०, जी० एस० घुर्ये । 
है. महाभारत शाम्तिपवें १८८।५. ४. छान्दोग्य उपनिषद ५॥१०॥७। 


वर्णें व्यवस्था (22 ३५८७- 


वंशानुगत रूप में प्राप्त जन्मजात प्रवृत्तियों की सीमाओं का कोई भी व्यक्ति उल्लंखन नहीं कर 
सकता क्योकि वे उसके स्वभाव भौर आचरण में अन्तनिहित होती हैं । वर्ण व्यवस्था में व्यक्ति का 
जन्मजात गुण उसके जीवन को व्यवहारिक बनाता है । 
विवेचना---उपर्युक्त मतों से वर्ण व्यवस्था के सम्बन्ध में प्रचलित सत्य का केवल दर्शन मात्र 
होता है परन्तु वास्तविकता का पता नहीं चलता। यदि निष्पक्ष रूप से निरूपण किया जाये तो 
हम इस निष्कर्ष पर पहुँचते हैं कि वर्ण-व्यवस्था को उत्पत्ति का दाशंनिक कारण यह था कि जिस 
प्रकार राष्ट्र के चार प्रमुख अंग होते है यथा शासन, घमम, अथ एवं प्ेवक उसी प्रकार समाज 
के लिये भी चार अंगरो का होना अनिवार्य है। परिणामस्वरूप राज्य एवं समाज के रूप में समन्वय 
लाने के लिये, कायंगत प्रवीणता एवं कुशलता हेतु वर्ण-व्यवस्था का जन्म हुआ । इसके विपरीत कुछ 
अन्य विदेशी एवं भारतीय विद्वानों का मत है कि वर्ण-व्यवस्था का आधार पारस्परिक दहेष, घुणा 
तथा वैमनस्थ है। परन्तु वस्तुस्थिति को ध्यान में रखते हुये यह विचार मुखंतापरर्ण हो प्रतीत होता है । 
समाज, राज्य एवं व्यक्ति के सर्वांगीण विकास के लिये पृष्ठभूमि तैयार करना ही वर्ण-व्यवस्था का 
उद्देश्य था । कर्मानुसार ही वर्ण की सदस्यता प्राप्त होती थी । इसके अनेक उदाहरण प्राप्त होते 
हैं-“-परशुराम जन्म से ब्राह्मण परन्तु कम से क्षत्रिय थे। विश्वामित्र जन्म से क्षत्रिय परन्तु कर्म से 
ब्राह्मण (ऋषि) थे । वशिष्ठ नामक प्रसिद्ध ऋषि वैश्या पुत्र थे । महाभारत महाकाव्य के रचविता 
वेद व्यास मछुआरिन के पुत्र थे । विधि निर्माता पाराशर तो शुद्रो में निम्बतर चाण्डाल के पुत्र थे । 
ऐसे अन्यान्य उदाहरण हमे प्राप्त हैं जिससे इस बात को पुष्टि होती है दि कर्मे के अनुसार हो वर्ण 
की श्रेणी प्राप्त होती थो । इस प्रकार वर्ण-व्यवस्था की उत्पत्ति वैज्ञातिक, धार्मिक, सामाजिक एवं , 
दाश॑निक सिद्धान्तो के आधार पर हुईं यी । अपने आरम्भिक काल मे वर्ण व्यवस्था कर्म॑ प्रधान थी 
तथा कर्म की श्रेष्ठता प्राप्त करना ही इसका उद्देश्य या। शनैः शनैः कालान्तर में वर्ण व्यवस्था 
कठोर होती गयी ओर इन चारों वर्णों का कम संकुचित सीमा द्वारा बद्ध कर दिया गया । ब्मब 
बालक की जाति वही होने लगी जो उसके पिता की थी। अतः अब कर्मों के अनुसार वर्ण परिवतंन 
करना सम्भव न रहा । इस विवेचता से इस बात की पुष्टि होती है कि समय के साथ-साथ विकास 
होते रहने पर वर्ण व्यवस्था में कर्म के स्थान पर जन्म प्रधान हो गया । 


विभिन्न वर्णों का विकास 


प्राचीन भारत में, आायों के आगमनोपरान्त दो वर्ग प्रमुख ये---आये एवं अनायें। भायाँ में 
परस्पर कोई भेद-भाव न था, वे एक सुगठित जाति के थे। प्रारम्भ में उनका निवास स॒प्तसिन्धु, 
तक हो सीमित था, किन्तु आवश्यकताओं में वुद्धि के कारण उनका विस्तार होने लगा। अब वे दूर- 
दूर स्थानों पर जाकर अपने ग्राम बसाने लगे | परिवार के मुखिया (के नाम पर गोत्र का निर्धारण 
होता था । धीरे-घीरे सप्तयोपरान्त एक ही स्थान पर एक हो गोत्र के कई परिवार उसी गोत्र में 
सम्मिलित हो गये । अनेक गोन्नो के समूहों ने गोष्ठियो, ग्रामो एवं जनपदो का निर्माण किया । आयों 
की ही तरह अनायों ने भी इस प्रथा का अनुसरण किया । अनायाँ के सम्पर्क के कारण आयों में भी 
अन्तर उत्पन्न होने लगा | अतः रक्त को शुद्धता कायम रखने के लिये आरयों ने अपने मध्यः तीन वें 
बनाकर उनके कमें निर्धारित कर दिये । ऐसा करने में उत्तका प्रमुख उद्देश्य भाये-पत्र की रक्षा 
करना ही था | प्रथम वर्ग घामिक कुत्यो का अधिकारों बना-->े वर्ग ब्राह्मण कहलाया । दूसरा वर्ग 


३६८ है प्राचीन भारतीय सामाजिक व्यवस्था 


रक्षा एवं शासन का अधिकारी बना--जो क्षत्रिय कहलाया । तोसरा वर्ग कृषि, पशुपालन एवं अन्य ' 
व्यवसायों का अधिकारी था, ये वैश्य कहलाये तथा आर्यों एवं अनायों के रक्‍त-सम्बन्ध एवं सम्पर्क 
द्वारा जो सन्तानें हुईं, वे शूद्र कहलायी । इस प्रकार चार वर्णो का विकास होता रहा । 


विभिन्न वर्ण तथा उनके कम 


वर्ण व्यवस्था की उत्पत्ति के सिद्धान्तो तथा इस व्यवस्था के विकास क्रम पर समग्र रूप से 
विचार करने पर यह बात स्पष्ट हो जाती है कि विभिन्‍न वर्णों की घारणा गुणो पर आधारित रही 
है। प्रत्येक वण के साथ उसका विशिष्ट स्वभाव जुडा हुआ था, जो जन्मजात माना जाता था। 
उदाहरण के,लिये ब्राह्मण को स्वभाव से शान्‍्त और आध्यात्म प्रेमी होता आवश्यक था | वर्ण व्यवस्था 
के विकास का आधार घमम था। व्यक्ति की वर्णानुस्तार गणना उसके गुण धर्म के आधार पर की जाती 
थी। कर्म भी धर्ममूलक था। चारो वर्ण घमंमूलक प्रवृत्तियों और विशिष्ट संस्कारों के कारण पृथक 
माते जाते थे । प्रत्येक वर्ण का करें निश्चित था । व्यक्ति के कर्मानुसार वर्ण घ्म॑ की नियोजना की 
गईं थी । ; 

विभिन्‍न वर्णो के कत्तंव्यों को प्रमुख रूप से दो भाग़ो मे विभाजित किया जा सकता है । 

(१) सामान्य घर्मं--सामान्‍्य धम्मे चारो वर्णों के व्यक्तियों के लिये था । सामान्य घम् का 
पालन चारो वर्णों के व्यक्तियों को. करना था। भारतीय समाजशात्त्रियों के कनुसार सामान्य 

में के अन्तगंत निम्न क्त्तेब्यो को सम्मिलित किया जाता था-- 

(अ) प्राणियों को हानि न पहुँचाना, (आ) सत्य की निरन्तर खोज करना, (इ) अधिकार 
पूवंक दूसरे की वस्तु लेने से बचना, (ई) चरित्र एवं जीवन; की पवित्रता को बनाएं रखना, (उ) 
इन्द्रियों पर नियन्त्रण रखना, तथा 5(ऊ) आत्म-संयम, क्षमा, ईमानदारी, दान भादि सदुगुणों का 
पालन करना आदि | 

(२) विशेष घर्म--सामान्य घममें के अतिरिक्त अलग-अलग वर्ण के व्यक्तियों के लिए कुछ 
विशिष्ट धर्मों का निर्धारण किया गया । इन्हें ही वर्ण-घमें कहा जाता है । विभिन्‍न वर्ण,के लिए 
जिन क॒तंव्यो का निर्धारण किया गया, उनका वर्णन निम्नलिखित है ३--- 

बाह्मण--ब्राह्मण चारो वर्णों में सर्वश्रेष्ठ माना गया । उसकी श्रेष्ठाता का आधार उसकी 
सात्विक प्रवृत्ति और निश्छुल स्वभाव था । मनुस्मृतिकार ने ब्राह्मणों के अग्नलिखित 'कंत्त॑व्य निर्धारित 
किए हैं---() अध्ययन, (पं) अध्यापन, (भर) यज्ञ करता, (५) दान,देना, तथा (शं) दान लेना। 
इसी प्रकार भीष्म ने ब्राह्मणो के तीन घम्मे या कत्तंव्य बतलाएँ हैं---(४) पढ़ाना, (गं) आत्मनियन्नण, 
तथा (#) तप का अभ्यास करता | ब्राह्मणो के गुणों मे, (४) ज्ञान, (भें) आस्तिकता, (77) क्षमा, 
(४५) संयम, (५) असंग्रही, (४) सदाचारी तथा (पं) ्यायप्रिय आदि की गणना की गयी है । 

:.. क्षत्रिय--वर्ण व्यवस्था मे क्षत्रियो को दूसरा स्थान प्राप्त था.। सामान्य धर्मों के अतिरिक्त 
क्षत्रियो को अग्नलिखित विशेष कत्तंव्यों का पालच करना आवश्यक था--() घर्मे और जीवन की 
रक्षा, (४) पढ़ता, () दानव देना, ($7) यज्ञ करना । गीता में क्षत्रियो के जिन गुणों का उल्लेख 
किया गया है, वे ये हैं--- (3) शौयं, (४) तेज, (४) बैयं, (ए) चातुय॑, (४) युद्ध मे डढ़े रहना, (रा) 
दान॑ देना तथा (४) स्वामीभाय आदि | 

४” वेंश्य--मनुस्मृति में. वैश्यों के निम्त कत्तंव्य निर्धारित किये. गये हैं--- 


रे वर्ण व्यवस्था /:22 ३८९ 


(3) अध्ययन करना या पढ़ता, (४) यज्ञ करता, (7) दाल देना, ((४) कृषि तथा पशु पालन, 
(५) लेनदेन तथा व्यापार गीता में वैश्यो के तीन घम या कत्तंव्य बतलाए हैं--() कृषि, (॥) 
गोरक्षा, तथा (77) वाणिज्य । । 

शुद्र--शुद्र वर्ण व्यवस्था के अन्तिम स्तर में आते हैं। शासत्रकारो ने लिखा है कि शुद्ध का 
घर उपरोक्त तीनो वर्णो--न्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य की बिना ईर्ष्या भाव से सेवा करना है । 


विभिन्न वर्णों की स्थिति 


ब्राह्मण---वर्ण-व्यवस्था के क्रम में ब्राह्मण वर्ण सर्वोच्च स्थान पर था। राजनैतिक, 
सामाजिक, घारमिक, शैक्षणिक तथा आशिक क्षेत्रों में त्राह्मण को विशेषाधिकार प्राप्त थे। उसके 
स्वधम के अन्तर्गत ये कर्म थे---वेद पढ़ना, वेद पढाना, यज्ञ करना और करवाना, दान देना तथा 
दानब्लेना ।१ ब्राह्मण से त्याग, कत्तंव्य परायणता, साधना और बोद्धिक श्रेष्ठता की अपेक्षा की 
जाती थी। वह राज्य और समाज के हित के लिये घामिक क्रियाओो को सम्पन्न करता था तथा 
साधना और तपण्चर्या द्वारा समाज का मार्ग निर्देशन करता था। क्राह्मणो को अनेक विशेष 
सुविधाएँ प्राप्त यी। पुरोहित के रूप मे वह राजा को पहल्वपूर्ण परामर्श देता था। राज्याभिषेक 
के समय वह राजा को प्रजा और राज्य के प्रति कत्त॑व्यपरायणता का आदेश देता था। 
हे मनुष्यों, यह व्यक्ति तुम्हारा राजा है। ब्राह्मणो का राजा तो सोम है ।!* इस कथन से स्पष्ट 
होता है कि ब्राह्मण राजा पर आल्नित नही था। ब्राह्मण अवष्य, अवन्ध्य, अदण्ड्य, अबहिण्काये 
अपरिवाद्य ओर अपरिहाये था ।* मनु ने ब्राह्मण की हत्या को महापातक माना है । एक ही प्रकार 
का अपराध करने पर अन्य वर्णों की अपेक्षा ब्राह्मण के लिये उदारदण्ड की व्यवस्था थी। 

सभी वर्णों को शिक्षा देने का दायित्व ब्राह्मण पर था। निरुक्त मे कहा गया है कि विद्या 
अपने न्राण के लिये ब्राह्मग के निकट आई तथा उसने विद्या का आदर-सत्कार किया ।* अध्ययन 
और अध्यापन उसका स्वधर्मों था।* मनु के अनुसार ब्राह्मण मूर्खे होने पर भी देवता के समान था ।* 
मनु के ही अनुसार जाति की विशिष्टता, उत्पत्ति स्थान को श्रेष्ठता (ब्रह्मा के मुख), श्रुति-स्मृति- 
विहित आचरण तथा यज्ञोपवीत संस्कार आदि की श्रेष्ठता के कारण ब्राह्मण सभी वर्णों का स्वामी 


था। 
आशिक क्षेत्र मे भी ब्राह्मण को अनेक विशेषाधिकार प्राप्त थे। दान लेने का अधिकारी वही 


था। उसे दान देने में गौरव अनुभव किया जाता था। यज्ञ की बची सामग्री ब्राह्मण को ही होती 
थी । उसके घन को राजा भी ग्रहण नही कर सकता था ।र्५ वह राज कर से भी मुक्त था ।१ धर्म 
सूत्रों के अनुसार प्रतिग्रह का एकमात्र अधिकार ब्राह्मण को प्राप्त था ।) * 


- १.,अरथंशास्त्र ३; मनुस्मृति श।८; याज्ञवत्वय ५१८८; वोधायन धर्मंसूत्र ११२१८२ | 
२. शतपथ ब्राह्मण ११५॥५॥७१॥ 
है. शतपथ ब्राह्मण १३।३।५॥४; गौतम घमंसूत्र 5५; ११॥५-६ । 


४. मनुस्मृति ११५४ । ५. निरुक्त रा४ड । 
६, अर्थशास्त्र ३६५ । ७, मनुस्मृति ६४३१७॥ 
८. मनुस्मृति १०४ड। ६. गोतम घमंसूत्र १०११२ । 


१०, मनुस्मृति ७॥१३३; अयथंशास्त्र ९११ । ११. बोधायन घमंसूचर २।२।२-८३ । 


३६० (३ प्राचोन भारतीय सामाजिक व्यवस्था 


ब्राह्मण को प्रत्येक वर्ण से एक-एक पत्नी रखने का अधिकार था। चार पत्नियाँ रखना 
समाज में उसकी विशेष स्थिति, गरिमा ओर प्रतिष्ठा को व्यक्त करती है |" 

आपातकाल में ब्राह्मण वर्णोतर कमें कर सकता था। प्दि गपने परिवार का पालन पोषण 
करने में अध्यापन, यज्ञ तथा दान प्राप्ति द्वारा पर्याप्त धन-सामग्री नहीं मिलती थी तो बह क्षत्रिय 
तथा वैश्य वर्ण के कर्म अपना सकता था। कोौटिल्य ते ब्राह्मण सेना का उल्लेख किया हे ।* महाभारत 
से विदित होता है कि तत्कालीन समाज में कृपाचाय॑, द्रोणाचायें, अश्वत्यामा जैसे वीर पराक्रमी 
ब्राह्मण थे। मनु ने संकट में ब्राह्मणों को कृषि करने का प्रावधान किया है ।* संकट के समय वह 
व्यापार भी कर सकता था परन्तु मांस, लाख गौर नमक वेचने वाला ब्राह्मण पतित ओर दूध 
बेचने वाला ब्राह्मण तीन दिन में शूद्र हो जाता था ।* घन देकर व्याज लेते का कर्मों उनके लिये 
वर्जित था। स्वधर्मं ओर भापतकालीन 'कर्मो अपनाने के कारण ब्राह्मणों के कई वर्ग हो गये थे । 
जैसे--ब्रह्म मम, देवसम, शुद्रसम, चाण्डालसम, क्षत्रसम तथा वैश्यसम आदि । 

क्षत्रिय--राज्य ओर समाज की रक्षा का भार क्षत्रिय वर्ण पर था। उनका वर्णंगत गुण 
शासन और सैन्यकर्मे था। चतुंवर्णों का संरक्षण करना उनका उत्तरदाय्रि् या। उन्हें अध्ययन 
और अध्यापन का भी अधिकार था। क्षत्रिय वर्ण की स्थिति द्वितीय श्रेणी पर थो। गोतम ने इस 
वर्ण को त्तीन वेदों पर अधीत बताया है ।* कोटिल्य ने क्षत्रिय के प्रमुख कर्मों में अध्ययन, यज्ञ करना, 
शस्त्र धारण करना ओर भूतरक्षण की गणना की हे ९ मनु ने यह व्यवस्था दी है कि क्षत्रिय प्रजा 
की रक्षा करे, दान दे, वेद पढ़े ओर विपपों में आसक्त न हो ।? न्याय को स्थापना करना तथा 
अधर्मियों को दण्ष्ट देना भी क्षत्रिय के कर्तव्य क्षेत्र मे सम्मिलितथा। वे समाज की भोतिक 
आवश्यकताओं की पूर्ति ओर संरक्षण के लिये राज फरते थे । 

युद्ध में विजित सामग्री पर क्षत्रियों का अधिकार होता था। समय-समय पर अधोनस्थ 
राजाओ से मिलने वाले उपहारों पर भी क्षत्रिय शासक का स्वत्व होता था। क्षत्रिय सैनिक या 
राजपुरुष राजा के वेतन भोगी होते थे । क्षत्रिय शिक्षक भी वन सकते थे परन्तु वे इसके बदले मे 
कोई शुल्क ग्रहण नहों कर सकते थे । पंचारिनिविद्या की उत्पत्ति ओर विकास का श्रेय क्षत्रियों को 
ही प्राप्त था। दण्ड केक्षेत्र मे क्षत्रियों को केवल ब्राह्मण के प्रति किये गये कुछ अपराधों में अन्य 
वर्णों की अपेक्षा कम दण्ड दिया जाता था। ग्ोतम के अनुसार यदि क्षत्रिय ब्राह्मणडुको अपशब्द कहे 
तो १०० क्षार्षापण और यदि वेश्य ऐसा करे तो १५० कार्षापण का दण्ड देना चाहिये ।* 

आपतकाल मे क्षत्रिय अपने से नीचे के वर्ण के कर्मों अपना सकते थे। मनु गौतम और 
बोधायन के अनुसार वे वैश्य कर्म अपना सकते थे । व्यापार में उनके लिये रस, तिल, नमक, पत्थर 
पशु ओर मनुष्यों का क्रय-विक्रप वर्जित था | ६ 

वेश्य--ब्रह्मा के उदर से उत्पन्न वैश्य वर्ण अपने उदर को पूर्ति के साथ-साथ समाज को बर्थ 


१. अथर्वंवेद ५।१७।८ । २, अर्थशास्त्र €॥२ । 

३. शुक्र ० ४।३।१६ | ४. मनुस्मृति १०१६२ । 

४. गोतम धर्मेंसत्र ११।३,११।६ । ६. कोटिलीय अर्थशास्त्र ३६ | 
७. मनुस्मृति श८६ ८. गोतम घमंसत्र २३।६-७ | 


६. मनुस्मृति १०८६ | 


वर्ण व्यवस्था £2४ ३९१ 


व्यैवस्था एवं भरण-पोषण का भार वहन करते ये । वे, अपने सतत प्रयत्नो द्वारा समाज एवं राज्य 
को आधिक सुदृढ़ता प्रदाव करते ये । उनके प्रमुख कत्तेव्यों में करषि कमे, पशुपालन, व्यापार, उद्योग- 
घन्धे तथा दान भादि थे । इसके अतिरिक्त उन्हे वेदों के अध्ययत्त का अधिकार भी प्राप्त था. वे 
, जो कुछ भी उत्पन्त करते थे, समाज एवं राज्य का उस पर पूर्ण नियन्त्रण होता था। बपतनो आय 
का कुछ अंश उन्हें राज्य को आय कर के रूप में देना पड़ता था। आधिक समृद्धि एवं विकास के 
लिए वे यज्ञों का भायोजन भी करते थे । समाज में उन्हें क्रमशः तीसरा स्थान प्राप्त था । 


गोतम तथा कौटिल्य के अनुसार अध्ययत, भजन और दान वैश्यो का परम कतेंव्य था।१ 
कृषि, गोरक्षा तथा वाणिज्य उनके स्वाभाविक कम थे ।* पशुमों की रक्षा करना, दान देना, यज्ञ 
करना, वेद पढ़ना, व्यापार करना, ब्याज लेना तथा कृषि कम वैश्यो के कत्तंव्य थे ।3 दूसरों की 
फसलो तथा बीजों की देख भाल करने पर वैश्यो को निश्चित पारिश्रमिक मिलता था ।९ 


राज्य को कर के रूप मे प्राप्त होने वाले घन का अधिकांश वैश्य वर्ण द्वारा ही दिया जाता 
था । इस प्रकार वैश्य वर्ण द्वारा राज्य की आर्थिक स्थिति सुहढ़ होती थी । फिर भी समाज में उन्हे 
विशेष आदर सम्मान प्राप्त नही था । बोधायन ने वैश्यों की अवस्था शुद्रो के समकक्ष बताई है ।* 
इसका सुख्य कारण इस वर्ण का अध्ययन ओर यज्ञ से विरत होना था । 


मापतकान में वैश्य अपनी जीविका का निर्वाह करने के लिये दुसरे कमें कर सकता था। 
गाय, ब्राह्मण तथा अपने वर्ण की रक्षा के लिये वह शस्त्र धारण कर सकता था ।९ मनु के अनुसार 
अपने वर्ण के लिये निषिद्ध कर्मों का त्याग करते हुए, वह शुद्र वुत्ति को अपना सकता था ॥* प्रायः 
ब्राह्मणों और क्षत्रियों की सेवा द्वारा भी वह जीविका चला सकता था । 


विभिन्‍न व्यवसायो, उद्योगो एवं व्यापार करने के कारण वैश्यो में पाँच श्रेणिया बन गई 
थी--(१) स्थानीय वणिक, (२) कारवाँ, (३) सामुद्रिक व्यापारी, (४) विभिन्‍न उद्योग करने वाले 
वणिक, तथा (५) साधारण व्यापारी । 


शुद्र--समाज मे शूद्र वर्ण की स्थिति तिम्ततम थी | शुद्र पतित तथा हेय मान्ते जाते थे .। 
अधिकार ओर प्रतिष्ठा से वंचित शुद्रों की तुलना पशुओं से की गई थी ।* देवी उत्पत्ति के सिद्धान्ता- 
नुप्तार शुद्र समाज के चरण थे। जिस प्रकार शरीर का सारा भार पैरो पर होता है, उसी प्रकार 
शुद्र वर्ग पर समाज की सेवा का पूरा पूरा भार था। मनु के अनुसार तीनो वर्णों को सेवा करता, 
यही एक कमे ईश्वर ने शूद्रो के निमित्त बनाया हे । यह वर्ण समाज के हीत कर्म करता था। शूद्र 
का अपना कोई घन नहीं होता था। उसके सारे घत पर स्वामी का ही अधिकार होता था। 
शुद्र पूर्ण रूप से द्विजो को दया पर निर्मर थे। वे अन्य तीन वर्णों द्वारा परित्यक्त वस्तुओ 
का उपयोग करते थे ।५ सेवा के बदले में उन्हें ,जुठा अन्न, पुराने वस्त्र, घान के पुआल तथा 





१. गोतम घम सूत्र १०११-३, कौटिलीय अर्थशास्त्र ३॥७। 


२. महाभारत भ्रीष्म पर्व--४२॥४४। ३. मनुस्मृति १।९६०। 
; ४. महाभारत--शान्ति प्व ६०१२५-२६। ५, बोघायन घर्मं सूत्र १११४४ 
६. बोधायन घर्मे सुत्र २२।२०। ७. मनुस्मृति १०६८। 


छ, बोधायन धर्म सूत्र २१०; १६।१-६॥। ६. ग्रोतम ,घर्में सुत्र १०४८॥ 


३६२ (| प्राचीत भारतोय सामाजिक व्यवस्था 


पुराने वर्तत, खाठ आदि दिये जाते थे ।१ ब्राह्मण की सेवा करना शुद्रों का सौभाग्य सूचक था। 
यदि ब्राह्मण सेवा से उनका भरण पोषण नही होता था, तभी वे धनिक वैश्य की सेवा करते थे ।* 
आपत्तिकाल में वे विभिन्‍त उद्योग धनन्‍वे अपना सकते थे । यह रोचक बात है कि आपदकाल मे वे 
जो कर्म कर सकते थे, वे उनके स्वधर्मं से अच्छे ये । भूख से पीड़ित होने पर शुद्र कार फर्म कर 
सकते ये । इसमें भोजन बनाने, कपड़ा बनने तथा बढ़ई के कार्य सम्मिलित थे । 

महाकाव्य काल में उनकी दशा में कुछ प्रगति हुई। अब वे व्यापार और वाणिज्य कर सकते 
थे। युधिष्ठिर ने राजसूय यज्ञ में शुद्र प्रतिनिधियों को भी आमन्त्रित किया था ।* मनु के विचारों में 
शुद्रों की स्थिति मे सुधार होने के प्रमाण मिलते हैं। मनु ने शुद्रों को श्रेणी मे विदेशी तत्वों को भी 
सम्मिलित करके कुछ सुविधाओ ऊ्रो प्रस्ताववा की । अब शुद्रों को काष्ठशिल्प, घातुशिल्ण्, तथा चित्र- 
कला आदि कर्मों को अपनाने की आज्ञा दी गई | मनु ने यहाँ तक कहा कि नीच (शुद्र) से भी उत्तम 
विद्या ग्रहण करनी चाहिये ।* मेघातिथि के मनुस्मृति भाष्य से विदित होता हे चाण्डाल के वचन भी 
एक प्रकार का धर्म अथवा व्यवस्था माने जाते थे । उसने कहा हे कि यदि चाण्डाल भी “इस स्थान 
पर बहुत देर तक मत रूको” तथा “इस जल में स्नान न करो” वचन कहे तो उसे मानना चाहिये ।* 
इससे यह स्पष्ट होता हे कि शुद्रो के सामाजिक उद्भार की बात सोची जाने लग्नी थी! फिर भी 
सामाजिक व्यवस्था को जड़ें इतनी गहरी हो चुकी थी कि पुरातन सामाजिक मान्यताओं भर व्यवहार 
को उपेक्षा शुद्रो के लिये असंभव ओर दुष्कर थी । किसी सोमा तक यह अवश्य स्वीकार किया. जा 
सकता है कि शूद्रो के प्रति उदार भावना में वीजारोपण से शूद्रो मे दो वर्गों का विकास होने लगा 
था। शुद्रो का सन्मार्गी वर्ग वैश्यो के समकक्ष तथा सामान्य वर्ग यथास्थिति पर बना रहा । 

शुद्रों फी स्थिति की विवेघना--- 

भारतीय संस्कृति मे शुद्र को कम-काड का अधिकार तो दिया गया हे, परन्तु उसे वेद के 
अध्ययन की आज्ञा नही दी गईं । लोगो का विचार हे कि शुद्र को वेद के अध्ययत्त की आज्ञा व 
देकर उस पर अत्याचार किया गया था । जब बाकी तीन वर्ण (द्विज) वेद तथा अध्यात्मिक विद्या को 
प्राप्त कर सकते थे, तो शुद्र को इससे क्यो बचित रखा गया ? भारतीय इतिहास में एक ऐसा भी 
युग आया, जब कि शूद्र को यदि वेद का मन्त्र सुनाई पड़ जाये, तो उसके कानों में 'पिघला हुमा 
गमं-गर्मं सीसा डाल दिया जाता था। कह चही सकते कि यह बात - कहाँ तक ठीक हैं, परूतुः इस 
बात से कोई इन्कार नही कर सकता था कि शुद्र का अध्यात्म-विद्या को प्राप्त करना भारत मे 
पसन्द नही किया जाता था । शुद्र सदैव अशिक्षित और अनपढ़ रहा । इस अन्याय के विदद्ध सुधार के 
आन्दोलन भी चलते रहे । महापुरुषो ने इसकी आलोचना भी की, परन्तु व्यावहारिक जीवन में यह 
अन्याय मोजूद रहा । भारत मे स्वतत्त्र 'होने पर जहां छुमआाछूत को अवैध बताया गया, वहाँ इस बात 
को भी स्पष्ठ कर दिया गया कि भविष्य में कोई संस्था किसो भी व्यक्ति को .जाति-भेद 'के कारण 
शिक्षा देने से इन्कार नही कर सकती | वास्तव में यह बहुत बड़ा सुधार है । 

प्रश्न यह हे कि भारतीय संस्कृति इतनी उन्नत तथा उदार होती हुई किस प्रकार इस 
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वर्ण व्यवस्था /20 ३९३ 


है 


अन्याय की व्यवस्था कर पाई ? क्यो ने सभी को _एक समान वेद-विद्या के अधिकार दिये गये ?.यह 
काक्षेप बहुत कुछ ठीक प्रतीत होने पर न्याययुक्त नहीं कहा जा सकता । 
यह आक्षेप केवल वरत॑मान गिरी हुईं स्थिति में हो जाति-भेद को देखकर ठीक दिखाई देता 
है | जब वर्तमान वर्ण-व्यवस्था का आधार ग्रुण तथा कर्म न होकर केवल जन्म ही हो, जब ब्राह्मण 
का घुर्ख पुत्र ब्राह्मण ही कहलाये और शूद्र की प्रतिभाशाली सन्‍्तान को शुूद्र ही कहा जाये तो सभी 
को एक समान वेद-विद्या का अधिकार न देना अन्याय अत्याचार ही होगा । यदि मुख ब्राह्मण वेद पढ़ 
सकता है, तो बुद्धिमान शुद्र क्यो नही ? इंस अन्याय के विरुद्ध हो कबीर, नावक, दयानन्द तथा गाँधी 
जैसे महापुरुषों ने अवाज उठाई थी। वास्तव मे शुद्र को वेद-विद्या का;अधिकार न देना ही अत्याचार 
है, यदि कोई व्यक्ति अपने जन्म के कारण ही शुद्र मांच लिया जाये । ॥ 
परन्तु वर्ण व्यवस्था का वास्तविक ओर वैज्ञानिक आधार गुण जौर कम था, जन्म नहीं । 
( ब्राह्मण, क्षत्रिय, ओर वैश्य ) वह व्यक्ति कहलाता था जिसमें बोद्धिक बोर नैतिक क्षम्नता हों, और 
शुद्र वह था जिसमे बोद्धिक और नैतिक गुणों का अभाव हो । इस रूप में ब्राह्मण की बोद्धिक गुणो से 
रहित सन्तान शुद्र होगी ओर शुद्ध का चुद्धिमान पुत्र ब्राह्मण होगा । दूसरे शब्दो में ब्राह्मण को, सन्‍्तान 
को वेद-विद्या का अधिकार नही होगा ओर शुद्ध का पुत्र वेद का अध्ययन्न कर सकेगा । यदि हम वर्ण- 
व्यवस्था को इसी वैज्ञानिक स्थिति में स्वीकार करें, तो शूद्र (जो गुण ओर कम से रहित है) के साथ 
अन्याय करने का प्रश्न ही नहीं रहता क्योकि प्रत्येक गुण रहित व्यक्ति (चाहे वह ब्राह्मण की सन्तान 
हो अथवा शुद्र की) को सम्राव रूप से वेद पढ़ने के अधिकार से वंचित रखा गया है । 
शास्त्र भी इसी वात के साक्षी हैं। मनु का कथन है, “किसी व्यक्ति के वर्ण का निश्चय 
उसके गुणो से होता हे, जन्म से नही ॥ व्यक्ति की जाति का आधार उसका चरित्र है फिर चाहे जन्म 
उसने किसी भी जाति मे लिया हो । जिसमें ब्राह्मण के गुण नही हैं, वह नाम मात्र का ही ज्ाह्मण 
है । यह उसी प्रकार है जैसे कि हम लकड़ी के हाथी को हाथो गौर हिरण की खाल को हिरण कहें । 
वह ब्राह्मण इसी जन्म मे शूद्र कहा जाना त्राहिये । जो, वेद के ज्ञान से रहित है, और वह शुद्र ब्राह्मण 
हो जाता है जिसमे ब्राह्मण की योग्यता है । ओर यही बात क्षत्रीय और वैश्य पर लागू होती है ।?”' 
गीता में यह बात स्पष्ट तौर पर कही गई है कि चार वर्णों का आधार गुण, कम ओर: स्वभाव है । 
डा० राधाकृष्णन का मत है, “बहुत से ऋषि जिनकी ब्राह्मण भी पूजा करते हैं निम्न जातियो में से 
थे। महधि वशिष्ठ का जन्म वेश्या के गर्भ से ज्ञात हुआ है, व्यास माहोगीर स््रो के पुत्र, थे, और 
पाराशर को माता चांडाल जाति से थी ।? यह ठीक है कि पीछे से जन्म हो वर्ण का आधार हो 
गया, परल्तु सिद्धांत में यह बात नही थी। इसलिए आये संस्कृति पर शुद्र के ऊुपर किये गये ज॒त्याचार 
का आक्षेप नहीं आता । । ह 


वर्ण व्यवस्था के ग्रुण-दोषों की विवेचना * ै २ ४ 


वर्ण-ब्यवस्था की लगभग तीन हजार वर्षों से चली आ रही निरन्तरता इस बात का प्रमाण 

है कि इस में अनेक गुण रहे होगे। आरयों द्वारा प्रतिपादित वर्ण व्यवस्था एक मौलिक कृति है। 
इसके गुणों अथवा लाभों का वर्णव निम्नलिखित रूप से किया जा सकता है--- 

(१) संस्कृति समाज एवं घर्म को रक्षा---भारतोय समाज, घमी एवं संल्कृति ,की रक्षा. 


२० ॥॒ 
॥ की आजा 


््ि 


३६७४  प्राचोन मारंतोय सामाजिक व्यवस्था 


का श्रेय वर्ण व्यवस्था को ही हे । अपनी नियमित व्यवस्था के कारण वर्णों ने दुसरी जातियों के साथ 
सम्मिश्रण पर प्रतिवनन्‍्ध लगा दिया । भारतीय वर्ण-व्यवस्था के फारण ही हमारी संस्कृति एवं पम्मे 
को यूनानी, हूण तथा मुसलमान भआाक़मणकारी प्रभावित त कर सके । वास्तव में साम्राजिक एवं 
सास्कृतिक अम्युदय के लिये सभी वर्ण एक दूसरे के लिये त्याग करते हुए, पारस्परिक सहयोग प्राप्त 
करते थे । समय के अनेक यपेढ़ो को सहन करके यह व्यवस्था आज भी वतेमान है । 

(२) आध्यात्मिक उनच्नति--वर्ण व्यवस्था द्वारा समाज में ब्राह्मणों के रूप में एक ऐसे वन 
का निर्माण किया गया, जिसका कार्य समाज की आध्यात्मिक उन्नति करना था। ब्राह्मणों को धन 
के'लोभ से ज्युत कर दिया गया । व्यवस्थाकारो के अनुसार सम्मान को ब्राह्मणों के लिये अहितकर 
माना गया । उन्हें घनोपाज॑न तथा सुरक्षा की चिन्ता नही थी। अतः वे सारी शक्ति आध्यात्मिक 
उन्नति में लगा देते थे । इस कारण आध्यात्मिक जगत में विशेष उन्नति हुई । ब्राह्मण मोक्ष पाने का 
साधन बताते थे तथा उसकी प्राप्ति सभी के लिये उपलब्ध थी । 

(३) व्यक्तिगत स्वतन्त्रता को रक्षा--अपने-अपने कर्म क्षेत्र में सभी वर्णों को पूर्ण स्वतन्त्रता 
प्राप्त थी । अत: उन्हें विकास करने का समान अवसर प्राप्त था। क्षत्रियों के कार्य-क्षेत्र में ब्राह्मण 
बाधक नहीं थे और न हो क्षत्रिय वैश्य के कार्य-क्षेत्र मे हस्तक्षेप करता था। इस प्रकार व्यक्तिगत 
स्वृतत्त्रता के मुल सिद्धान्तो की रक्षा होती थी । 

(४) एकता की भावना--वर्ण-व्यवस्था के कारण एकता की स्थापना हुई। एक ही के 
करने वाले अपने हिंतो की रक्षा करने के लिये संघ बना लेते थे । उनमे परस्पर प्रेम एव सहयोग 
की भावना रहती थी । धीरे-घीरे इस भावना का प्रसार सारे समाज में हो गया । विदेशी आक्रमणो के 
समय केवल क्षत्रिय ही नही वरन्‌ सारा समाज अख्र-शस्र धारण कर लेता था ओर पूर्ण सहयोग 
देता था । 

(५) कार्यगत कुशलता-- प्रत्येक वर्ण का कर्म-क्षेत्र भिन्‍्तर था तथा सभी कर्म आवश्यक एवं 
एक दूसरे से सम्बन्धित थे । अतः समाज के चारो वर्ण अपने कार्ये-क्षेत्र में पूर्ण कुशलता प्राप्त करने 
में लगे रहते थे । 
वर्ण-व्यवस्था के दोष 

(१) भेद का आधार गीता में वणित गुण” तथा “कम! होना चाहिये था। जन्म से ही शुद्र 
होने के कारण समाज का वहुसंख्क शुद्र वर्ण सदैव के लिये होन एवं पददलित बस गया । 

(२) वर्णों के मध्य संकी्णंता तथा संकुचित भावनाओं के कारण अनेकता उत्पन्न हो गई । 

(३) युद्ध में यदि क्षत्रिय पराजित होते थे तो समाज की पराजय हो जाती थी । 

(४) श्री विन्सेन्ट स्मिथ के अनुसार वर्ण व्यवस्था के दृधित होने का कारण चा---7६ छाप 
एज प्रातरगाह 09 766 30० 2४० शाप 00ं876:372 परिणामस्वरूप भारतीयों, तथा 
विदेशियों मे सहकारिता एवं आपसो सम्बन्धो का अभाव बना रहा । 

४ : (५) वर्ण-ब्यवस्था का एक अन्य दोष यह भी था कि इससे प्रत्येक वर्ण का दृष्टिकोण संकुचित 
हो गया तथो राष्ट्रीय भावना के उदय होने में अवरोध उत्पन्न हुआ । ॥ 

(६) प्राकृतिक दृष्टि से मनुष्य समान है, फिर यह आकृतिक बन्घन क्यो ? सभी को समान 


अवसर प्राप्त क्यो नही होता ? इस प्रकार के अनेक प्रश्नो के उत्तर देने में वर्ण व्यवस्था असमर्थ 
अतीत होती है । 


वर्ण व्यवस्था (2 ३६५ 


(७) भारतीय समाज की अतेक दुःखद घटनाओ का कारण हमें वर्ण-व्यवस्था में हो प्राप्त 
होता, है । तेलगू के कवि श्री यमन के शब्दों में---““जाति-प्रया के दुःख एवं कष्ट असीमित हैं ।”” 

वर्ण-व्यवस्था के उपरोक्त गुण दोषों के वर्णन द्वारा हमें इस तथ्य की प्राप्ति होती है कि वर्णे- 
व्यवस्था से हमारे देश को लाभ के स्थान पर हानि ही अधिक हुईं। परन्तु हमें यह नहीं भूलना 
चाहिये कि जिस काल में इस व्यवस्था की स्थापना हुईं थी उस काल में यह व्यवस्था अपने महान 
मोरवपूर्ण रूप में विद्यमान थी। इस व्यवस्था द्वारा समाज में संगति रही, एकमुखता रही और 
पारस्परिक संघ का अभाव रहा। ब्राह्मण यज्ञ करते समय सम्पूर्ण समाज के कल्याण की कामना 
करते थे---'हे देव सभी वर्णों में दीप्ति प्रदान करो ।”? यजुर्वेद में यह कहा गया कि शुद्रों से भी 
कल्याणी वाक्य का प्रयोग करने से मनुष्य देवताओं का प्रिय बन सकता है ।* शतपथ ब्राह्मण में वर्णों 

'के सहयोग की अपेक्षा करते हुए, कहा गया है कि ब्राह्मण लोगो के व्यक्तित्व का विकास करता है, 
और लोग क्ृतज्ञतावश उनकी पूजा करते हैं, दान देते हैं, उनसे शत्रुता नही करते ओर उसको 
अवध्य मानते हैं ।९ आज वर्ण-ग्यवस्था का घोर विरोध हो रहा है---यह ठीक भी है क्योकि आधुनिक 
युग में इसकी कोई भावश्यकता नहीं । दोष उन भादिकालीत वर्ण॑-व्यवस्थापको का नहीं अपितु स्वयं 
हमारा ही है कि मृत एवं महत्वहीन व्यवस्था को आज भी हम अपने हृदय से लगाये हुये हैं भोर 
उसे अपनाये हुये हैं। भारतोय संस्कृति की आत्मा ने सदैव हो मातव को उसके सत्य रूप में देखा 
है । मुल एवं प्राकृतिक अधिकारों में हमारा हढ़ विश्वास है । अतः समय-समय पर इस वर्ण-व्यवस्था 
को मिटाने की बात भी हमने स्वयं ही कह्दी है । 

वर्ण-ग्यवस्था' का महत्व 

वर्ण-व्यवस्था के विषय में विचार कर लेने के उपरान्त इसका महत्व स्वतः सिद्ध हो जाता 
है । सामान्य रूप में इसके महत्व,को निम्नलिखित प्रकार से वर्गीकृत किया जा सकता है :--- 

(१) वर्ण-व्यवस्था समाज का लचीला वर्गीकरण था। 

(२) भारतीय समाजशार्नियो के अनुसार सामाजिक उच्चता” का बाधार आधिक और 
भोतिक वस्तुएँ हैं। इसलिए उन्होने बोद्धिकता को सर्वोच्च स्थान दिया है। बौद्धिकता के सिद्धान्त 
का प्रतिपादन ओर वुद्धि को प्रतिष्ठा स्थापित करना हो वर्ण व्यवस्था का आधार था । 

(३) भारतीय संस्कृति का उद्देश्य बुद्धि की सर्वोच्च प्रतिष्ठा और वर्ण के लचीलेपन के द्वारा 
समाज के अधिक से अधिक व्यक्तियो को बौद्धिक बनाना था । ह 

(४) वर्ण-व्यवस्था के द्वारा जो व्यक्ति अपने कार्यों का सम्पादन नही करते थे, उनका वर्णे- 

परिवर्तित हो जाता था । वर्ण-व्यवस्यथा के द्वारा अपने कर्त्तव्यो के प्रति जागरुकता पैदा करना इनका 
उद्देश्य था । डे 

(५) बाह्यण, क्षत्रिय, वैश्य मोर शुद्र ये चार कत्तंब्प है; इज्जत, हुकूमत, दोलत, सेवा ये 
चार अधिकार हैं । कत्तंव्यो और अधिकारो को प्रवृत्ति के अनुसार चार हिस्सों मे बाँटकर उन्हें 
निश्चित करना ही वर्ण-व्यवत्या का उद्देश्य या। 


ह। 


 रूचं नो धोहि ब्राह्मणेषु रुच राजसु नस्क्ृषि ॥ 
रुच॑ विश्वेष्‌ शुद्रेषु मथि घेहि रुचारुचम्‌ ॥?” शुक्ल यजुवेंद १८।४५। 
२. यजुर्वेद २६४२ । रे, शतपत ब्राह्मण ११४७१ | 
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(६) वर्ण-व्यवस्था का उद्देश्य कर्म की प्रधानता को स्वीकार करना और समाज की प्रगति 
में बुद्धि करना था। जन्मजात आधार व्यक्तियों को अकमंण्य बना देता है। व्यक्ति को' कार्यशील 
* बताना ही वर्ण-व्यवस्था का उद्देश्य था। ह 

(७) भारतीय व्यवस्थाकार जानते ये कि समाज का विकास “स्वार्थ/ ओर 'पराथे! दोनों के 
समन्वय से हो सकता है | उनके अनुसार इसी के द्वारा समाज का विकास सम्भव है। इसीलिए 
उन्होंने आधथिक दृष्टि की अवहेलना तो नहीं की, परन्तु परार्थ को मुख्य बनाकर स्वार्थ को पराथें 
के साधक के रूप में गोड़ स्थान दिया । | 

(८) मनुष्य एक सामाजिक प्राणी है । उसकी भावश्यकतायें अकेले पूर्ण नहों हो सकती हैं, 
उसे दूसरों की सहायता और सहयोग की आवश्यकता होती है । यही सहायता ओर सहयोग वर्ण॑- 
व्यवस्था के मूल में था । । 

(६) इस योजना का उद्देश्य वंशानुक्रमण और शिक्षा की शक्तियों का प्रयोग करके विभिन्‍न 
« वर्णों के सदस्यों में बथायोग्य भावता और परम्परा का विक्रास किया था । इसीलिए यह प्िभाजन 
इतना कठोर नहीं था । 

(१०) वर्ण-व्यवस्था कर्मंवादी, बुद्धिवादी, त्यागवादी, आशावादी बोर प्रजातन्यवादी जैसे 
महान्‌ पिद्धान्तो पर आधारित थी। 

(११) अध्यापको, योद्धाओ, व्यापारियों और सेवको -- मनुप्यो का यह चार वर्गों में विभाजन 
मनोविज्ञान, नीतिशाज्ञ, प्राणिशास्त्र ओर अर्थशास्त्र पर आधारित हे । स्वभावतः कुछ व्यक्ति कुशाग्र 
होते हैं, कुछ व्यक्ति लालची ओर दुसरे इन दोनों से भिन्न । स्वाभाविक प्रवृत्ति--स्वधर्म के अनुसार- 
प्रत्येक व्यक्तियों के कार्य बेटे हुए थे । ये सभी मिलकर एक सावयवी समग्रता का निर्माण करते थे । 
सामाजिक सहयोजन भर जागरुकता सहयोग को मानव की सोलिक विशेषताएँ मानी जाती 
थी । 'यही वर्ण-व्यवस्था बदलती हुईं परिस्थितियों मे भारतीय सम्पता की रक्षा कर सकी | 


प्राचीन भारत में जाति प्रथा 


- जाति की भावना तथा विषमता का विकास 


पृथ्वी अस्तित्व में आई, जीवन ने अठखेलियाँ शुरू की ओर फिर मानव की उत्पत्ति हुईं। 

, फिर मानव ते विकास करना प्रारम्भ किया । उनकी संख्या में वृद्धि हुई तथा प्रकृति और वाता- 

'बरण के साथ समन्वय करके उसने जीवन को कला में निपुणता प्राप्त कर ली। विश्व मे सम्यता 

के कई केन्द्र बने और लोगो ने पृथ्वी पर दुर-दुर की यात्रा शुरू कर दी । जहाँ अधिक सुविधायें प्राप्त 

हुई--वही पर लोग वसने लगे बोर शीघ्र ही वह समय आ गया जब कि विभिन्‍न प्रदेशीय लोग 

अलग-अलग नामों से पुकारे जाने लगे । मानव के वीच भेद उत्पन्च होने का यह प्रथम अवसर था 
ओर शायद यही-कही जाति की भावना ने जन्म लिया । 

विकास की लम्बी शृद्धला को पार करते हुये जब मनुष्य पूरी तरह से सम्य हो गया तो 

उसका मस्तिष्क अपने सावियो के प्रति, दूसरे मंनुष्यो के प्रति एक विशेष दृष्टिकोण से सोचने लगा । 

वह जिस परिवार, समूह तथा कवीले में रहुता था--उसके भ्रति उसके मत में अपनत्व की भावना 
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उपजी ओर उसने दूसरे समृह को अपने समुह से अलग समभना शुरू कर दिया। यह जातिगत 
विषमता का जेन्म होने की अंवस्था थी | 


भारतीय जाति प्रथा की उत्पत्ति के सिद्धान्त - 


प्राचीन भारत में जाति प्रथा की उत्पत्ति के विपय में प्रतिपादित सिद्धान्त निम्नलिखित हैं- 

(१) देविक उत्पत्ति का सिद्धान्त--इस सिद्धान्त का प्रतिपादन ऋग्वेद के पुरुष सुक्त में 
किया गया है। इसके अनुसार ब्रह्मा के मुख से ब्राह्मण, भुजाओ से क्षत्रिय, , उदर से,वैश्य तथा चरणों 
से शुद्र उत्पन्त हुये । परन्तु यह सिद्धान्त जाति की उत्पत्ति का सिद्धान्त नही माना जा सकता ये 
चारों वर्ण तो आय॑ जाति के मंग थे | एक ही आय॑ जाति को विभिन्‍न वर्गों में विभाजित करने वाले 
इस सिद्धान्त में जाति की उत्पत्ति का लेशमात्र भी संकेत नहीं है । 

(२) राजनैतिक उत्पत्ति का सिद्धान्त--इस सिद्धान्त के प्रतिपादको का कथन है कि जाति 
प्रथा की उत्पत्ति ब्राह्मणो ने अपनी प्रमुता बनाये रखने के लिये की । डा० घुरिये ने कहा है कि 
“जाति प्रया इण्डोआयंन संस्क्ृति के ब्राह्मगो का शिशु हे, जो गंगा यमुना के मैदान में पला ओर 
वहाँ से देश के अन्य भागों में ले जाया गया ।” प्रतीत होता है कि ब्राह्मणों ने अपनी स्वाय॑पु्ति के 
लिये जाति प्रथा की उत्पत्ति नही की वरन्‌ वर्ण व्यवस्था की उत्पत्ति की । वे भाय॑ जाति के सिर- 
मौर बने, अनायें जाति के नही । ब्राह्मणों ने अनायों को 'दस्यु' कहा, न कि अपना दास । हाँ, यह 
अवश्य माना जा सकता हे कि वर्ण व्यवस्था के प्रतिपादकों ने दस्यु” अनायों को वर्ण व्यवस्था से 
बाहर रखकर उनको पृथक जाति के झूप में मृक मान्यता दे दी । 

(३) आर्थिक सिद्धान्त--इस सिद्धान्त के अनुसार आ्िक संधों तथा श्रेणियों द्वारा जाति 
की उत्पत्ति हुईं है ! परल्तु प्रश्य उठता है कि आथिक संघ तो विश्व के अन्य भागों में भी थे । फिर 
भारत में ही जाति व्यवस्था की उत्पत्ति क्‍यों हुई ? 

(४) व्यावसायिक सिद्धान्त---इस सिद्धान्त के अनुसार जाति प्रथा की उत्पत्ति का 
कारण व्यावसायिक कार्य हैं। क्योकि ऊँच नीच का भेदभाव व्यवसाय के रूप पर निभेर करता है 
अतः उच्च व्यवत्ताय करने वालों ने अपने को उच्च माना तथा नीचे व्यवसाय करने वालो को नीचा 
माना । इस मेंदभाव ने जाति व्यवस्था को जन्म दिया । यदि इस पिद्धान्त को सही मान लिया जाय 
तो हमारे सामने यह प्रश्त उठता है कि तब विभिन्न व्यवसाथो को करने वाले वर्ण--आय॑ जाति के 
अंग कैसे हो गये ? 

(५) प्रजातीय सिद्धान्त---इस सिद्धान्त के अनुसार भार्य तथा अनायों के समिश्रण से जातियों 
की उत्पत्ति हुईं | परन्तु इस सिद्धान्त की बड़ी आलोचना की गई हे । ' 

(६) धामिक सिद्धान्त--इस सिद्धान्त के अनुसार जाति प्रया की उत्पत्ति एक-ही देवता की 
उपासना, समात धर्म मे आस्था तथा समान धार्मिक कृत्य करने वालो के पारस्परिक घनिष्ट सम्बन्धों 
द्वारा हुई है | परन्तु इस सिद्धान्त को स्वीकार करने पर जाति और गोत्र के सम्बन्ध में भ्रम उत्पन्न 

होता है। '' ' ' ३.४ ६ 

(७) 'माना' सिद्धान्त--'माना” एक प्रकार की आकषंण शक्ति है जो एक व्यक्ति द्वारा दूसरे 
व्यक्ति पर गहरा प्रभाव डालती है। हहुन महोदय का विचार है कि आर्यों ने अपने को “माना? के 

प्रभाव से बचाने के लिये अनेक प्रतिवन्ध लगा दिये चथा झपने स॒दस्यो को भारत के आदिम निवा- 
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सियों से अलग कर दिया । यहीं से जाति प्रथा का प्रारम्भ हुआ । इस सिद्धान्त के विषय में यह कहा 
जा सकता है 'माना' भाकषेण की शक्ति विश्व की अन्य जातियों में भी है परन्तु वहाँ पर जाति 
व्यवस्था की उत्पत्ति नहीं हुईं । ऐसा क्‍यों ? 

जाति प्रथा की उत्पत्ति के उपरोक्त सिद्धान्तों के वर्णण तथा उनकी समालोचना द्वारा हमें 
इस निष्कर्ष को प्राप्ति होती हे कि जाति प्रथा की उत्पत्ति के विषय में किसी सर्वेश्रस्मत सिद्धान्त 
का प्रतिपादन नही किया जा सकता । 


जाति प्रथा का विकास 


भारत में जाति प्रथा के विकास के विषय में अतेक बातें कही गई हैं। इनकी उत्पत्ति का 
स्रोत प्राय: प्राचीन भारतीय इतिहास में खोजा गया है तथा उसके आधार पर इसके विकास की 
विभिन्न दशाएँ बताई गई हैं । 

वैदिक युग में जाति प्रथा की स्थिति बड़ी स्पष्ट थी। एक भार्ये जाति थी ओर दुसरो 
अनाये जाति। क्षार्यों के मध्य कार्य विभाजन करते के लिये वर्ण व्यवस्था का नियमन किया गया । 
वर्ण व्यवस्था का निर्धारण विशुद्धतः रंग के माघार पर नही किया गया --क्योकि ब्राह्मण, क्षत्रिय 
और वैश्य तो लगभग एक ही रंग के थे । वर्ण व्यवस्था का मुख्य भाधार काये क्षपता तया कुशलता 
हो था । अताय॑ वर्ण व्यवस्था से बाहर थे । हमे लगता है कि आय पहली ही हृष्टि से अनायोँ से घुणा 
करने लगे थे, अतः उन्होने अनायों को अपने से अलग्राव देने के लिए उन्हे अलग जाति का कहा । 

इस प्रकार जाति प्रथा का विकास आय॑े तथा अनाय॑ जाति से प्रारम्भ हुआ । आर्यों के चारो 
वर्ण एक आये जाति थे। भले ही शुद्र अपविन्न माने गये परन्तु आयों ने उन्हें अपनी वर्ण व्यवस्था में 
स्थान तो दिया । अनेक शुद्रो ने तो कम द्वारा ब्राह्मणत्व भी प्राप्त किया था। बाद में जब जनसंख्या 
बढ़ी और वर्णों को पहचानना मुश्किल होने लगा तो अपनी श्रेष्ठता या बस्तित्व बसाये रखने के लिए 
प्रत्येक वर्ण अपने की जाति मान बैठा । जाति प्रथा का विकास इसी तरह होता रहा भौर आज का 
भारत विभिन्न जातियो का अजायवधर बन गया । 


उपजातियों का विकास 


वर्ण व्यवस्था से समाज चार वर्णो से विभाजित हुआ, तो असंख्य कर्मों के अनुकूल विभिन्‍न 
जातियो का गठन हुआ । यज्ञ के अवसर पर अनेक पुरोहित अनेक कम करते थे । इनके सोलह नाम 
मिलते हैं। इनमे प्रत्येक के पद और प्रतिष्ठा मे अन्तर था । इसी प्रकार वैश्यो के तीन अमुख कर्म 
बताये गये, परन्तु एक वैश्य तीनो ही कर्म तो नहीं करता था । विभिन्‍त कर्म करने वाले वैश्यो के 
पद बोर स्तर में अन्तर था। स्वर्ण का व्यापारी दुध बेचते वाले वैश्य के समान कैसे ही सकता 
था ? इससे उपजातियो का विकास हुआ । शुद्रो में उपजातियो की संख्या सर्वाधिक थी। 

ऋग्वेद में वप्ता (नाई), तष्टा (बढ़ई), त्वष्ठा (बढ़ई), भिषक (वैद्य), कर्मार (लोहार), 
चमंमन (चमार) आदि, अथवंवेद में इनके अतिरिक्त रथकार (रथ बनाने वाले) तथा सूत भादि, 
तैत्तरीय संहिता में कुलाल (कुम्हार), पुजिष्ट (व्याथ), निषाद (नाव चलाने वाला), इषुकंतद्‌ (बाण 
बनाने वाला), घन्वकृतु (धनुष बनाने वाला), मृगयु (मृगया करने वाला), आदि विभिन्‍न व्यावसायिकों 
के नाम मिलते हैं । इनमे से प्रायः सभी शुद्ध व की विभिन्‍न उपजातियाँ बनी । 

ह्यवसायों के अनुसार वनी हुई शुद्ध वर्ण की उपजातियों के नाम इस प्रकार मिलते हैं--- 
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कॉस्यकार (कैसेरा), कैवतें (केवट), कुम्भकार (कुम्हार), चमंकार, तैलिक (तेली), नठ, नापित 
(नाई) रजक (धोबी) सुवर्णगंकार आदि | 

बोद्ध साहित्य में इनके अतिरिक्त नलकार (ठोकरी वनाने वाले), पेसकार (जुलाहे), मणिकार, 
दुस्सिक (कपड़े के व्यापारी), गन्धिक (गन्ध वनाने ओर बेचने वाले), तुस्तवाय (दर्जी), रजकार 
(रंगरेज), कट्ठुह्दार (लकडिहारा), उदाहार (पानी ढोने वाले), पेस्सिक (घरेलू काम करने वाले), 
सूपिक (भोजन पकाने वाले), रूपदक्खा (लेखक), दोवारिक (द्वारपाल), अनीकट्ठ (रक्षक), सन्धिक 
(मोरी साफ करने वाला), पुष्फच्छहुक (फाड़ लगाने वाला), हत्यारोह (महावत), हत्यिपाल (हाथी 
को सिखाने वाला) आदि व्यावसायिको के नाम मिलते हैं । 

बहुत सी उपजातियाँ देश-मेद के अनुसार मिलती हैं। ऐसी उपजातियाँ अम्ब देश की 
अम्बष्ठ, मग्रध की मागध ओर विद्देह की वैदेहक हैं ॥ देशी अथवा विदेशी जन समुदायो की भी 
उपजातियाँ बन गईं । इनमें से प्रमुख निषाद, शक, यवन, खश, कम्बोज, द्रविड, पारद, पह्कव, 
दरद, शबर, किरात भावि हैं । 
वर्ण संकर 

चार मूल वर्णों के मध्य तथा प्रत्येक वर्ण में ही किये गये अनुलोम (उचित) तथा प्रतिलोम 
(अनुचित) विवाहो के परिणामस्वरूप अनेक संकर।(मिश्रित) जातियाँ बन गईं थी । मनु के अनुसार 
अनुलोम विवाह से (जिसमें पिता माता की अपेक्षा उच्चतर जाति का हो) उत्पन्त सन्‍्तान पिता के 
वर्ण की मपेक्षा निम्न वर्ण के होती है, फिर भी उन्हें प्रयम तीन वर्णों के अधिकार दिये जा सकते 
हैं । इस प्रकार, किसी ब्राह्मण की क्षत्रिय पत्नी से उत्पन्न पुत्र॒ अपने पिता के समान ही होगी, 
जबकि जो पुत्र उसकी वैश्य या शुद्र पत्ती से उत्पन्न होगा, उसकी स्थिति माता के वर्ण के अनुसार 
अपेक्षाकृत नीची होगी । सूत्र तथा स्मृतिकाल में विभिन्‍त जातियो तथा उपजातियों के सदस्यों की 
असवर्ण ल्लियो से उत्पन्न हुई सन्‍्तान न तो पिता की जाति वाली होती थी गौर न माता की जाति 
को । सवणण विवाह का प्रतिबन्ध न होने के कारण असंखझ्य वर्ण संस्कार उत्पन्न हो चुके थे ओर इनसे 
अनेक उपजातियाँ बनती जाती जा रही थीं। महाभारत में चारों वर्णों के अतिरिक्त अन्य उपजातियों 
के विषय में कहा गया है कि वे “वर्ण संकर” की रीति से उत्पन्न हुई थी ।”" इसमें वर्ण संकरो 
का परिचय देते हुए कहा गया है कि शुद्र यदि द्विजाति स्त्रियों से सन्‍्तान उत्पन्न करता है तो वह 
अत्यन्त निन्दनीय ( चाण्डाल ) होतो है। क्षत्रिय की ब्राह्मण स्त्री से उत्पन्त सन्‍्तान 'सूत! होती 
है। वैश्य की ब्राह्मण स्त्री से उत्पन्त सन्तान वैदेहक कही जाती थी । वैश्य पुरुष ओर क्षत्रिय स्री 
से उत्पन्न पुत्र मागघ कहा जाता था। शूद्र का क्षत्रिय स्त्री से उत्पन्त पुत्र निषाद होता था । 
शूद्र को वैश्य छी से उत्पन्न सन्‍्तान आयोगव होती थी भौर बढ़ई का काम करके जीविका 
चलाती थी। वर्णसंकर-चाण्डाल को चारो वर्णों की स्त्रियों से उत्पन्त सन्‍्तान चाण्डाल से भी होच 
कोटि की होती थी । चाण्डाल को निषादी से उत्पन्न सन्‍्तति पाण्डुसौपाक जाति की होती थी ओर 
बेसफोर का काम करतो थी । 


घमसूत्रो और स्मृतियो मे भी वर्णसंकरो के ताम और व्यवसाय का उल्लेख प्रायः उपरोक्त 





१. महाभारत-शान्ति पे २६७७-६ । 
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पद्धति पर ही मिलता है) इससे इतता तो सिद्ध ही होता है कि वर्णसंकरता की उस थुग प्र 
प्रचुरता थी । वर्णसकर जातियों के नाम, पद और व्यवत्ताय विभिन्‍न ग्रन्थों में समान नहीं हैं। वैदेहक 
नामक वर्णसंकर उपजाति को बोधायत, कौटिल्य, मनु, विष्णु, तारद, याज्वल्कय आदि थेएय पुरुष 
ओर ब्राह्मण स्त्री की सन्‍तान मानते हैं, पर ग्रोतम उस्ते शुद्र-पुदप और क्षतिय-स्त्री की सतान बतलाते 
है और वेखानस तथा उग्यता आदि उसे शुद्ध पुर भोर क्षत्रिय सती की सस्तान कहते हैँ । मनु के 
अनुमार वैदेहक अन्तःपुर में स्त्रियों को देघभाव करता था, उग़ता और वेखानस ने वैदेहक को बकरी 
घराने, गाय-मैस पानने और सक्‍्खत मलाई बेचने का काम दिया हें । सूत-सद्विता के अनुसार पुस्कस 
(चाण्शल) और वैदेहक मे कोई अन्तर नहीं हूं । 


जाति और वर्ण में अन्तर 


जाति और वर्ण दो बारणाएँ हैं। वर्ण समाज के चार वगे थे जिनमें मतिशीलता थी भर्वात 
क्षत्रिय ब्राह्मण हो सकते थे। फर्म का विशेष मदत्व थचा। कर्मों के बदलने पर वर्ण बदल जाया करता 
था, परन्तु जाति मे परिवर्तेत संभव नही बढ़ जन्मजात्त हे । 

वर्ण तिश्चित रूप से आधुनिक संदर्भ में जाति नहीं है, अपितु जातियों का सशृह है । इससे 
स्पष्ट है वर्ण ही जाति का आधार है । यही ऋछारण है कि वर्ण जाति न होकर भारतीय संस्कृति को 
आदर्श संरचना थी । जाति तो समाज की गत्यात्मकता का परिणाम थी । 

वर्ण व्यवस्था फे अन्तगंत हेवल चार ही जातियों हूँ जब कि बाज के भारत में, प्रो० धुर्ये के 
अनुप्तार, प्रत्येक भाषायी दोन में दो सो जातियों हैं, जो लगभग तोन हयार उपजातियों में विभाजित 
हैं। इस प्रकार वर्ण सामाजिक संरचना का वास्तविक्ष सिन्रण नही है । इसके अतिरिक्त वर्ण व्यवस्था 
फे अन्तर्गत अछूतों को स्थान आष्त नहीं है, जब कि हिन्दू समाज की णाति संरचना के वे अंग हैं । 
चर्ण के अन्तगंत शुद्र शब्द का प्रयोग लचीला है क्योकि शुद्रों क्रे एक सिरे पर बनी, शक्तिशाली एवं 
सम्पन्न वां है और दूसरे सिरे पर आदिम जातियां हैं । 

बर्ण एक जाति नही हो सकता क्योकि समस्त भारत के व्राह्मण भी भतविवाही नही हैं । वर्ण 
के अनुसार जाति को जिम प्रतिष्ठाक्रम में रखा जाता है, बस्तुतः व्यावहारिक रूप में वह भिन्‍न 
पाया जाता है। जाति प्रतिष्ठाक्रम' में परिवर्तत संभव होता आया है परन्तु वर्ण की संरचना में 
प्रतिष्ठाक्रम सावेक्नालिक रूप से स्थिर कर दिया गया हे । वस्तुतः वर्णव्यवस्था में प्रतिष्ठाक़्रम 
घामिक दृष्टिकोण से रखा गया है । 

वर्णब्यवस्था के अनुरूप जाति व्यवस्था की व्याख्या गलत मोर श्रामक रही है। तथापि ,वर्ण 
व्यवस्था ने सम्पूर्ण भारत को एक सामान्य सामाजिक भाषा दो है, जिससे एकता की भावता की 
बुद्धि में सहायता मिली है । 

वर्णव्यवस्था और जातिव्यवस्था को एक नहीं कहा जा सकता | निस्संदेह वर्णभ्यवस्था 
हिंदू समाज की संरचना का आदशें रही है, जबकि जातिव्यवस्था कालत्तर में विकसित उसका 
व्यावहारिक पक्ष । ह 

डा[० गोखले ते जाति तथा वर्ण का अन्तर स्पष्ट करते हुए लिखा है कि 'जाति' का निर्धारण 

जन्म के आधार पर किया जाता था तथा वर्ण! का निर्धारण शरीर के रंग के अतुसार किया जाता 

या। प्रणामस्वरूप यह कहा जा सकता है. कि आये एक जाति थी और उसी प्रकार अवायुँ भी एक 
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जाति थी । परन्तु वर्ण! शब्द का प्रयोग जाति के लिये नही वरन्‌ रंग के लिये किया जाता था । 
जब गौर वर्ण आायों ने अवायों का समाजीकरण किया तो उन्हें अनाय॑ जाति के रूप में नही वरनु 
उनके काले वर्ण के रूप में लिया । जाति और वर्ण में यही अन्तर है। इन दोनों के अन्तर को 
निम्नलिखित रूप से स्पष्ट किया जा सकता है ८--- 














जाति वर्ण 
१. जाति जन्म मूलक है। १. वर्ण कम मूलक है । 
२. जाति का निर्धारण जन्म के आधार पर | २. वर्ण का निर्धारण ग्रुण तथा कत्तंव्य के 
होता है आधार पर होता है। 

३. जाति व्यवस्था कठोर होती है । ३. वर्ण व्यवस्था में लचीलापन होता है । 

४. जातियो की संख्या लगभग चार हजार है। | ४. वर्ण केवल चार हैं । ं 
५. जातियो में उपजातियाँ भी होती हैँ । भर गा में उप वर्णों जैसी कोई चीज 

नहीं है। 
६. जाति प्रथा वन्तर्राष्ट्रीय है । ६, वर्ण व्यवस्था केवल भारत में सीमित है । 
आश्रम-व्यवस्था 


प्राचीन भारत में आश्रम व्यवस्था को महत्वपूर्ण स्थान प्राप्त था। इस व्यवस्था की नियोजना 
मनुष्य के जीवन को सुसंगठित तथा सुव्यवस्यित करने के लिये की गई थी। इस योजना द्वारा 
जीवन को इस प्रकार गति देने का प्रयत्व किया कि जिससे व्यक्ति को अपने आप इस विश्व में अपने 
लिये मार्ग न ढूँढ़ना पढ़े । वर्णाश्रम की अभियोजना व्यक्ति में दैवीय ग्रुणों का आरोप कर उसे सामा- 
जिक जीवन में सहय्रोग एवं व्यक्तिगत जीवन में आत्मिक उन्नति का आये दर्शाती थी। हिन्दू 
चिन्तन के अनुसार प्रत्येक व्यक्ति प्रत्येक क्षण किसी न किसी प्रकार की क्रिया ही करता है। 
गीता में श्रीकृष्ण कहते हैं कि 'कोई भी पुरुष किसी काल में क्षणमात्र भी बिना कम किये नहीं 
रहता है, निःसंदेह सभी पुरुष प्रकृति से उत्पन्न हुए गुणों द्वारा परवश हुए कम करते हैं।" कमे दो 
प्रकार के ही होते है शुभ मथवा अशुभ । शुभ कम वे हैं जो कि परिणाम में सुख देनेवाले होते हैं, 
जबकि अशुभ कर्म परिणाम में दुख देनेवाले होते हैं। इस प्रकार मनुष्य की क्रिया के सम्बन्ध में किसी 
, प्रकार का भ्रम नही हे । प्रत्येक व्यक्ति मे क्रिया दो बातो से निश्चित होती है--पूर्व जन्म के कर्म 
एवं इस जन्म के संस्कार । आश्रम व्यवस्था इस जन्म के संस्कारों के निर्माण एवं व्यक्तिगत तथा 
सामाजिक क्रियाओं के नियोजन का प्रयत्न है। वर्ण का महत्व पूर्व जन्म के संस्कारों या कर्मों को 
इस जन्म के कर्मों से संयुक्त करने का है । यही कारण है कि ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य एवं शूद्र वर्ण के 
व्यक्तियों के लिए अलग-मलग ढंग से आश्रमों में प्रवेश एवं कतंव्याकतेग्य का विधान किया गया । 
आश्रम व्यवस्था, प्राथीन भारतीय चिन्तन के अद्वितीय ज्ञान ओर प्रज्ञा की भी प्रतीक है । वस्तुत; 





९, श्रीमदभागवदुगी ता---२।५॥ 
है हे हे ं | 


४०२ एक प्राचीन भारतीय सामाजिक व्यवस्था 


जीवन की वास्तविकता को ध्यान में रखते हुए ज्ञान, कत्तंव्य गौर भाध्यात्म के आधार पर मानव 
जीवन को ब्रह्मचये, गुहस्थ, वानप्रस्थ और सन्यास आश्रमों में विभाजित किया गया । इसका सर्वोपरि 
और अन्तिम उद्देश्य मोक्ष माता गया । अन्य शब्दों में भाश्रम व्यवस्था द्वारा जादशात्मक बाध्यात्मिक 
मार्ग का अनुसरण करते हुए मोक्ष प्राप्ति की अभियोजना प्रस्तावित की गई । 


आश्रम! का अर्थ 


माश्रम शब्द की व्युत्पत्ति “श्रम” घातु से होती है। जिसमें रह कर अथवा जहाँ रहकर 
मनुष्य श्रम करता है उसे आश्रम कहते हैं ( आश्राम्यन्ति अस्मिन्‌ दृति आश्रम; )। इसीलिए आश्रम 
शब्द घर-कुटी आदि का पर्याय भी है। आश्रम का अय॑ उद्योय एवं प्रवत्त से भी है। प्रत्येक माश्म' 
की अपनी अलग स्थिति है तथा प्रत्येक गाश्रम में व्यक्ति तत्सम्बन्धित कार्य करता हे। यह कार्य 
ही उसका श्रम है । अतः आश्रम मे प्रयत्त की क्रिया भी समाविष्ठ है। प्रत्येक व्यक्ति अपने वर्णाश्रम 
धममं का पालन जितसी श्रेष्ठता से करेगा उतना हो वह श्रेष्ठतर होता चला जायगा । व्यक्तिगत 
जीवन को श्रेष्ठतर एवं उचित क्रम से विकसित करने के लिए आश्रम धर्म को महत्वपूर्ण बताया गया 
है। प्रत्येक आश्रम में व्यक्ति अपने जीवन के आवश्यक कतेव्यों को पुरा करता हुआ जीवन के 
उन्चतर लक्ष्य की ओर अग्रसर होता है । 


आश्रम ध्यवस्था के आधार 


(६) आश्रम व्यवस्था का भाधार पुरुषार्थ की घारणा में निहित था। इसके अनुसार प्रत्येक 
मनुष्य को अपने जीवन में धर्म, अर्थ, काम एवं मोक्ष को सिद्धि करनी चाहिए। इसी आधार पर 
जीवन के प्रथम भाग में धर्म का ज्ञान एवं अभ्यास सिखाया जाता था। अथे एवं काम सामाजिक 
व्यवस्था के दो भावश्यक अंग्र मानकर प्रत्येक व्यक्ति को गुहस्थाश्रम में अपने जीवन के द्वितीय काल 
( योवन ) में प्रविष्ट होने तथा आर्थाज॑त करके अपनी इच्छाओं को घमम के अनुसार पुरा करने की 
प्रस्तावता की गई । व्यक्ति की जब शक्ति कम होने लगती है तब वह अपनी मृत्यु के सम्बन्ध में 
विचार करने लगता है और उसमें अपने आप ही वैराग्य की प्रवृत्ति जागने लगती है । इसी मनोविज्ञान 
के आधार पर जीवन के तृतीय एवं चतुर्थ भाग में व्यक्ति की क्रमशः अपनी सांसारिक इच्छाओं का 
दमन करके उच्चतम लक्ष्य मोक्ष की ओर अग्रसित करने के लिए वानप्रस्थ तथा संन्यास आाश्रमों 
का विधान किया गया । इन दोनों आश्रमों में व्यक्ति मोक्ष प्राप्ति के लिए प्रयत्न करता था । 

(२) आश्रम व्यवस्था का दूसरा आधार ऋणों की धारणा थी। व्यक्ति का यदि अन्तिम 
मद्ष्य मोक्ष प्राप्त करता ही है तो फिर उसके लिए गुहस्थाश्रम की क्‍या आवश्यकता है ? यह 
स्वाभाविक प्रश्न उठता है। इसके उत्तर में यही कहा जा सकता है कि प्रत्येक व्यक्ति को अपना 
शरीर माता-पित्ता की कृपा से मिलता है अतः उसे माता-पिता की सेवा करके तथा पुत्रोत्तत्ति करके 
पितृऋण से उऋण होना चाहिए। माता-पिता ने उसे मानव शरीर देकर जो ऋण उस पर चढ़ाया 
है वह बिना पुत्रोत्पत्ति के नहीं हो सकता । अतः प्रत्येक व्यक्ति के लिए ग्रुहस्थाक्षम में प्रवेश करता 
मावश्यक माता गया । दुसरा महत्वपूर्ण ऋण हे ऋषिऋण । ऋषियों ने आध्यात्मिक संस्कृति तथा 
सामाजिक व्यवस्था का निर्माण एवं संचालन किया--उनके प्रति जो व्यक्ति का दायित्व है, वह उतकी 

संस्कृति के अनुरूप जीवन व्यतीत करके, संस्कृति को हस्तांतरित करके तथा उतको सम्मान बोर दान 
देकर चुकता किया जा सकता है | तीसरा महत्वपूर्ण ऋण देव श्टण है । देवताओं की कषपा से हमको 


आश्रम व्यवस्था (20 ४०३ 


यह शरीर प्राप्त हुआ है और उन्ही के द्वारा पोषित होता है । भतः देवताओं को ह॒विष्‌ देता श्रत्येक 
व्यक्ति का कर्तेंव्य हो जाता है । जो व्यक्ति इन तीनो ऋणो से उऋण हो जाता है वह अपने सामजिक, 
पारिवारिक एवं दैविक उद्देश्यों को पूरा कर लेता था। ऋणों की घारणा व्यक्ति को सामाजिक 
बनाने एवं परम्परा की निरन्तरता को बनाये रखने के लिए अत्यन्त महत्वपूर्ण प्रमाणित हुई । 

(३) आश्रम व्यवस्था का तीसरा आधार यज्ञ की भावना है। यज्ञ शब्द का भाव कर्तव्य है 
अर्वात्‌ कर्मों को दूसरों के लिए करना । श्रीमद्भगवतुगीता के अनुसार ईश्वर को भर्पण करके कर्म 
करने का नाम यज्ञ है । इस प्रकार प्रत्येक कर्म यज्ञ की श्रेणी मे भा जाता है। उच्चतर लक्ष्य कौ 
प्राप्ति यज्ञ के माध्यम से प्राप्त होती है। गीता में श्रीकृष्ण भगवान कहते हैं है अर्जुन, बन्धन के भय 
से कर्मों का त्याग करना योग्य नहीं है, क्योकि यज्ञ (अर्थात्‌? यज्ञों वै विष्णु: ) विष्णु के निमित्त 
किये कर्मों के सिवाय, अन्य कर्म बंधन कारक होते हैं, अतः उस विष्णु की प्रसन्‍तता के लिए आसक्ति 
छोड़ कर निष्काम भाव से कम कर ।?” यज्ञ से मनुष्य की उन्‍्तति मानी गई। यज्ञों के अन्तग्रंत 
पाँच महायज्ञ कहे गये । ये हैं--पितृयज्ञ, ऋषियज्ञ, देवयज्ञ, भूत्तयज्ञ, नुयज्ञ या मतियि यज्ञ | यह 
स्वीकार किया गया कि इन यज्ञों के करने से व्यक्ति समस्त पापो से घुलकर निर्मल हो जाता है । 

(४) आश्रम व्यवस्था भारतीय जीवन दर्शन की मूल प्रेरणा का भी माघार थी। इस प्रेरणा 
से मनुष्प का जीवन एक आश्रम से होता हुआ, अन्तिम आश्रम तक पहुँचता था तथा अपतो कर्म- 
निष्ठता भोर सात्विकता से चरम लक्ष्य की प्राप्ति करता था । 

(५) आश्रम व्यवस्था के माध्यम से प्रवुत्ति गौर निवृत्ति के बीच समन्वय स्थापित करते 
हुए, इन दोनो को एक दूसरे का विरोधी नहीं माना, वरनु प्रवृत्ति के उपरान्त निवृतति प्राष्त करने 
की बात कही गयी । 


आश्रम ब्यवस्था का विकास 


कई विद्वातों का विचार है कि आश्रम व्यवस्था का प्रचलन महात्मा वुद्धन्के समय के उपरान्त 
हुआ । इस मत की पुष्टि में रीज़ डेविड्स महोदय ने यह तक दिया है कि उपनिषदों में चार आश्रमों 
का नामोल्लेख नही है ।* परन्तु इस मत से सहमत होने में प्रमुख बाघा यह है द्वि यद्यपि वैदिश्म 
सहिताओ तथा ब्राह्मण ग्रन्यों में आश्रम व्यवस्था का उल्लेख नहीं है, तथापि इनमें प्रथम दो 
आश्रमो, ब्रह्मचयं तथा गुहस्थ, को व्याख्या किसी न किसी रूप में को गई है । उत्तर-वैदिक काल में 
ब्रह्मचारी का प्रयोग कई ग्रंथों में मिलता है । इसके अतिरिक्त, गुहस्य, मुनि तया यति! का उल्लेख 
भी मिलता है ।* जावालोपनिषद में सर्वप्रथम चारों आश्रमो का नामोल्लेख मिलता है। शतपथ 
ब्राह्मण में जोवन का चारों आश्रमों में विभाजन मिलता है ।* वबृह॒दारण्पकोपनिषद में याज्ञवल्क्य 


१. क्रीमदुभगवदगीता ३॥६९। 

२. दि डायलाग्स आफ दि बुद्धौ---रीज़ बेविड्स । 

३- “ब्रह्मचारी चरति वे विषद्‌ विष: सः देवोनः भवत्येकमंग्मु /--ऋग्वेद १०१०६॥१; 
022 ब्रह्म ' चासि गृहपतिश्व नो दमे ।--ऋग्वेद २।१३२; तथा 'येना यतिम्यो भूगवे 
घने हिते !; अस्कष्वमाविय ।?, ऋग्वेद ८३९० 

४. बिह्मचर्या ., समाप्य गृही भवेत्‌ । 
गूही भूत्व, ;  भवेत वनीमृत्वा प्रब्जेत ॥---शतपथ ब्राह्मण । 


४०४ है प्राचीन भारतीय सामाजिक व्यवस्था 


* अपनी पत्नी मैत्रेयी से कहते हैं कि वे गुहस्थी से प्रवज्या ग्रहण करने जा रहे हैं।” इन सभी उल्लेखों 
से यह प्रमाणित होता है कि उपनिषद काल में आश्रम व्यवस्था का प्रचलत था। सूत्र काल में इस 
व्यवस्था का हृंढ़ीकरण हो गया । महाभारत में आश्रम व्यवस्था की देवी अभिव्यक्ति मिलती है।* 
बोबायन के अनुसार प्रद्धांद के पुत्र कपिल ने देवताओं की स्पर्धा में आश्रम व्यवस्था का प्रजनन 
किया था ।* पुराणों के अनुसार आश्रमों का चिन्तन इसलिये किया गया कि समाज के विभिन्न 
सदस्य अपने कमे निष्ठापुर्वक सम्पादित कर सके ।९ 


आश्रम व्यवस्था का वर्गीकरण 


प्रारम्म में केवल तीन आश्रम थे, चार आाश्रमो का विकास बाद के हुआ । मनु ने प्रारम्भ 
में तीन आश्रमों का उल्लेख किया है किन्तु आग्रे चलकर उसने यह कहा कि सो वर्ष के चार आश्रमों 
को पच्चीस-पच्चीस वर्ष के चार भागों मे विभाजित किया जा सकता है ।१ गौतम, भापस्तस्व, 
विष्णु तथा वर्सिष्ठ आदि ने भी चार आश्रम निर्धारित किये--न्रह्मवयं, गृहस्थ, वानप्रस्थ तथा 
परिब्राजक (संन्यास) । आश्रमों के वर्गीकरण में जो मूलभूत उद्देश्य था, वह था जीवन को व्यवस्थित 
रूप प्रदान करना । एक आश्रम दूसरे आश्रम के लिये व्यक्ति को योग्य बनाता हुआ, अन्तिम आश्रम 
में उसे उद्देश्य के निकठ पहुँचा देता था । मूल रूप से, आश्रमो का वर्गीकरण अत्यन्त स्पष्ट, सुदृढ़ 
भोर सुनियोजित था। 


ब्रह्मचर्याश्रम 

बह्माचर्य' दो शब्दों से बना है। ब्रह्म” का अर्थ है 'महात! और “चयं” का अथे है 'विचरण 
करता ।” अतः ब्रह्मचर्य का अथे है 'महात मार्ग पर विचरण करना ।” 'ब्रह्मचयं? का एक दूसरा बर्थ 
है 'वेद मार्ग पर चलना ।! “ब्रह्म! ओर वेद! का घनिष्ठ सम्बन्ध हे--ब्रह्मवेद इति श्रुतेः ।” इस 
आश्रम का प्रमुख उद्देश्य विद्या की प्राप्ति था। ;विद्या दो प्रकार की बताई गईं है--परा और 
अपरा । परम सत्य का नास परा विद्या है तथा इससे अक्षर ब्रह्म का ज्ञान होता है। अपरा विद्या 
ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद, अथव॑चेद, शिक्षा, कल्प, व्याकरण, नियक्त, छुन्द तथा ज्योतिष का ज्ञान 
है ।६ इससे बुद्धि का ईश्वर विषयक परिष्कार होता माना गया गया। यह वाचक ज्ञान भी है। 
सामान्य रूप मे, ब्रह्मचर्याश्रम में तप भौर संयम द्वारा विद्याजंन की प्रस्तावता की गई । 

ब्रह्मचयं में दीक्षित हो जाने के उपरान्त बालकों को ब्रह्मचारी कहा4जाता था। अब वह म्रत 
का पालन करता या, जो बंह्म था। >घमं शास्त्रों के अनुसार ब्रह्मचारों को “नित्य” संध्योपासता एवं 
भोजन के पूर्व शुद्ध जल का आचमन करना चाहिए। दिन में शयत नहीं करना चाहिए । क्रोध और 
मिथ्या भाषण नहीं करना चाहिए । आठ प्रकार के मैथुनों से बचना चाहिए। भूमि पर शयत्त करना 
चाहिए । अल्पाहारी होना चाहिए। अति स्नान, अति भोजन, मति निद्रा, अति जागरण नहीं 
करना चाहिए ॥ ब्राह्ममुह्॒तें मे उठकर आवश्यक नित्य कम, शोचादि, दंतधावत, स्वान, संध्योपासन, 
+ईशस्तुति, योगामभ्यास करना चाहिए । गायत्री जप “नित्य प्रोतः-सायं, करना चाहिए | उसका जीवन 

है 

१. वुहदारण्यक उपनिषद ४५२ ' २, महाभारत-शान्तिपवें १६१॥८ 
हे. बौधायन घर्मं सुत्र २६॥२६-३ १। ४. ब्रह्माण्ड पुराण २७१७०॥७६१। 
५. मनुस्मृति ६॥८७॥ ,. ६: मुण्डकोपनिषद १५॥ 





आश्रम व्यवस्था (27 ४०५ 


अत्यन्त सयंभी और नियमवद्ध होता था। ब्रह्मचारी के सभी उपभोगों में सादे जीवन का आदर्श रखा 
गया है । यम--अहिंसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचये, अपरिग्रह, नियम, शोच, संतोष, तप, स्वाध्याय, 
ईएवर प्रणिघान, इन्द्रियनिग्रह और विनय ब्रह्मचर्याश्रम की शिक्षा के मुख्य आचार निर्धारित किये गये । 


गुरु तथा शिष्य--श्रुति के अनुसार “आचाय॑ देवोभव” अर्थात्‌ गुरु का देवभाव से आदर करो । 
गुरु की आज्ञा अनुलंघनीय थी। “आज्ञापालनं सिद्धि सोपानं! यथा आज्ञा पालन विद्या श्राष्ति के 
सिद्धान्त की सीढी है । गुरु के बिना ज्ञान की प्राप्ति नही हो सकती । मनुस्मृति के अनुसार 'ग्रुर के 
समीप इस विधि से रहना चाहिए कि गुरु जैसे भोजन करे उससे हीन दशा का आप भोजन करे, 
जैसा वस्त्र गुरु पहने उससे होन वस्त्र आप पहिने, जैसे वेष में गुरु रहे उससे हीन वेप में भाप रहे 
और गुरु के जागने से प्रथम जागे और गुरु के सोने के पश्चात्‌ सोवे ।” “गुरु और शिष्य के परम्परा 
के संबंध कितने महत्वपूर्ण हैं, इस संदर्भ में ऋषि कहता है साथ-साथ हम दोनों का यश हो ओर 
साथ-साथ हम दोनो का तेज हो ।/' शिष्य गुरु के पशुओ की देख भाल करता, समिधा एकत्र करता, 
भिक्षा मागता, यज्ञ करता ओर निष्ठापूर्वक आज्ञा का पालन करता यथा। ब्रह्मचारी के रूप मे शिप्यत्व 
को ऐसी अनुपम साधना माना गया जो योग के समान थी । 


मनु ने दो प्रकार के गुरु बताए हैं (१) उपाध्याय जो जीविका के लिए अध्यापन वृत्ति को 
स्वीकार करके वेद या वेदांग का कोई-सा भाग पढ़ा सकते थे । (२) आचाय॑---जो शिष्य को कल्प- 


सूत्रो ओर उपनिषदों सहित निःशुल्क वेद का अध्ययन कराते थे । शिक्षा के बाद ग्रुर-दक्षिणा भी ग्रहण 
करते थे । पिता भौर माता को भी पुत्र का गुद माना जाता था | 


गरुरफुल भौर विद्यालय--प्राय; गुद का निवास शहर के बाहर वन में होता था भौर 
विद्यार्थियो को उनके पास अंतेवासी के रूप मे रहना पड़ता था । किसी शिष्य को गुद ग्रहण करे या 
न करे इस संबंध मे उसको पूर्ण अधिकार था । शिष्य की योग्यता के अनुरूप ही ज्ञान का दिया जाना 
गुरु के अधिकार में था । शिष्यो के दो प्रकारों का उल्लेख मिलता हे (१) उपकुर्वाण--जो विद्या प्राप्ति 
के बाद स्नातक होने के बाद अपने घर को वापस चले जाते थे, (२) नैष्ठिक--जो जीवनपयंन्‍्त गुरु के 
पास रहते थे । गुर कुल प्रवेश प्रायः दो सन्नो में--श्रावणी तथा दुसरा वसंत-पंचमी मे होता था । 

विद्यालय संभवतः (१) गुरुकुल आश्रम (२) परिषद (३) धुमन्तू विद्वान, संन्‍्यासी अथवा 
परिश्नाजक अथवा (४) राजसभा के रूप में थे ग्ुरुकुल ही शिक्षा के भाघार थे । 

ब्रह्मचय॑ में उपनयन संस्कार के बाद प्रवेश का अधिकार श्राप्त होता था शुद्र के लिए इस 
संस्कार का निषेध था तथापि गुरु को यह अधिकार था कि बह किसी का भी उपनयतर कर ले । वैदिक 
युग में स्त्रियाँ भी ब्रह्मचारिणी होती थी परंतु स्मृतिकारों ने उनको ब्रह्मचर्याश्रम प्रवेश के अधिकार 
से वंचित कर दिया। ब्रह्मचर्याश्रम में प्रवेश की आयु ८ वर्ष से २४ व तक रखी गयी थी । 

बह्मचर्याश्रम में रह कर मनुष्य शारीरिक, गैक्षिक एवं आध्यात्मिक योग्यता प्राप्त करता था । 
इसमें बुद्धि का प्रशिक्षण, क्रियाओं का नियंत्रण और इच्छाओं का परिष्कार, आपष्यात्मिक आकां- 
क्षातओरे की संतुष्ठि तथा बात्मा का उद्धार होता था। '“ब्रहमं चरतीति ब्रह्मचारो” जो वरह्म में विचरण 
करता है वह ब्रह्मचारी है। इस प्रकार शब्दाथे से ही यह स्पष्ट है कि ब्रह्मचये ब्रह्मगान का साधन 


१- तैत्तिरीयोपतिषद, शिक्षावल्ली तृतीय अनुवाक । 


४०६ ७ प्रावीन भारतोय सामाजिक व्यवस्था 


माना जाता था । ब्रह्मचारी ब्रह्मनिप्ठ होकर ब्रह्मलोक की प्राप्ति करता था ।” ब्रह्मचर्य के बिता 
तपस्या व्यय थी । ब्ह्मचये के पालन से भायु, तेज, बल-वीये, बुद्धि, श्री, यश, पुण्य एवं ईशवरप्रियता 
प्राप्त होती थी । बत्तः यह भी आश्रमों की सिद्धि में मुल माना गया। ब्रह्मचर्य प्रायः इंद्रिय निग्रह 
एवं कठोर ब्रत का पर्याय हो गया । इसी भाव से कहा गया कि ब्रह्मचयं से राजा राष्ट्र की रक्षा 
करता है | यहां तक कि “ब्रह्मचये से देवताओं ने मृत्यु को जीत लिया ।”* 

इस आश्रम के पालन से ब्रह्मचारी शरीर बोर मस्तिष्क के श्रम*्के महत्व को पूर्णतया 
समझ लेता था । जीवन में श्रम के महत्व को समकऋ कर वह वीर-क्षीर-विवेक युक्त हो जाता था 
और 'भोतिक जीवन के साथ-साथ आध्यात्मिक जीवन के मुल्यो से भी परिचित हो जाता था । 


गृहस्थाश्रम 


वुहस्थाश्रम ऐहिक ओर पारलोकिक सुद्ष प्राप्ति के लिये विवाह करके अपने सामध्ये के 
अनुसार परोपकार करने ओौर नियत्त काल में ययाविधि ईश्वरोपासना और गुहक्ृत्य करने और सत्य 
धर्म में ही अपना तन, मत, घन लगाने तथा वर्मानुसार संतानों की उत्पत्ति करने को कहते हैं |? ९ 
आश्रम व्यवस्था में गृहस्वाश्रम को सर्वाधिक महत्व प्राप्त था। इसी पर अन्य सभी आश्रम अधित 
थे। धमंसूत्रों के अनुसार तो, पहले केवल एकही आाश्रम था--वह था ग्रुहस्याश्रम ।*२ 

गुहस्थाश्रम में व्यक्ति ब्रह्मचयं आश्रम को समाप्त कर गुरु गुह से स्नातक बन कर विवाहो- 
परांत प्रवेश करता या। इसमें प्रायः पच्चीस वर्ष के ब्रह्मचर्य के वाद प्रवेश का विधान था | परन्तु कुछ 
पोराणिक व्या्याकारों के जनुसार इस वाश्रम में वाल्यकाल :में ही प्रवेश पाया जा सकता था | 
ऋग्वेद के अनुसार चार ग्रुण हो तो ग्रृहस्थ भाश्रम में प्रविष्ठ होना चाहिए । पहला ग्रुण है शरीर 
का स्वस्थ मोर शक्तिशाली होना, दूसरा ग्रुण विशाल हृदय का होना, तीसरा ग्रुण अच्छी मेघा का 
होना तथा चौया गुण हमेशा प्रसन्न रहना हे ।४ इससे स्पष्ट है कि गृहस्य आश्रम में अल्पायु में प्रवेश 
करने पर निषेध मी या | गुस्थाश्रम सभी वर्णों के लिए अनिवायें था । 

गुहस्य आश्रम का महत्व यह था कि व्यक्ति समाज के अपने उत्तरदायित्वों को पुरा करे, 
ऋणों से उचण हो, संतति का विकास करे । मनुष्य जीवन के महत्वपूर्ण पुरुषाें अ्ये एवं काम की 
उपासना करे | इससे व्यक्तिगत प्रकृतिजन्य इच्छाओं की तृप्ति होगी तथा मनुष्य में दिग्श्नमता उत्पन्त 
नही होगी। सांसारिक वस्तुओं के उपभोग के बाद उत्पन्न हुई मोक्ष को इच्छा में व्यवधान नहीं 
रहेगा । घ॒र्मं का लोकिक व्यवहायें रूप गृहस्थ वाश्रम में ही संपन्‍तर किया जा सकता था। गुहंस्थ 
आश्रम सभी आाश्रमों का आधार माना गया, क्योकि बअथे एवं काम इसी आश्रम में प्राप्त किये जा 
सकते थे । 

विवाह के पश्चात्‌ गृहस्थाश्रम में प्रवेश होता था । विवाह करने से व्यक्ति काम की पूर्ति 
कर सकता था। काम मनुष्य को सांसारिक वासनाओ का नाम है। सांसारिक वासनाओं में व्यक्ति 





१. प्रयमो पुण्यां ब्रह्मचारी ब्रह्मचयेनिष्ठो भूयो महिमान॑ ब्रह्मलोकमवाप्नोति ।! हारीत । 
२. ब्द्मचयेंण देवानां म्ृत्युम उपाध्नता |? श्रुति 

३. 'संस्कारविधि'----स्वामी दयानन्द सरस्वती ॥ 

४. ग्रोतम घर्मसूत्र ३३३। ५, जवेद १०।प८श।४डड | 


आश्रम व्यवस्था (22 ४०७ 


उलक न जाय, इसी उद्देश्य से धम्मपुर्वेक इस पुरुषार्थ की प्राप्ति का विधान किया गया । व्यक्ति 
अपने उच्चतर लक्ष्य को न भूले, इसके लिए ही विवाह का उद्देश्य घ्मे की सिद्धि, प्रजा अथवा 
संतति की उत्पत्ति एवं रति निश्चित किया गया । 

गुहस्य के लिए निश्चित क्त॑व्याकतेंव्यों का विधान निर्धारित था। इनमे सर्वप्रथम तो 
पति-पत्नी के सम्बन्ध, परिवार के अन्य सदस्यों के साथ परस्पर सम्बन्ध, समाज के अन्य सदस्यों के 
साथ सम्बन्ध तथा नित्य एवं नैमित्तिक धर्में के कर्मों का समावेश था। इस सम्बन्ध में श्रुति का मत 
है, हे स्त्री पुरुषो ! तुम बालकों के जनक ऋतुसमय में सन्तानो को अच्छी प्रकार उत्पन्न करो । 
माता और पिता दोनों गृहस्थाश्रम में प्रजा को उत्पन्न करो ।? है ग्रुहस्थों ! जैसे तुम्हारा पुत्र माता 
के साथ प्रीतियुक्त मन वाला अनुकूल आभाचरणयुकत गौर पिता के सम्बन्ध में भी इसी प्रकार का 
प्रेम वाला होवे, वैसे तुम भी पुत्रों के साथ सदा बर्ताव करो। जैसे स्त्री पति की प्रसन्‍नता के लिए 
माघुये गुणयुक्त वाणी को कहे वैसे पति भी शान्‍्त होकर अपनी पत्नी से सदा ब्मघुर भाषण किया 
करे । है मुहस्थो [| तुम में भाई-भाई के साथ द्वेष कभी न करे, और बहिन-बहिन से द्वेष कभी न 
करे तथा भाई बहिन भी परस्पर द्वेष न फरे, किन्तु सम्यक्‌ प्रेमादि गरुणो से युक्त समान गुण कमें 
स्वभाव वाले होकर---मंगलकारक रीति से एक दूसरे के साथ सुखदायक वाणी को बोला करो ।” 
इसी प्रकार आगे श्रुति कहती है (हे गृहस्थादि मनुष्यो, मुझ ईश्वर की आज्ञा से तुम्हारा जलपान, 
स्नानादि व्यवहार एक-सा हो, तुम्हारा-स्तान पान एक सा हो, तुम्हारे एक से अश्वादि यात्र के 
जोते एक से हों, ओर तुमको मैं घर्मादि व्यवहार में भी एकीभूत करके नियुक्त करता हूँ ” मनुस्मृति 
के अनुसार पिता, भ्राता, पति बोर देवर के लिए यह उचित है कि अपनी कन्या, बहिन, स्त्री 
और भौजाई भादि स्त्रियों की सदा पूजा करे, अर्थात्‌ यथायोग्य मधुर भाषण, भोजन, वस्त्र, आभूषण 
आदि से प्रसत्त रखें ।!”' स्त्री के लिए यह उचित माना गयां कि वह सदा आनंदित होकर चतुरता 
से गृह कार्यों में वतंमान रहे तथा अन्तादि से उत्तम संस्कार, पात्र, वस्त्र, गृह आदि के संस्कार 
ओर भोजनादि मे जितना नित्य घत आदि लगे उसके यथायोग्य खचे करने में सदा प्रसन्‍्त रहे ।* 
महाभारत शातिपव॑ में भीष्म ग्रहस्थाश्रम धर्म को बताते हुए कहते हैं, गुहस्थ को चाहिए 
कि वह अपनी हो छ्ली में अनुराग रखते हुए संतुष्ट रहे। ऋतुकाल में ही पत्नी के साथ 
समागम करे। शास्त्रों की आज्ञा का पालन करे। शठता ओर कुठिलता से दुर रहे । परिमित 
आहार ग्रहण करे। देवताओं को भाराघना में तत्पर रहे । उपकार करने वालो के प्रति 
कुतज्ञता प्रकट करे। सत्य बोले। सबके प्रति मृदुभाव रखे । किसी के प्रति क्र न बने और सदा 
क्षमाभाव रणे। गुहस्थाश्रमी पुरुष इंद्रियो का संघम करे। गुरुजनो एवं शास्त्रों क्री आज्ञा माने, 
देवताओं भोर पितरों को तृप्ति के लिए ह॒ग्य मौर कव्य समर्पित करने मे कभी भूल न होने दे, 
ब्राह्मणो को मिरन्तर अत्न-दान करे, ईर्ष्या-हेष से दुर रहे, अन्य सब आश्रयो को भोजन देकर उनका 
पालन-पोषण करता रहे और सदा वज्ञ-यज्ञादि में लगा रहे ।”* गुहस्थों के लिए विशेष रूप से 
पालनीय पंचमहायज्ञों के विधान का प्रतिपादन भी किया गया 

पंच महायश--वैदिक काल से ही पंच महायज्ञों के संपादन की व्यवस्था पायी जाती है । 


१, मनुस्मृति ३५ । २. मनुस्मृति १५० । 
है. महाभारत---शान्तिपवं---६११ १-१२ । 


४०८ एक प्राचीन भारतीय सामाजिक व्यवस्था 


शतपथ ब्राह्मण, तैत्तिरीयारण्यक में इन यज्ञों का उल्लेख है। बनेफों घमंसूत्रों ने इनका विशद 

उल्लेख किया है। गौतम धर्मसूत्र ने तो इन्हे संस्कारों की श्रेणी मे गिना है । इन यज्ञो में पुरोहित 

की आवश्यकता नहीं थी । इनका मुख्य उद्देश्य ईश्वर, प्राचीन ऋषियों, पितरो, जीवो एवं सम्पूर्ण 

ब्रह्माड के प्रति अपने कत्त॑व्यो का पालन करना था। मत्स्यपुराण के अनुसार चूल्हा, चलनी, बढ़नी 

(फाड़), पिश्ननी आदि के घरेलू कार्यों में व्यक्ति से जाने-अनजाने छोटे-छोटे जीवों की हत्याएँ 

हो जाती हैं। पंच महायज्ञों से इनका पाप दूर हो जाता था तथा व्यक्ति पुण्य का भागी बनता था । 
पंच महायज्ञों का वर्णन निम्नलिखित हे--- 

(१) बह यज्ञ--यह यज्ञ ब्रह्मचयं जीवन के उपरान्त वेदाष्ययपन से विमुख न हो जाने की 
आशंका के कारण किया जाता या । इस यज्ञ के अन्तगत प्रत्येक गृुहस्थ गुहस्था्रम मे रहते हुये भी 
वेदों के अध्ययन द्वारा अपने ज्ञान में वृद्धि करता था। जो व्यक्ति इस यज्ञ को नियमित रूप से 
फरता था उप्ते समाज मे श्रद्धा की दृष्ठि से देखा जाता था । 


(२) पितृ बज्ञ--अपने मृत पिता तथा पूर्वजों के प्रति मादर भाव प्रदर्शित करने तथा उनको 
तृप्त करने के लिये पितू यज्ञ का सम्पादन आवश्यक था। 


(३) देव यज्ञ--इस यज्ञ द्वारा प्रज्वलित अग्नि में घुत, मधु तथा सुगन्धित सामग्री डाल कर 
देवताओं से प्राथंना की जाती थी । यह बाहुति विवाहित पति-पत्नी द्वारा जीवन पर्यन्त दी जाती 
थी। एक प्रकार से यह यज्ञ विवाह के समय प्रज्वलित अग्नि को निरन्तर प्रदीप्त करने का प्रतीक 
था । पति-पत्नी में से किसी की मृत्यु होने पर उसको दाह क्रिया इसी अग्नि से की जाती थी । 


(४) भृत यज्ञ--भुत यज्ञ का उद्देश्य सृष्टि के समस्त जीवधारियों की निरन्तरता तथा उन्हें 
भोजन देना था | इस यज्ञ फा सम्पादत करने वाला संसार के समस्त प्राणियों की रक्षा में तत्पर 
रहने वाला माना जाता था । 


(५) मनुष्य यज्ञ--इस यज्ञ का सम्पादन किया जाना इस भावना पर आधारित था कि 
प्रत्येक मनुष्य केवल अपने लिये ही जीवित नही रहता, वरन वह समस्त मानव जाति के कल्याण का 
भाकांक्षी है । इस यज्ञ के अन्तगंत द्वार पर आाने वाले प्रत्येक व्यक्ति का स्वागत, सहायता तथा 
सत्कार किया जाता था । 

वैखानस गुद्यसुत्र मे गृहस्थ चार भागों में बांटे गये है--(१) वार्तावुत्तिताला--जो कंषि, 
पशुपालन, व्यवसाय आदि करता 'है (२) शालीत--जो नियमों का पालन करता है, पाकयज्ञ करता 
है, श्रोताग्नि जलाता है, प्रति छः मास पर दशी या पुव॑ंमास यज्ञ करता है, चातुर्मास्य करता है । 
(३) यायावर--जो छः कार्यों में लगा रहता है, यथा ह॒वि एवं सोम यज्ञ करवा, यज्ञ में: पोरोहित्य 
करना, वेद के अध्ययन एवं अध्यापन में लगे रहना, दान देता एवं लेना, श्रोौत ।एवं स्मा्ते 
यज्ञ की निरन्तर सेवा करना तथा आगत अतिथियो को भोजन देता । (४) घोराचारिक---जो नियम 
ब्ती है, यज्ञ करता है किन्तु दूसरे के यज्ञों में पुरोहिती नहीं करता, वेदाष्ययत करता है किन्तु 
वेदाष्यायन नही कराता, दान देता है परन्तु लेता नही है, खेतो में ग्रिरे हुए अन्तों पल अपना निर्वाह 
कराता है, नारायण में लीन रहता है, प्रात:-साय॑ अग्निहोत्र करता है, मार्गंशीष॑ एवं ज्येष्ठ में ऐसे 


ब्तादि करता है जो तलवार की घार जैसे तीक्ष्ण हैं तथा वन की ओोषक्ि वनस्पृतियों से अग्नि की 
सेवा करता है। हे ५ 3४ ५3 


आश्रम व्यवस्था (20 ४०६ 


गृहस्थाश्रम का महत्व---जैसे वायु के आश्रय से जीवों का जीवन होता है वैसे हो गृहस्थ के 
आश्रम से ब्रह्मचारी, वानप्रस्थ और संनन्‍्यासी आदि सब आश्रमवासियों का निर्वाह होता है।" 
गुहस्थ आश्रम को सर्वेश्रेष्ठ मानते हुए स्मृति कहती है, क्योकि यह ब्रह्मचारी, वानप्रस्य और संन्यासी 
इन तीनो आश्रमियों का अन्न वस्धादि के दान से नित्यप्रति धारणा-पोषण करता है इसलिए व्यवहार 
में गृहस्थाश्रम सबसे महत्वपुर्ण है ।'* महाभारत शांतिपवे में एक प्रसंग आया है--एक वार मनीषी 
पुरुषों ने सभी आश्रमो को तराजू के पलड़े पर रखा, एक ओर तो तीनो आश्रम थे ओर दूसरी 
ओर अकेला ग्रुहस्थाक्रम । इस प्रकार तोले जाने पर गुह॒स्थ आश्रम ही अधिक ग्रुद (भारो) सिद्ध 
हुआ ।”र इसी प्रकार एक अन्य प्रकरण में देवराज इन्द्र ने गुहस्थ-आश्रम को सिद्धि क्षेत्र” कहकर 
श्रेष्ठतर बताया है । गृहस्य आश्रम की तुलना मात्ता से की गयी है । इसी पर्व में कपिल ने उन्न लोगों 
की भत्संता की है जो यह कहते हैं .कि गुहस्थ में रहकर मोक्ष नहीं, मिलता । तथापि गुहस्थ आश्रम 
को श्रेष्ठतम नहीं कहा जा सकता क्योंकि युधिष्ठिर ने इसी प्रकरण में संन्‍्यासाक्षम को सर्वोपरि 
ठहराया है । 

गुहस्थाश्रम का मूल उद्देश्य तो सम्ताव भौर काम को उपलब्धि था, किन्तु इसके अतिरिक्त 
गुहस्थ के सामाजिक कत्तेंव्य भी थे, जो पारिवारिक और सामाजिक जीवन को उत्तत करते थे | 
पुरुषार्थों की पुरणंता, ऋणो से मुक्ति, पंचमहायज्ञों का सम्पादन, व्यक्तिगत एवं सामाजिक उत्थान, 
व्यक्तित्व का सर्वांगपुर्ण विकास आदि गुहस्थाश्रम में ही सम्भव थे । 
वानप्रस्थाशक्षम 


गुहस्थाश्रम के उपरान्त वानप्रस्थ आश्रम का प्रारम्भ होता था। वन की ओर प्रस्थान 
करना--वानप्रस्थ आश्रम था । 

वानप्रस्थाक्षम का विधान केवल द्विजो के लिए ही था। मनुस्मृति के अनुसार “गुहस्थ लोग 
जब अपने देह का चमड़ा ढोला और श्वेत केश होते हुए देखें मोर पुत्र का भी पुत्र हो जाये तब बन 
का आश्रम लें ।”? सामसान्यतया वानप्रस्थ में प्रवेश की आयु पचास वषे या उसके पश्चात थी। 
वानप्रस्थ आश्रम में प्रवेश का उद्देश्य तपस्वी जीवन व्यतीत करते हुए मोक्ष प्राप्ति के लिए अपने को 
तैयार करना था। 

वानश्रस्थी के कत्तंव्याकत्तंव्यों के सम्बन्ध में मनुस्मृति में कहा गया है कि “गाँव के बाहर 
ओर घर को सामग्री को त्यागकर तथा ज्ञी को पुत्र को सौपकर वन में जावे अथवा सपत्नीक वन में 
जावे ।” “नित्य वेद पाठ कर जप को स्थिर रखे, सबका मित्र होकर रहे । शीत, ग्रीष्म, क्रोध आदि 
को सहन करे, किसी से कुछ न लेवे, सब प्राणियों पर दया रखे । शाज्ोक्त विधि से अग्निहोत्र करे। 
एकादशी, पूर्णमासी भादि ब्रतो को करता रहे । पच्र महायज्ञ भी यवाश्नक्ति करे, पाँव के अयले भाग 
के बल से सारे दिन खड़ा रहे तथा स्ताव व आसन में विहार करे, तीनों काल प्रातः, दोपहर एवं 
सायंकाल स्नान करे । शनैः शनै: तप को बढ़ाता हुआ ग्रीष्म में पंचारित तापे, वर्षा में विना छतवाले 
घर मे रहे अर्थात्‌ खुले मैदान मे रहे, हेमनत में गीला कपड़ा पहने रहे । 


१. मनुस्मृत्ति ३७८ । २. मनुस्मृति ६८९ । 
३. महाभारत-शान्तिपवं ६१६९-१० | ४. भनुस्मृति ६२॥ ५. मनुस्मृति ६३ ॥ 
ब्रे 


४६० कै प्राचीन भौरतोय सामाजिक व्यवस्था 


इस प्रकार वानप्रस्थी का जीवन साधनायुक्त और तपोमय था । वह ब्रह्मचर्य तथा, इच्द्रिय- 
निग्रह के साथ-साथ सत्य ओर बमहिसा का भी पालन करता था। इन्हीं के आचरण से वह मोक्ष की 
भोर उन्मुख हो सकता था। 
संन्‍्यासाश्रम 


जीवन का अन्तिम भाग सन्यासाश्रत्त के अस्तर्गत रखा गया। संन्यासी को “भिक्षु! तथा 'यति? 
भी कहा जाता था। भारतीय ऋषियो को दृष्टि में यह सिद्धावस्वा का जीवन था। व्यक्ति जन 
वानप्रस्थ मबस्‍्था मे कठोर तपस्था कर सांसारिक दुश्खो पर विजय प्राप्त कर लेता था उस समय उसे 
कुछ भी करना शेष नही रह जाता था। वह निरन्तर, दुः्खातीत जीवन व्यतीत करने का संकल्प कर 
लेता था इसीलिए संन्यास गाश्रम भे प्रवेश के लिए पुर्ण वैराग्य एवं ज्ञान का होना अनिवाय था ॥ 
संन्यास आश्रम मे प्रवेश के लिए व्यक्ति को ग्रुद की आवश्यकता होती थी। भ्रुरु की आज्ञा एवं परीक्षा 
बिना संन्‍्यासी चही हुआ जा सकता था । 

महाभारत में संन्यासी के कर्तेव्याकत्तंव्य का उल्लेख करते हुए कहा गया है कि “संन्यासी 
को चाहिए कि वह मन ओर इन्द्रियों को संपम में रखता हुआ मुनिवृत्ति से रहे, किसी वस्तु की 
कामना न करे । अपने लिए मठ या कुटी न बनवावे । निरंतर घूमता रहे ओर जहाँ सूर्यास्त हो वही 
ठहर जाय । प्रारब्धवश जो भी मिल जाय, उसीसे जीवन निर्वाह करे । आशा, तृष्णा का स्वेथा 
त्याय करके सबके प्रति समानभाव रखे । भोगों से दूर रहे और हृदय में किसी प्रकार का विकार न 
आने दे। इन्ही सव धर्मों के कारण इस आश्रम को “क्षेमाशत्रम” (कल्याण प्राप्ति का स्थान) 
कहते हैं |"? + 

मतुस्मृति के अनुत्तार “संत्यासी इस संसार में म्रात्मनिष्ठा में स्थित, सर्वेया अपेक्षारहित, 
मांस-मद्यादि का त्यागी, आत्मा के सहाय से सुखार्थी होकर विचरा करे और सबको सत्योषदेश 
करता रहे । शिर के सब बाल, दाढ़ी, पूँछ और नखो का समय-समय पर छेंदना कराता रहे । 
पात्रों, दंडो और गेरये रगे हुये वस्त्रों को घारण करे एवं प्राणीमात्र को कष्ठ न देता हुमा 
विधरे । जो संन्यासी बुरे कर्मों से इंद्रियों के निरोध, राग्र-द्वेषादि दोषों के क्षय जोर निर्वेरता से सब 
प्राणियों का कल्याण करता है वह मोक्ष को प्राप्त कर लेता है।””* संन्यासी के लिये बनेक ब्रत 
ये । एक समय ही भोजन, उस समय ग्रास में भिक्षा माँगने जाना चाहिये जब कि सब लोग भोजन 
कर चुके हों, एक रात्रि से अधिक कही न ठहरे, किसी को कोई अनुचित कार्य करता देखे तो तुरन्त 
बिना किसी भय के उसे रोक दे, किसी जाति था वर्ण विशेष मे भेद न करे। विचरण करते सयय 
वह अपनी दृष्टि इधर-उघर नहीं डालता था, वरन अपने पैरो की ओर दृष्टि गड़ा कर भूमि की 
'ओर देखता हुआ चलता था । संन्यासी के घर वाले उसका पुतला जलाकर अंत्येष्ठि क्रिया कर देते 
थे। श्राद्ध आदि कम भी कर दिये जाते ये ।' वस्तुतः संन्यासी को इहलोकिक जगव्‌ की दृष्टि से 
मरा हुआ माना जाता है । 

संन्यासी, समस्त भौतिक वस्तुओ के प्रति अनासक्त भाव रखते हुये साधवारत रहता था। 
बह निवुत्ति नियमों का अक्षरणश३ पालन करता और. कात्म ज्ञान की प्राप्ति में संयम पूर्वक संलस्त 
रहता था। समाज को उसके जोवन से अनुशासन ओर उद्देश्य पूर्ति की प्रेरणा भाष्त होती थी। 


शा >>> वन अ नर ई 


१. महाभारत ---शान्तिपव ६-१० ॥ २. मनुस्मृति ६॥४६-१२-५६० । 


साश्रम व्यवस्था //2 ४११ 


आश्रम व्यवस्था और नारी 


आश्रम व्यवस्था नारियों के लिये अनिवार्य नहीं थी। स्त्रियों को आशम्रमों की विभिन्‍्त 
स्थितियों मे यधोचित कार्य करने में अनेक बाधाएँ थी । केवल ग्रृहस्थाश्रम को छोड़कर, शेष आश्रमों 
के नियम, कत्तंब्य आदि के पालन में अनेक व्यावहारिक कठिनाइयाँ भी थी। फिर भी आशक्रमों के 
कत्तग्यों का निर्वाह करने में पुरुष के साथ स्लो का समुचित सहयोग था । भनेक प्रतिवन्धों तथा स्वयं 
की शारीरिक एवं मतोवैज्ञानिक स्थिति के कारण वह न तो ब्रह्मचर्याश्रम के कत्तंथ्यो का पालन कर 
सकती थो ओर न ही वानप्रस्थ ओर संन्यासाश्रम में पूर्ण रूप से प्रवेश कर सकती थी। स्थल्-स्थल 
पर उसके लिये भय और आशंकाएँ बनी रहती थीं। युवावस्था के प्रारम्भ होने से ही शोलरक्षण 
उसके लिये किसी न किसी रूप में समस्या बन जाता था। इत्ही समस्याओं के कारण हिन्दू घममे- 
शास्त्रकारों ने नारियो के लिये आश्रम व्यवस्था को अनिवाये घोषत नहीं किया । 


ब्रह्मचर्याभम तथा नारी-- वैदिक युग में नारियो के लिये ब्रह्मचयं पालन का निर्देश दिया 
गया ।१ फिर भी नारियाँ पुरुषो जैसा ब्रह्मचयें पालन नही कर सकती थी । आठ से सोलह वर्ष की 
आयु के मध्य नारियो का विवाह कर दिया जाता था । इसका परिणाम यह होता था कि इस आयु 
में वे गुहस्थाश्रम में प्रविष्ट हो जाती थी | नारियों का भी उपनयन संस्कार होता था तथा यथा- 
संभव ब्ह्मचयें का पालन करते हुए, वे शिक्षा प्राप्त करती थो । सोलह वर्ष तक शिक्षा प्राप्त करने 
वाली नारियाँ आजीवन शिक्षा ग्रहण करने में लगी रहती थी, उन्हें “ब्रह्मवादिनी? कहा जाता था | 
वैदिकयुगीन ब्रह्मवादिनी नारियाँ अत्यन्त विदुषी और पारंगत होती थी। सामान्यरूप में बहुत 
कम नारियाँ ब्रह्मचर्याश्रम के नियमो का पालन करती थीं। 


गृहस्थाभ्रम तथा नारो--अथवंवेद में नारी को गुह साम्राज्ञी कहा गया है।* मनु के अनुसार 
प्रजननाथे ही नारी को सृष्टि हुई है ।* विष्णुपुराण के अनुस्तार नारी ही ग्रुहस्थ के सभी कर्मों को 
पूर्ण योग्यता से सम्पादित कर सकती है ।” इन उल्लेखो से यह स्पष्ट होता है कि चारियों के लिये 
पुहस्थाश्रम अनिवार्य था । नारी के सहयोग से ही गुहस्थाश्रम पूर्ण होता था। गुहस्थाश्रम में रहते 
हुए नारियाँ अपने सभी कत्तंव्यों का सम्पादन करने के साथ-साथ यज्ञादि तथा अतिथि सत्कार भी 
करती थी। गृहस्थ जीवन फी समस्त सुख और शान्ति उसी के श्रम पर निर्भर थी। वह परिवार 
के सभी सदस्यों से स्नेह और सहयोग रखती थी । 


वानप्रस्थाक्षत तथा चारी--वानप्रस्थाश्रम नारी के लिये अनिवायें नहीं था। गुहस्थाश्रम 
की समाप्ति पर स्वेच्छा से वह पति के साथ वानप्रस्थाश्रम में प्रवेश कर सकती थी । मान्घाता ने 
अपनी स्लियो के साथ वानप्रस्थ आश्रम मे प्रवेश किया था। किन्तु ऐसे उदाहरण मपवाद स्वरूप 
ही मिलते हैं। साधारणतया नारियाँ आजीवन गृहस्थाश्रम॒ का ही पालन करती थीं । 


पंन्पासाभ्रम्त तथा नारो--वारियो के लिये संन्यास ग्रहण करने का आरम्भ बोद्ध युग में 


१. ब्रह्मचर्येंग कन्या युवानं विन्दते पतिमु ।! अधवेंवेद ११॥५१॥१८ | 
२- अथवेवेद १४॥।१॥४३ । 

३. 'प्रजनाथे स्विय: सुष्ठा: ।* मनुस्मृति ६॥६६॥ 

४. विष्णु पुराण शाह १४५ ।.. 


४१२ ह प्राचीन भारतीय सामाजिक व्यवस्था 


हुआ । इससे पूव॑, हिन्दू घर्शास्त्रकारों ने नारियों के संन्यासाश्रम प्रवेश का उल्लेख नहीं किया, 
हथा नारी को क़मशः पिता, पति और पुत्र से रक्षित माना । ह 


आशक्षम व्यवस्था का महत्व 

उपयु'क्त विवेचन से स्पष्ट होता है कि आश्नम-व्यवस्था का प्राचीन भारतीय जीवन में बहुत 
महत्व था । यह हिन्दू सामाजिक संगठन को वहु व्यवस्था थी जिसमे व्यक्ति की जीवन यात्रा को 
योजनाबद्ध ढंग से कई भागों में बाँदा गया तथा प्रत्येक भाग के लिये जायु ,कौ एक सीमा और 
कत्तेग्यों का निर्धारण किया गया । जीवन की सात्विकता भोर साथंकता को प्रस्तुत करने के लिये 
इन आश्रमों की व्यवस्था की गई थी । यह व्यवस्था मनुष्य मे फर्त्तव्य-्परायणता, ज्ञान, शक्ति और 
शांति का समावेश करती थी । 

मानव जीवन के जो चार पुरुषा्े बताये गये, आश्र म-व्यवस्था में उनकी भी पूर्ति होती थी । 
अपने जीवन काल मे व्यक्ति को इन चारो पुरुषार्थों को करना पढ़ता था। बह्मवर्पाश्रम में 'घर्म) प्रमुख 
पुरुषायें था। व्यक्ति को घर्में के सभी पक्षो को सीखना और अभ्यास करना पडता था। उसे लोकिक 
धर्म और नैतिकता की जानकारी होती थी । गृहस्थाश्रम में अर्थ! गौर काम” प्रमुख पुरुषाय थे । 
इसमे व्यक्ति अपनी फामवासना की पूर्ति का अवसर प्राप्त करता था और अर्थ (घन) अजित करके 
अपना तथा आश्नितों का पोषण करता था तथा कतंव्यो का निर्वाह करते हुए ऋणो से उकतण होने का 
प्रयास करता था। वानप्रस्थाश्षम मे 'घर्मं! व 'मोक्ष' के पुरुषार्थ करने होते थे मोर अन्त में संन्यासा- 
श्रम मे 'मोक्ष' सबसे बड़ा पुरुषार्थ था। संसार से पूर्णहपेण विरक्त होकर व्यक्ति चितन-मनन करता 
हुआ ईएवर-प्राप्ति का प्रयस्व करता था । 

इसके अतिरिक्त भाश्रभन-व्यवस्था का महत्व व्यक्ति तया समाज, दोनों ही दृष्टियो से था । इस 
व्यवस्था ने व्यक्ति के सर्वागीण विकास पर बल दिया इससे जीवन अथैपूर्ण ओर भाशावादी बना। 
यह व्यवस्था आधारभूत मानवीय विशेषताओं से ओत-प्रोत थी । इस व्यवस्था में निहित दृष्टिकोण 
एकाधिकारवादी प्रवुत्ति का दमन करता था । 


पुरुषार्थ 


प्राचोन भारतीय चिस्तत सें भनुष्य को न तो पूर्णतया दैवी प्राणी मात्रा गया और नही 
भोतिक । उसमें देवत्व और प्रकृतित्व का समिश्रण विद्यप्रात स्वीकार किया गया । इसी आधार पर 
हिन्दू चिन्तन में मनुष्य के निर्माण में दैवीय तत्व को प्रकृतित्व के समान महत्व देते#हुये, उसे पशु 
जगत से उठाकर आत्मिद्ध श्रेष्ठता की ऊँचाई मे प्रतिष्ठित करने की योजना बनाई गई । मनुष्य को 
ईएवर को श्रेष्ठतम रचना मान कर प्राकृतिक संरचना की हृष्टि से उप्तके उद्देश्य की ग्रुरुता को 
भी ध्यान में रखकर जीवन यापत की जिस प्रणाली का निर्धारण किया गया उसे पुरुषार्थ कहा 
गया। दुसरे शब्दों में यह कहा जा सकता है कि जीवन के लक्ष्यबोघ के रूप में हिन्दू चिन्तन में 
पुरुषाथ की अवधारणा का विकास हुआ | यह अवधारणा व्यक्तित्व और समाज के निर्माण का 
आधार थी । 
पुरुषार्थ का अर्थ 

पुरषायं दो शब्दों से बना है--पुरुष' तथा अर्थ! । पुरुष” का अर्थे है. “विवेकशील प्राणी” 
एुथा अर्थ! का तातपये है 'लक्ष्य! । अतः पुद्षाये का अर्थ का हुआ “विवेकेशील प्राणी का लक्ष्य ।' इस 
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अर्थ में पुरुषार्थ एक ओर तो सांसारिक और पारलोकिक लक्ष्य और कतेव्य है, तथा दूसरी बोर इसमें 
नैतिक, बाधथिक, ? मनोशारीरिक तथा , अध्यात्मिक मूल्यों को सन्‍्तुलित किया गया। भोगपरक 
वुत्तियों को अस्थायी तथा क्षणिक मानते हुये, जीवन को अथ॑पूर्ण तथा वास्तविक उदूँ श्य प्रदान 
करने के लिये पुरुषार्थ द्वारा सात्विक और निस्वार्थ जोवनयापन की व्यवस्था की गयी। पुरुषार्थ के 
अन्तंगत मनुष्य भौतिक सुखो का उपभोग करते घर्मं का भी समान रूप से अनुसरण करके मोक्ष का 
अधिकारी होता था। भारतीय दर्शन के अनुसार आवागमन से मुक्ति को मोक्ष माना गया तथा इसी 
को जीवन की सार्थकता और चरम लक्ष्य स्वीकार किया गया । 


पुरुषार्थ का स्वरूप 


पुरुषार्थ के नियोजन मे आधारभूत सिद्धान्त ओर उद्ृंश्य मनुष्य का सर्वांगीण विकास है। 
पुष्षार्थ वह आधार है जिसके अनुसरण द्वारा व्यक्ति स्वयं के लिये जीवित रहते हुये सामाजिक मृल्यो 
फो भी बल देता है । इस उद्देश्य की प्राप्ति के लिये आश्रम व्यवस्था की सफलता पुरुषा्े पर ही 
निर्भर करती थी । धम, अर्थ, काम तथा मोक्ष ये चार पुरुषार्थ माने गये, जिन्हे “'चतुव॑ंग भी कहा 
गया । क्योकि मोक्ष की प्राप्ति सभी के लिये संभव नही थी । अत: “त्रिवर्ग! की संयोजना की पई । 
त्रिवर्ग में धर्म, अर्थ तथा काम की गणना की गईं । 

धर्मं मनुष्य को सन्‍्मा्ग पर अग्रसर करता है। इसके माध्यम से मनुष्य नैतिक सिद्धान्तो, 
विवेकशील प्रवुत्तियों तथा न्‍्यायप्रधान क्रियाओं छो समक कर, उनका अनुसरण करता है। धमे 
का व्यावहारिक अर्थ यह माना गया कि उससे दूसरे को कष्ट न पहुँचे तथा लाभ हो। जो घम्म का 
मात्र अपने लिये ही अनु्तरण करता है, वह सूयय की प्रभा से अछूता रहता है ।* त्रिवर्ग के अन्तंगत 
अर्थ! को द्वितोव उद्ृ श्य के रूप में स्वीकार किया गया ॥ जीवन में भोतिक सुखो की पूर्ति “अथेः 
द्वारा ही संभव मात्रो गई। “अथे! मनुष्य मे विभिन्‍्त भौतिक वस्तुओं के संचय की उत्कंठा और उससे 
प्राप्त सन्तुष्ठि का प्रतीक है । सांसारिक और भोतिक सुख अर्थ पर हो निर्भर माना गया। अर्थोपाज॑न 
के साथ-साथ उसके सम्यक दान की भी अपेक्षा की गई । महाभारत के अनुसार ऐसा न करने वाला 
घन के समुचित उपयोग से वंचित सेवक की भाँति होता है ।* “काम” को त्रिवर्म में अन्तिम स्थान 
दिया गया । “काम” का उपभोग एक निश्चित सीमा तक ही स्वीकार किया गया । काम को साधन, 
न कि साध्य मानते हुए, उसे मत और हृदय का वह सुख स्वीकार किया गया, जो इन्द्रियों से 
निसृत है ।* महाभारत में द्रव्य-अर्थ की संवुद्धि से होने वाला आनन्द भी 'काम? माना गया । धर्म, 
अर्थ तथा काम का आधारभूत लक्ष्य ऐहिक और दैहिक सुख का भेद पहचानते हुए घमंसम्मत मांगे 
पर अप्रसर होना स्वीकार किया गया। 

धममं, अथे ओर काम को त्रिवर्ग में रखकर, मोक्ष का प्रतिपादन किये जाने से पुरुपार्थ क्रम 
पूर्ण माना गया । जैप्षा कि पहले कहा जा जुका हे, मोक्ष को त्रिव्गं से अलग रखने का कारण मोक्ष 
की प्राप्ति को सभी के लिये असम्भव माना जाना था। मोक्ष का सम्बन्ध मनुष्य के आध्यात्मिक 
जीवन से है तथा इसकी प्राप्ति सरल नही है । इसके लिये प्रवुत्ति से निवुत्ति की ओर अग्रसर होना 
आवश्यक हे । धर्म, अथे बोर काम द्वारा मनुष्य सासारिक जीवन में प्रवृत्त रहता है। निवुृत्ति मार्ग 
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के लिये यह आवश्यक है कि मनुष्य में सदुव्यवहार, त्याग, सतकर्म आदि गुण दरों । इनके द्वारा मनुष्य 
निवृत्त होता है । यह निवृत्ति उसे आध्यात्मिकता की बोर प्रेरित करती है । प्रवृत्ति ओर निवृत्ति के 
समन्वय से ही मोक्ष संभव होता है । इस प्रकार पुरुषार्य अपने स्वरूप में व्यक्ति के निवुत्तिमूलक 
व्यक्तित्व के निर्माण का माध्यम हे । 


पुरुषार्थे के आधार 


(१) धर्म--धर्मं शब्द का अर्य “घारण करना? है। घर प्रजा को घारण करता है ।" घम 
भारतीय संस्कृति का मुलजमन्त्र है। पमंव्यक्ति को कत्तंव्यों, सत्कमों एवं गुणो की ओर ले बाता 
है । यह व्यक्ति की विविध दचियो, इच्छाआ, भाकाक्षाओं, मावश्यकतातं बादि के बीच एक संतुलन 
बनाये रखता हे मोर परिणामस्वरूप मानवीय व्यवहार का उचित नियमन एवं नियंत्रण झरता हैं। 
बाचार से धर्म को फतीभुत होने वाला कहा गया हैं तथा आचार एवं सदाचार को घर्में छा तक्षण 
माना गया है।* मनु के अनुसार वेद ओर स्म्ृृतियों में विवुत्त हें कि आाचार हू। श्रेष्ठ घर्में ढे। महाभारत 
के अनुसार धर्म वहा हे जो किसो को कष्ट नहीं इता अपितु लोककल्याण करता है । मनु के अनुसार 
घर्म फे चार आधार हँ--श्ुति (बंद), न्‍्मृति (वर्मंगास्त्र), सदावार तया आत्मतुष्टि ।९ वसिष्ठ येंद 
और स्मृति को सदाचार से भी अधिक महत्वपुर्ण मानते हैँ । 

धर्म की कुछ क्लिवाये दृष्ठ होतो है, किन्तु उसका प्रतिक्तियायें भदृष्ठ होतो हँ---इसी कारण 
धर्म दृष्ठाहष्ट पुरुषार्य मात्रा गया है । ऊेवल धर्म का हो आबय ग्रहण करके व्यक्ति इस, संसार में 
तथा परलोक में शान्ति प्राप्त कर सकता है ।* गोता के अनुसार सम्पूर्ण भुतों के कल्याण के लिये ही 
घम की स्थापना हुई है ।* मनु के अनुसार जो व्यक्ति वर्म का सम्प्रान करता हे, उस व्यक्ति को घर्मं 
सदैव रक्षा करता है ।* पास्त्रकारों का यह भी विचार है कि संसार में सभी ऊुछ तो नश्वर हे । 
मनुष्य का शरीर नप्ट होते हा सभी कुछ छूट जाता है किन्तु घ्मं तव भी उसके साथ रहता है । 
घर को साक्षात ईए्बर का स्वरूप मावा गया हैं। ईश्वर के द्वारा हो इसकी स्थापना, संचालन तथा 
रक्षा होती है । घममं के चार अंग हुँ---तप, शोच, दया ओर सत्य । गीता के अनुसार में तप, शोन, 
दया तथा सत्य इन चार पैरो वाले चुप का रूप घारण फरने वाला धर्म हूँ ।? घमम का पालन देश 
काल हे अनुसार होता है। स्वधर्म, परधम्मं, सामान्यथर्मं तथा विशेषधमे आदि धर्म के हो अनेक 
स्व्प है । 

घमम का सम्बन्ध विशेषझूप से मनुष्य के अन्तःकरण से होता हे । घर्म का पालन व्यक्ति को 
अन्तमुंखी वताकर शुद्ध कर देता हे । अतः घर्में का विशेष आधार भाव है । भाव के अनुसार क्रिय। 





१. घारणाद्धम॑मित्याहुघ॑मों घारयते प्रजा: । 
यत्स्थाद्धा रणसंयुक्ते स धर्म इति निश्चय: ॥! महाभारत, कर्णवर्ं--१०६।५८। 
« आवारः फलते धर्म: !! महाभारत--उद्योग पर्वे ६१।५१ । 
- मनुस्प्ृत्ति २६, १२! 
- कितो&म्युदयतिः श्रेयससिद्धिः से धर्मस//--कणाद । 
- प्रभवार्थ चू भुतानां धर्म प्रवचनम्‌ कृतम'--भागवतगीता । 
« धरम एवहतो हन्ति धर्मो रक्षति रक्षित: 7 मनुस्मृति 5१५ ॥ 
- धर्मोडहू चुध हपबुक्‌? भागवतगीता ११११७११ | 
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भी समानान्तर रूप से होती रहती हे । इसी के अनुसार व्यक्ति ग्रण दोष का विचार करके घमं का 
पालन करता है । 

(२) अर्थे--अथे का क्षेत्र धर्म की अपेक्षा अधिक व्यापक माना गया है । जिस श्रकार बात्त 
के लिए मोक्ष, बुद्धि के लिए घर्मं गौर मच के लिए काम को भावश्यकता है, उत्ती प्रकार शरीर वे 
लिए बर्ये की आवश्यकता है। चाणक्य के अनुप्तार घर्में का मुल 'गर्थ! हे । अर्थ सांसारिक जीवन का 
मूल है । अर्थ के अभाव में जीवन व्यर्थ हो जाता हे । अर्थ मनुष्य को शक्ति एवं ऐश्वयं प्राप्त करने 
की इच्छा के लिए प्रयुक्त हुआ है । हिन्दू विचारकों ने धन छो भी पुरुपार्थ जीवन में स्थान देकर इसे 
उचित मानवीय माकांक्षा माना है । जिसके जीवन में अर्थ नही वह अपने कत्तंव्यों का उचित ढंग से 
पालन करने में सफल नहीं हो सकता । कौटिल्य के अनुसार दान व अभिलाषाओो की तुष्ठि अर्थ पर 
ही निर्मर करती है | पंचमहायज्ञों को सम्पन्न करने के लिए भी अर्थ का होना आवश्यक हे । समाज 
के उत्थान तथा स्वाभिमानपूर्वक जीवत-यापत्र के लिए भी अथे के महत्व को स्वीकार किया गया है । 
मोक्ष प्राप्ति के लिए भी भय! जरूरी है। महाभारत तथा स्मृतियों के अनुसार अथ्थे का पुरुषा्े 
पुरा किये बिना वानप्रस्थ और संन्यास ग्रहण करने वाले व्यक्ति को मोक्ष नहीं प्राप्त हो सकता । 

अर्थे की महत्ता पर बल देते हुए महाभारत में कहा गया है कि अथ्थ उच्चतम' घर्मे है; प्रत्येक 
वस्तु उस पर निर्मेर करती है, अर्थ॑सम्पन्न लोग सुत्ष से रहते हैं, अये रहित लोग मृत के समाव हैं, 
किसी एक के घन का क्षय करते हुए, उसके त्रिवर्य को प्रभावित किया जा सकता है ॥" बृहस्पति के 
अनुसार “भर्थ सम्पन्न व्यक्ति के पास भित्र, घमें, विद्या, ग्रुण, क्या नही होता ? दूसरी ओर भ्थहीन 
व्यक्ति मृतक या चाण्डाल के समाच है। इस प्रकार अर्थ ही जगत का मूल है ।”* नीतिशतक के 
अनुसार घनी व्यक्ति अच्छे कुल और उच्च स्थिति का माना जाता है। वह पण्डित, वेदज्ञ, वक्‍ता, 
गुणज्ञ तथा दर्शनीय माता जाता है । अतः घन्र मे सभी गुण समाहित हो जाते हैं ।* परन्तु मनु के 
अनुसार अगर अथ ओर धमंविरुद्ध हैं तो उन्हे त्याग देना चाहिये।४ इस आधार पर घनसंचय घारमिक 
आधार पर होना चाहिये । आघामिकता से अजित घन को दुखद और निन्‍्दतनीय कहा गया है । 

(३) काम--भारतीय पघमे-दर्शन के अनुसार काम का मुख्य उद्द श्य सन्तानोत्पत्ति। तथा वंश- 
बुद्धि करना है। काम का सर्वोत्तम मौर आध्यात्मिक उद्दे शय पति-पत्ली में आध्यात्मिकता, मानव-प्रेम, 
प्रोपकार तथा सहयोग की भावतरायों का विकास करना है । इस उद्दे श्य का ज्ञान पशु-पक्षियों, 
कीढ-पतंगो को नही हो सकता । काम शब्द से कला-तम्बन्धी भाव, विलास, ऐश्वर्य तथा कामनाओं 
का भी बोध होता है । 

काम जीवन का प्रमुख अंग हे किन्तु इसका अतिरेक भयंकर दुगुंग हे । काम के वशीभुत 
होकर धम्मं नही छोड़ना चाहिये ।१ महाभारत मे कहा गया है कि धर्म अर्थ की प्राप्ति का कारण है 
ओर काम अथे का फल है । इन तीनो का सूल कारण संकल्प हे और संकल्प विषय रूप हे ।९ मनु 





१. महाभारत, उद्योग पर्व---७२।२ ३-४ । २. बृहस्पति सुत्न---६॥७-१२ । 
३. पस्थाति वित्त स नरः कुलीन । स पण्डित, स श्रुतवान्गुणज्ञ, ॥। 
स एवं वक्ता स च दशॉनीय: । सर्वेगुणा: काचनमाश्रयन्ति ॥? नोतिशतक, ४२ । 


४. मनुस्मृति ४१७६ । ४. महाभारत--वर्गा रोहण--५।६३ । 
६. महामारत---शान्तिपवं---१२३१४ । ह 


जे 


४१६ ए प्राचीन भारतीय सामाजिक जीवन 


ने काम्र को तमोगुण के लक्षण से युक्त माना है ।" कोटिल्य ने काम को अन्तिम श्रेणी में रखते हुए, 
धर्म ओर बर्थ को बिना वाघा पहुँचाए, इसके पालन का निर्देश दिया है ।* 

काम के अनुसरण में गुण और दोष को सदैव ध्यान में रखता आवश्यक माता गया तथा उसी 
काम को उचित बताया गया, जो धर्मं पर अवलम्बित हो । अधारधिक काम को पाव मानकर. निन्‍्दा 
की गयी तथा घार्िक क्राम को कत्तंव्य मानव कर, उसकी प्रशंप्ता को गई। महाभारत के अनुमार जो 
व्यक्ति घर्मरहिंत काम का अनुसरण करता है, वह अपनी बुद्धि को समाप्त कर देता है ।? मत्स्य- 
पुराण में कहा गया है कि घर्मेहीत काम वन्ण्या के समान है )४ गीता के अनुसार कामी व्यक्ति में 
वृद्धि नहीं होती । पुरुषार्थ के लिये वुद्धि और विवेक वांछनीय है । इन्द्रियाँ जिसके वश में होती हैं, 
उसकी वृद्धि स्थिर होती हे । काम को आलोचना करते हुए कहा गया है कि विपयो के वारे में 
सदैव सोचते से विपश्गे के प्रति रुचि बढती हे । इससे कामवासना का जन्म होता है। कामतृध्ति 
न होने से क्रोध ओर क्रोध ते मोह उत्पन्न होता हे । मोह अविवेक का प्रतिरूप हे । इससे स्मृति भ्रम, 
स्मृतिश्रम से वुद्धानाश ओर वुद्धि वाश से व्यक्ति का नाश होता है ।* इसीलिये काम पर अंकुश 
रखने के लिये उमे धर्म के भावरण में लिप्त किया गया तथा काम की अतिवादिता को अवरुद्ध करने 
के लिये उस पर घम्म का अंकुश लगाया गया । 

(४) मोक्ष--साधारणतः मोक्ष का अर्थ आवागमन से मुक्ति माला गया है। यह जीवन का 
सर्वोच्च और अन्तिम उहं श्य भी माना गया ओर संभवत: इसी कारण से इसकी उपलब्धि सभी के 
लिये संभव न थो । त्रिवर्ग से मोक्ष को मलग कर दिये जाने का तथा पुरुषाथ में अन्तिम स्थान दिये 
जाने का कारण भी मोक्ष की दुर्लभता ही थी । 

मनु के अनुसार तीनो ऋणो--देव ऋण, ऋषिऋण तथा पितृुऋण--को पुरा करके ही 
मन को मोक्ष में लगाना चाहिये। इन ऋणो का शोधन किये विना मोक्ष का सेवन करने वाला 
नरकगामी होता हे ।? अतः मोक्ष की प्राप्ति में संलग्न व्यक्ति के लिये यह आवश्यक हे कि वह 
वेदों का ज्ञान आप्त करे, धर्मानुसार पुत्रो को उत्पन्न करे, यज्ञों का बनुष्ठान करे और तव मोक्ष का 
निवेदन करे ।* पुराणों भें इसी अवस्था का प्रतिपादन छिया गया हे। वायुपुराण के अनुसार 
अन्तिम आश्रम का अनुगामी व्यक्ति, शुभ और अशुभ कर्मों का त्याग करके, जब अपना स्थूल शरीर 
छोड़ता है, तव वह जन्म बोर मृत्यु तथा पुनर्जन्म से पूर्णतः मुक्त हो जाता है (९ मनु के अनुसार 
इन्द्रिय निरोधी, रामद्वेंध का त्यागी ओर बहिसा मे लगा हुआ व्यवित ही मोक्ष के योग्य होता है । 
मोक्ष प्राप्ति के लिये विशुद्ध चरित्र आवश्यक हे । क्योकि इन्द्रियाँ मत को भ्रमित और उद्देलित 
करती हैं अतः इन्द्रिय निरोच ओर गसक्तिहीनता भी मोक्षार्थी व्यक्ति के आवश्यक गुण माने गये । 
विष्णुपुराण के अनुसार मोक्षार्यो व्यक्तित को शत्रु-मित्र से समभाव रखते हुए किसी भी जीव के प्रति 
द्रोेह नही करना बाहिय और लोभ, मोह, काम, क्रोध ओर दम्भ को पूर्णतया त्याग देना चाहिये ।१९ 


१. तमसो लक्षणं कामो'---मनुस्मृति १२३८५ ॥ 
२. धर्मार्थाविरोवेन कार्म सेवेतु ।। कौटिलोय अधंशास्त्र १७ । 


३. महाभारत--उद्योगपर्वें १९८॥३० ४, भत्स्यपुराण २४१४८ । 
५, भागवतगीता---२॥४४,२।६१, २॥६८ | ६, गीता २।६२-६३ । 
७. मनुस्मृति ह३५ ८. मनुस्मृति ६३६ | 


€. वायुपुराण १७७ १०. विष्णुपुराण ३॥६॥३६-३० । 


पुरुषाथे //2 ४१७ 


वृहदारण्य उपनिषद्‌ में याशवल्य्य ने राजा जबक को मोक्ष का स्वरूप बतलाते हुए कहा 
है--जो जल के समान अत्यन्त स्वच्छ, शुद्ध, माया मल रहित है, एक बह्ेत, अविपरिलुप्त, स्वात्म- 
ज्योति रूप दृष्टि का दृष्ठा है, वही ब्रह्म विद्वानु होता है, वही ब्रह्मल्प स्वग्रकाश लोक है, वही 
' परमगति है, वही इसको परक सम्पत्ति है, वही इसका परम आनन्द है।" गीता में मोक्ष के 
स्वरूप का वर्णन करते हुए कहा गया है--- 

“एषा ब्राह्मो स्थिति: पार्थ नैनां प्राप्य विमुह्यति,। 
स्थित्वास्यामन्तकालेडपि ब्रह्मनिर्वाणमृच्छुति”? ॥) * 

इससे अनुसार ब्राह्मो स्थिति को प्राप्त कर ही व्यक्ति मोक्ष को प्राप्त करता है। ब्राह्मी स्थिति 
से तात्पय॑ ब्रह्म को प्राप्त हुए पुरुष की स्थिति से हे । ऐसे महात्मा की सदैव पूर्ण स्थिति रहती है। 
इस स्थिति को प्राप्त कर मोह पुत्र: उसके शरीर पर अपना प्रभाव नही दिखला सकता । इसी प्रकार 
गीता में अन्य स्थलो पर भी मोक्ष के स्वरूप का वर्णन प्राप्त होता है।* यही मोक्ष की स्थिति है 
जिसको प्राप्ति अन्य पुरुषार्थों के उपभोग के पश्चात्‌ व्यक्ति करता है । 

पुरुषार्यों का पारस्परिक सम्बन्ध--यदि सुक्ष्मावलोकन किया जाय तो विदित हो जाता है 
कि इन चारों पुरुषायों में परस्पर घनिष्ठ सम्बन्ध है, किन्तु घर्में को सर्वोच्च स्थान प्राप्त है । मोक्ष 
से धर्म का प्रत्यक्ष सम्बन्ध है । हमारी संस्कृति के अनुसार मोक्ष प्राप्त करने का सब व्यक्तियों 
को अधिकार है किन्तु सभी प्राणी एकाकी घम्मे का आश्रय ग्रहण कर तथा उसी के अनुसार आचरण 
कर मोक्ष नही प्राप्त कर सकते । इसी कारण भथे, काम का भी व्यक्ति सेवन करता हुआ मोक्ष प्राप्त 
करे । यह सत्य है कि धर्म सीधा व्यक्ति को मोक्ष की ओर ले जाता है किन्तु अर्थ भौर काम का 
सेवन उस मार्ग में बाधा डाल सकता है । इसी कारण घ्मे-पुर्ण अर्थकाम का सेवन करने की आाज्ञा 
दी गई है---धर्मानुकूलो अर्थकामों सेवेत ।”४ उसी प्रकार का अर्थ तया काम का सेवन मोक्ष की 
ओर ले जायगा जो घर्मानुकूल होगा । कोटिल्य के अर्थशास्त्र से यही प्रत्यक्ष छप से विदित होता है 
कि व्यक्ति इस संसार में रहकर सारे ऐश्वर्य प्राप्त करे, उपभोग करे, घन संचय 2करे किन्तु सब 
घर्मानुकूल हो । उनके मूल मे धर्म का बनुष्ठान ही हो--अध॑मुलौहि घर्मेकामाविति ।* अबथ्॑ का 
संग्रह स्वतः अपना कोई महत्व नही रखता । उदाहरणाथे भगवान का भोग व्यक्ति बहुत अच्छे-अच्छे 
पकवानो द्वारा लगाता है और वह अन्त में स्वयं ही प्रसाद रूप में ग्रहण करता है। उस अन्न से 
उसका स्वास्थ्यवधघंच भी होता है ओर जिद्ना का स्वाद भी पूर्ण हो जाता है किन्तु वह अन्न का 
भोग उस्ते मोक्ष की ओर ले जाता है | इसके विपरीत जो स्त्रय॑ं ही खा जाता है ईश्वर पर आस्था 
नहीं रखता उस व्यक्ति की भी उस अन्त से उदर-पूर्ति ही जाती है, शरीर के लिए भी वह लाभ- 
दायक सिद्ध होता है किन्तु वह अन्न उसे पापी बना देता है* इसी प्रकार काम के लिए भी वात्स्यायन 


१. “सलिल एको द्रष्ठाहतो भवत्येष बरह्मलोकः सम्नाडिति हो नमनुशशास याशवल्वय एपास्य 
परमाग़तिरेषास्थ परमा सम्पदेधो5त्य परमो लोक एपोअस्थ परम मानन्दः ॥॥? 
“पुहंदारण्यक उपनिषद ४॥३॥३२ । 
२. गीता २। ७२ । ३. गीता ५। २४--२६ । 
४. वात्स्यायन--काम शास्त्र | ५. को० अर्थ८ ११७॥ ११।॥ 
६. मुंजते तेत्वघं पाप ये पचन्त्यात्मकारणातु--गीता--३-१३। 
भ्र्ज़ ६ 


४१८ ए॥ प्राचोन भारतोय सामाजिक जीवन 


ने कहा है कि आत्मसंयुवतेन मनसा पर्मानुकूलेन प्रवुत्ति: काम: । वहों श्रवृत्ति काम' पुरुषार्थ के 
अन्तर्गत जा सकती है जो घर्मानुकूल हो । ;जीवन में काम पुरुपार्थ का सेवच करना उतना ही आव- 
एयक है जितना जीवन भावश्यक है “शरीरस्थिति हेतुत्वात्‌ आहार सघमं: काम:””* किन्तु काम घर्मं 
प्रधान हो । कोटिल्य ने भी घममो, अर्थ के अनुसार काम का सेवन बताया है ।* गीता में भी भगवान 
ने अर्जुन से कहा है । घर्माविदद्वों भूतेषु कामो5स्मि भरतपंव ।१ इसका तात्पयें यही है कि जो धर्मे- 
पूर्ण काम का सेवत है उसमे ईश्वर विद्यमान रहता हे । इस वर्तमान युग में व्यक्तियों की अर्थ तथा 
काम की तृष्णा इतनी प्रवल हो गई है कि वे इस वात को भूल गये हैं कि अर्थ तथा कामोपभोग के 
मूल में धर्म स्थापित है । रामायण में भी घमंविहीन अर्थ तथा काम का उपभोग आसुरी भ्रवृत्ति को 
फैलाने वाला घुणा एवं द्वेप का कारण माना गया है । 


धर्मांकामा किल तात लोके समोक्षिता घर्मंफलोदयेपु । 
ते तन्न सर्वे स्पुससंशयं में भायेंव वश्याभिमता सुपुच्रा ॥ 
यस्मिस्तु सर्वे स्युरसन्निविष्टा धर्मों यतः स्यात्तदुपक्रमेन्न । 
हंषो भवत्यर्थपरों हि लोके कामात्मता खल्वषि न प्रशस्ता ॥* 


जिस प्रकार का ब्य॑ तथा काम से सम्बन्ध अलग नहीं किया जा सकता उसी प्रकार अर्थ 
तथा काम भी परस्पर सम्बन्धित हैं ॥ अथे के बिना किसी भी काम (इच्छा) की पूत्ति कभी नहीं हैं 
सकती । व्यक्ति का जीवन सभी वस्तुओो की इच्छा करता है किन्तु उसकी इच्छा धन द्वारा हो पूर्ण 
होती है । मनुष्य के जीवन का सम्पूर्ण ऐश्वर्य अये तथा काम के ऊपर ही निर्मर है। परन्तु मनुष्य 
के अथ॑ संग्रह की साथंकता इसमें नही कि उसने सांसारिक सम्पत्ति का उपार्जन कर लिया वरत्‌ 
घ॒र्मानुष्ठान मे है, भोग को सामग्रियों द्वारा अपनी इच्द्रियो को तृप्त कर लेने मे ही काम पुरुषा्थ को 
सार्थकता है । एस प्रकार धर्मानुकूल अथे काम का सेवन करने के परश्चातृ व्यक्ति परम पुरुषा्थ के 
समीप पहुँचता है | घमम, भर्थ, काम, मोक्ष इनमे से एक की भी न्यूनता में पुरुषायों का सेवन ठीक से 
नही हो सकता । इन चारो में यद्यपि मोक्ष हो सर्वोच्च है किन्तु फिर भी धर्म को ही सुरुष स्थान 
दिया जा सकता हे । घम्म, अर्थ काम में सर्वेश्रथम काम, काम पे श्रेष्ठ बर्षे तथा अथे से श्रेष्ठ घमे है । 


पुरुषार्थ का महत्व 


भारतीय जीवन ओर दर्शन मे पुरुषार्थ चतुष्टप--घम्म, अर्थ, काम, मोक्ष की अपनी एक 
विशेष महत्ता है । पुरुषायं संस्था निदिष्ट जीवन को प्राप्त करने की एक साधन व्यवस्था है। यह 
ब्पक्ति को वांछित कार्य करने की प्रेरणा देती है, तथा भोतिक एवं आध्यात्मिक जगत के बीच संतुलन 
स्थापित करती है । पुरुषा्थं की अवधारणा जीवन के उच्चतर आदर्शों की प्राप्ति की परियोजना 
है । पुरुषार्थ के माध्यम से हो मानव जीवन का सर्वाज्ुण विकास हो सकता है। पुरुषार्थ भारतीय 
सामाजिक जीवन का मनोवैज्ञानिक तथा नैतिक आधार भी है। प्राचीन भारतीय चिन्तन में  पुरुषार्थ 
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१. वात्स्यायन्न कामशाऊत्र । २. वात्स्यायन कामशास्त्र 
३. धर्मार्थाविरोधेन काम सेवेत १।७॥६ । ४. गोता ७॥११ । 
*. वा० रा० अयो० २१५६-५७ ॥ 


पुरुषार्थ /22 ४१६, 


की अवधारणा द्वारा मनुष्य के निर्माण में दैवी योजना को समक कर उसको पशुजगत से उठाकर : 
आत्मा की उन गहराइयों में प्रतिष्ठित करने का प्रयास किया गया, जहाँ दुख का लेश भी नहीं है ' 
ओर ब्रह्म से एकाकार है। पुरुषा्थं की अभियोजना पूर्ण है ओर इसी से पूण्णत्व को प्राप्ति सम्भव 
है । यह व्यक्तित्व और समाज के निर्माण का भी आधार है। पुरुषायें का सिद्धान्त भारतीय संस्कृति 
को आत्मा है । हि 


पुरुषा अभियोजना की महत्वपूर्ण विशेषताएँ निम्नलिखित हैं-- ु 

(१) पुरुषार्थ की योजना, व्यक्ति के जीवन को महत्ता प्रदात्न करते हुए उसके सर्वाजु- 
पुणे विकास के लिये थी। इस विकास को दृष्टि में रखते हुए, ऊँचे आदर्शों को लक्ष्य बनाया; गया $ ' 

(२) प्राचीन हिन्दू शास्त्रकारों ने मनोविश्लेषणात्मक तथा समाजशास्त्रीय आधार पर 
पुरुषाथे के दशंन का प्रतिपादन किया। इसके द्वारा व्यक्ति की सहज ओर सरल अनुभूतियों 
तथा अभिव्यक्तियों का तिरूपण हुआ तथा जीवन की व्यावहारिकता को ध्यान मे रखते हुए अथ्थ॑ और 
काम का तकेसंगत विश्लेषण किया गया । 

(३) पुरुषार्थ व्यक्तित्व निर्माण का प्रमुख आाघार होने के साथ ही, जीवन का मुख्य प्रेरकत्तत्व 
भीया। 

(४) भारतीय जीवन दर्शव और परम्परानुसार चारो पुरुषा्थों मे धर्मों को सर्वोपरि स्थान 
दिया गया । तिवर्ग के समस्त कत्तेव्यों का आधार घर था और समस्त कत्तंव्यो का पालन परम के 
आधार पर ही सम्पन्न किया जाना उचित ठहराया गया । पुरुषाये की आधारभूत घारणा यह थी 
कि धम व्यक्ति को आध्यात्म को ओर प्रेरित करता है ओर जब वह पूर्ण आध्यात्मिक हो जाता है 
तभी चरम लक्ष्य की प्राप्ति सम्भव हो सकती है । 

(५) पुरुषाय द्वारा लोकिक तथा पारलौकिक उद्देश्यो एवं मादर्ओों के बीच सामंजस्थ स्थापित 
किया गया । कत्तंव्यों का सरलता से सम्पादन तथा परमतत्व के प्रति निरन्तर जागरुकता पुरुषाथ॑ 
के माध्यम से ही सम्भव मानी गईं। इसीलिये पुरुषार्थों में काम और अथ॑ साधन स्वरूप हैं तथा 
घमें ओर मोक्ष साध्य स्वरूप । 

(६) पुरुषार्थ का सर्वोच्च ओर अन्तिम लक्ष्य मोक्ष प्राप्त करता था। मोक्ष की परम लक्ष्य 
मान कर पुरुषा्े किये जाने से जीवन में नियम तथा संयम की स्थापना हुईं । 

(७) पुरुषार्थे के माध्यम से व्यक्ति विभिन्‍न उत्तरदायित्वों को निष्ठापूर्वक निभाने में समयथे 
हुआ । संयम, नियम तथा अनुशासन के कारण जीवन को सार्थंकता ओर सन्तुलन मिला। 


संस्कार 


अ्थ तथा प्रयोजन 

संस्कृत भापा का 'संस्कार! शब्द 'कृआ! घातु में 'घ प्रत्यय के योग से बना है--- 
जिसका मर्थ है शुद्धता या परिष्कार । अंग्रेजी भाषा में संस्कार के लिये "सैक्रामेन्टर शब्द प्रयुक्त 
किया जाता है, जिसका अथं हे 'घामिक विधान! । मोमांसा दर्शन धारा के अनुसार संस्कार का अथे 
विधिवत शुद्धि' से है तथा अद्वैतवाद भाव में इसे आत्मव्यंजक शुद्धि माता गया है। प्राचोन 
भारत मे संस्कार का आधार घ॒र्मं था तथा पह विचार व्याप्रक था कि संस्कार द्वारा मनुष्य जीवन 


४२० एक प्राचीन भारतीय सामाजिक जीवन 


को उन्नत, परिष्कृत तथा सुसंस्कृत बनाया जाता है । इसी घामिक आधार के कारण संस्कार में यज्ञ, 
हुवन तथा फर्मंकाण्ड का प्रावल्य रहा । देवताओं को प्रसन्‍त करके उनके आशीर्वाद तथा अनुकम्पा 
द्वारा जीवन को सुखमय बनाने के लिये विभिन्‍न संस्कारों की प्रतिष्ठा को गई। अतः) संस्कार 
प्राचीन भारतीय हिन्दू समाज के लिये मति आवश्यक विधान थे । तत्कालीन समाज में यह विश्वास 
व्याप्त था कि संस्कारों द्वारा व्यक्ति स्वयं अपना परिष्कार करता है तथा संस्कारों की सम्पन्तता 
द्वारा उसका जीवन तेजोमय हो जाता है। संक्षेप में, संस्कार का प्रयोजन व्यक्ति के शारीरिक, मान- 
सिक, बोदिक, वैयक्तिक तथा घामिक जीवन को उन्तत करना था । 


स्वरूप तथा उद्दोषय 


प्राचीन हिन्दू समाज के व्यक्ति का जीवन जन्म से लेकर मृत्यु तथा उसके उपरान्त भी, 
संस्कारों द्वारा आवुत्त या । यह विध्वास व्याप्त था कि संस्कारहीन व्यक्ति का जीवन अपवित्र, वपूर्ण 
और बव्यवस्थित होता है ओर ऐसी दशा में अनेक विष्व तथा वाधाएँ उपस्थित होती हैं। संस्कारों 
का मूल उद्देश्य शरीर ओर बात्मा का शुद्धिकरण, विष्न ओर बाधाओं का निवारण तथा देवताओं 
की मनुकम्पा भोर जाषीर्वाद प्राप्त करवा है। संस्कारों के अन्तेंग्त विभिन्‍्त आयोजनो द्वारा देव- 
ताभो की स्तुति, प्रांता तथा व्यात के लिये यज्ञों का आयोजन किया जाता था। प्रत्येक संस्कार के 
अवसर तथा विधि-विघान नियत थे। व्यक्ति के जीवन के प्रत्येफ महत्वपूर्ण अवसर पर इनका 


सम्पादन किया जाता था । इस प्रकार किये गये संस्कारों द्वारा जीवन को योग्य, ग्रुणाव्य, परिष्कृत 
तथा व्यवस्थित स्वरूप प्राप्त होता था ।" 


विविध संस्कार 


यद्यपि संस्कारो का प्रचलन वैदिक युग में था तथापि इनके ईविषय में स्पष्ट तथा विस्तृत 
सामग्री सूत्र तथा स्मृति साहित्य में मिलती है । गोतम तथा वैश्लानस ने संस्कारों की संख्या, क्रमशः 
४० तथा १८ बताई हे ।* संस्कारों के महत्व तथा प्रमुखता को ध्यान में रखते हुए, प्रायः सभी घर्म- 
शास्त्रकारों ने १६ महत्वपूर्ण संस्कार निर्धारित किये हैं---गर्भाघान, पुसवन, सीमन्तोन्तयन, जात- 
कर्म, नामकरण, निष्क्रमण, अन्नप्राशन, चुड़ाकम (मुण्डन), कर्णवेघ, विद्यारम्भ, उपनयन, वेदारम्भ, 
केशान्त, समावत्तेंन, विवाह तथा अन्त्येष्टि संस्कार | इन संस्कारों का विधि-विधान, उद्देश्य तथा 
महत्व निम्नलिखित है । 

(१) गर्भाधान (निषेक) संस्कार--वैदिक कालरे से प्रचलित इस संस्कार का सम्बन्ध संत्तान 
को कामना द्वारा छ्री के गर्म में पुरुष द्वारा सन्‍्तान के बीजारोपण से हें ।7 ऋतु स्तान के उपरान्त 
चौथी रात्नी से १६वीं रात्री के मध्य अन्तिम पहर का समय इसके लिये उपयुक्त माना गया है । 
याज्ञवल्क्य तथा मनु के कनुसार ८वी तथा १श्वी रात्रियाँ यर्भावान के लिये वर्जित बताई गई हैं ।* 





पु १. “योग्यताच्चादधाना: क्वियाः संस्कारा इत्युच्यते ।”” पृ० १०७८ तन्त्रवातिक । 
संस्कारों हि नामग्रणाधानेत वास्पाहोषायनयनेत वा ॥! वेदान्त सूच्न, ११४, शंकर भाष्य । 
२. गोतम ध० सू० १८२२, वैखानस घ० सु० । ३. अथर्व॑वेद ५२५३ । 


४. बीघायन गु० सु० १४६। १; काठक गु० सु० ३०८; याज्ञवल्वय स्मृति १११ | 
4. याशवल्वय १॥७६ तथा मनु ३४५। 


; संस्कार (22 ४२१ 


दिन का समय भी निषिद्ध कहा गया है। अलबरुनी ते इस संस्कार का उल्लेख करते हुए, लिखा 
है कि सनन्‍्तान प्राप्ति के लिये किये गये सम्भोग से पुर्व यज्ञ करना आवश्यक था। इस संस्कार को 
“निषेक” (ऋतुसंगम), चतुर्थी कमें तथा चतुर्थीहोम भी कहा जाता था। क्योकि इस संस्कार के 
सम्पादन में समय तथा उद्देश्य को अनिश्चितता के साथ-साथ लज्जा का भी समावेश रहता था बत: 
कभी-कभी इसका सम्पादन नहीं किया जाता था । - 


(२) पुंसवन संस्कार--गर्भाधान के तीसरे मास में पुसवन संस्कार किया जाता था।" 
यह संस्कार सन्‍्तान के रूप में पुत्र प्राप्ति हेतु सम्पादित होता था ।* पुराणों के अनुसार तेजस्वी 
पुत्र की प्राप्ति हेतु यह संस्कार होता था ।? कभी-कभी यह संस्छार गर्मंघारण के दो माह उपरान्त 
से लेकर आठवें मास के बीच सम्पन्त होता था । जब चन्द्रमा पुठुप नक्षत्र में स्थित होता था तब 
यह संस्कार पुत्र के मंगलकारी होने के लिये आयोजित किया जाता था ॥7 इस संस्कार में रात्रि के 
समय गर्मंवती ञ्री की नाक के दाहिने छेद में वरगद की छाल का रस डाला जाता था। इससे 
गर्भपात की सम्भावना का निराकरण होता था। यह विश्वास व्याप्त था कि इस संस्कार के सम्पादन 
से पुत्र उत्पल्त होने में बाघाओ का निवारण होता है । 


(३) सीमन्तोस्तयन संस्क्रार--गुद्य सूत्रों में यह संभावना व्यक्त की गई है कि स्त्री द्वारा गर्भ 
घारण करने पर अनेक व्याधियाँ (राक्षसियाँ) गर्भ को समाप्त करने बथवा भावी सन्‍्तान को पीड़ा 
और हाति पहुँचाने के लिये उद्यत रहती हैं। इसके लिये पति को “श्री” का आवाहन करके इन 
व्याधियों को भगा देना चाहिये।* इस संस्कार मे ग्रभिणी ल्लवी के केशों (सीमन्त) को कपर 
उठाया जाता था, इसलिये इस संस्कार को सीमन्तोन्तयन संस्कार कहा गया ।* इस संस्कार का 
आयोजन गमे धारण के चतुथथे मास में किया जाता था । इस संस्कार को सम्पादन करने का उद्देश्य 
गर्भिणी के लिये अत्यधिक श्रम वर्जित करके उसे मानसिक तथा शारीरिक आराम' देना था। 
पुराणों में प्रस्तावित किया गया है कि इस संस्कार में नान्दीमुख नामक पितरों की पूजा करनी 
चाहिये ।४ 


(४) जातक संस्कार--यह संस्कार पुत्रोत्पत्ति के उपरान्त नाभि छेंदत (नार काठने) से 
पहले किया जाता था ।* अलबरूती ने लिखा है कि पुत्र उत्पन्त होने के बाद तथा माता द्वारा 
उसका पोषण प्रारम्भ करने के बीच “जात कम! तामक तीसरा यज्ञ किया जाता था।र4 इस 
संस्कार में पिता विधिपूर्वक स्वान करके वान्दीसुल्ल नामक वितरों का श्राद्ध ओर पूजन करता 
था । इसके उपरान्त आर्शीवाद मन्त्रो को उच्चारण करते हुये पुत्र को स्पर्श करते हुये सूंघता था । 
आश्वालायन के मनुसार इस संस्कार मे सबसे पहले पिता पुत्र को स्वर्ण की शलाका से घी तथा 





१. आश्वालायन गु० सूत्र ११३ । २. वही १।६ । 

३. वायुपुराण ६६१२; ब्रह्माण्ड पुराण ३३७१।१२ । 
'४. पारस्कर गुह्य सूत्र ११४--२, बोधायन गु० सूत्र १॥६।१ । 

५. आाश्वालायन गु० सु० १।१३।१४; गीतम घमं सुत्र ६8१४) 

६. बोघायन गु० सु० १।९६॥१। ७. विष्णुपुराण शा१झञ३। 

छ,.मनुस्मृति रार8 | .._ $- “बारहवीं सुदी का भारत” पु० २२१ ) 
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शहद चढाता था ।१ जातकम संस्कार का उद्देश्य सन्‍्तान पर पढ़ने वाली अनिष्टकारी बाधाओं का 
निवारण करना था । 

(५) नामकरण संस्कार--मुन के अनुसार जन्म से दसवें या वारहवें दिन, भाष्यकार विश्व 
रूप तथा कुल्लक) के अनुसार ग्यारहवें दिन, मेघातिथि” के अनुसार दसवें दिन तथा वृहस्पति* के 
अनुसार दसवें, बारहवें, तेरहवें, सोलह॒वें, उन्‍्तीसवें अथवा बत्तीसवें दित नामकरण संस्कार किया 
जाना चाहिये । क्योंकि इस संस्क्रार का आयोजन प्रसुति (जिसका सुतक कम से कम दस दिन भौर 
अधिक से अधिक तीस दिन माना जाता था ) की समाप्ति के बाद किया जाता था, अतः नामकरण 
संस्कार जन्म से दसवें दिन या उसके बाद हो सम्पन्त किया जाता था । इस संस्कार के आयोजन मे 
शुभ तिथि, नक्षत्र तथा मुहूर्ते का विशेष महत्व था। देवपुजन, यज्ञाहुति तथा अन्य धामिक क्रियाओं 
का सम्पादन करते हुये कर्ण प्रिय, शोभनीय तथा अथ॑पुर्ण नाम प्रदान किये जाने का प्रावधान था । 
देवतानाम, मास-नाम, नक्षत्र-ताम तथा सन्ताव को पुकारने वाले कई नाम रखे जाते थे । पुत्री के 
नामान्त में आ, दा अक्षर लगाया जाता था जैसे भावता, रंजना, वयुस्धरा, यशोदा मादि। मनु के 
अनुसार ब्राह्मण का नाम मगल सूचक, क्षत्रियें का बल सूचक, वैश्य का घन-सम्पदा सुचक तथा शूद्र 
का निन्‍दा-सूचक शब्दों से युक्त होना चाहिये।*१ ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य तथा शूद्र सन्तानों के 
नामान्त में शर्म, वे, गुप्त ओर दास शब्द लगाने को व्यवस्था थी ।* 

(६) निष्करमण संस्कार--जन्म के उपरान्त, प्रथम बार सन्ताव को घर से बाहर निकालने 
से पूर्वे निष्क्रमण संस्कार सम्पादित किया जाता था। मनु के अनुसार सन्‍्तान को जन्म से चोथे माह 
में घर से बाहर लाना चाहिये ।* अतः इस संस्कार का जायोजन प्रायः) जन्म के चौथे माह या 
उसके बाद ही होता था। सन्‍्तान को मां की गोद में देकर सर्वत्रयम उस्ते सूबे का दर्शन कराया जाता 
था । इसके उपरान्त पिता शिशु को सूर्य दर्शन कराता था। इस संष्कार द्वारा शुभ मुहूर्त में देवतामी 
का स्मरण करते हुये, बालक फो घर के बाहर प्राकृत्तिक जगत में लाया जाता था। 

(७) अन्नप्राशन संस्कार--इस संस्कार द्वारा शिशु को सर्वप्रथम अन्त खिलाया जाता था। 
पाँचवें या छठे मास मे अथवा जब «शिशु फे दाँत निकलने आरम्म हो जाते थे तो उसको अवस्था 

अन्न देने लायक समझी जाती थी । कभी कभी यह संस्कार वर्ष के अन्त में भी सम्पादित किया 
जाता था ।ई इस संस्कार में शहद, घी, दही, दूध, पके हुए चावल का मिश्रण शिशु को चठाया 
जाता था । यह मान्यता भी व्याप्त थी कि यदि बालक को मघुरभाषी तथा वाचाल बनाना हो तो उसे 


१. आएवा गु० सु० १॥१५१-४ । २. मनुस्मृति २।३०। 
३. विश्वहप तथा कुल्लुक 'मनुस्मृति'---२॥३० ४, मेघातिथि---'मनुस्पुतिः---२॥३० 
५. वीरमित्रोदय, १ प० ३३४ पर उद्थृत । 
६. “मंगल्य ब्राह्मणस्य स्पास्क्षत्रियस्यन्वलान्वितमु । 
वेश्यश्च घनसंयुक्तम्‌ शुद्रस्य तु जुगुप्सितम्‌ ॥7” मनुस्मृति २३१ 
७, शर्मान्त ब्राह्मणस्य, वर्मान्त क्षत्रियस्य, गुप्तान्तं वैश्यस्य**'शुद्रस्य दासान्तमेव वा ।”? 
बोघायन गु० सू० १॥१॥१०। 
८. मनुस्मृति २।१४। 
£. 'संवत्सरेह्त्तप्राशनमर्ेसंवत्सर इत्येके” शंख, अपराको! द्वारा उदघुत--६० शफा 
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भारद्वाज पक्षी का माँस चटावे । यदि बालक' को घन तथा अन्न आदि से सम्पन्त बताने को इच्छा 
हो तो मोर तथा कपिञ्जल (तोतर) पक्षी के माँस फो चटावे । यदि बालक को शीत्रगामी बनाना 
हो तो मछली का माँस चटावे | यदि दीघं जीवन की इच्छा हो तो क्कषा (केंकड़े) का माँस तथा 
ब्रह्मवच॑स की इच्छा से आठ्या पक्षी का माँस चटावे। यदि पिता बालक में इन सब गुणों की 
आकांक्षा करे तो उसे सबका माँस अलग-अलग या एक साथ थोड़-थोड़ा लेकर चटाना चाहिये । 
इसके उपरान्त तत्पश्चात्‌ ब्राह्ममभोजन कराया जाता था और तब अन्नप्राशन संस्कार पूर्ण हो 
जाता था । 


(८) चूड़ाकर्म (मुण्डन) संस्कार---जब बालक एक वर्ष का या तीन वर्ष का हो जाता था तो 
उसका चुड़ाकर्म संस्कार होता था । इसके अतिरिक्त यह अपने पारिवारिक रीति-रिवाजो के अनुसार 
कभी भी किया जा सकता था |” माता ब्राह्मणों को भोजन कराकर, बालक को स्नान कराकर, उसे 
नवीन वस्त्र पहनाकर, गोद मे लेकर अग्नि के पश्चिम की ओर वबैठती थी | अग्नि में देवताओं 
को भाहुति दे देने के पश्चात्‌ बालक को हवन की बची हुईं (स्थाली पाक) सामग्री का प्राशन कराया 
जाता था। तत्पश्चात्‌ शीत जल में उष्ण जल मिलाया जाता था । उस समय पिता यह मन्त्र पढ़ता 
था-वायुउदकेनेह्म दिते केशान्वपेति”* । फिर पिता नवनीतपिण्ड घुतपिण्ड तथा दधिपिण्ड को पानी 
मे डालकर लाता था ओर उसी जल से बालक के गोदान (गोदानं नाम कर्णस्य उपरि प्रदेश) प्रदेश 
को भिगोकर सविता देवता का मंत्र पढ़ता था । स्याही के तीन काटों से वालो को अलग करके बीच 
की लाइन मे तीन कुश रखे जाते थे तत्पश्चात्‌ “शिवोचामेति”” कहकर लोहे का छुरा हाव मे लेकर 
“'तिवर्तेधामीति” इस मंत्र को पढ़कर शिखा को छोड़ कर शेष केश काटे जाते थे। उसके साथ वे कुश 
भी कटठते थे । सब बाल गोबर के पिण्ड में डाल दिये जाते थे ओर वह केश समेत गोपिण्ड गोशाला, 
तडाग अथवा नदी में डाल दिया जाता था ।* बाल कट जाने पर छुरा सिर के चारो ओर घुमाया 
जाता था ओर बालक को स्वान कराकर चुड़ाकर्म संस्कार समाप्त हो जाता था । इस समय बालक 
के सिर पर शिखा रखाकर उसका देवी जगत से सम्बन्ध जोड़ दिया जाता था। उसो समय से 
उसका सिर अत्यन्त पवित्र माना जाने लगता था। पुराणों मे उल्लिखित है कि यह संस्कार सम्पत्त 
करते समय नान्दीमुख तथा पित्तरों को अचेना करनो चाहिये | कूल्लुक भट्ट ने मनुस्मृति की 
टीका मे लिखा हैं कि यह चोलकर्म धर्मे (की स्थापना) के लिये ही होता है ।* यह संस्कार मन्दिरों 
तथा प्रभुख ती्थों मे भी सम्पन्त किया जाने लगा, जहाँ विधि पूर्वक हवन-पुजन के साथ मातृकाओ 
ओर देवताओं की स्तुति एवं अचंना की जाती थो । माज भी यह संस्कार बड़े उत्साह से उत्सव रूप 
में सम्पन्न किया जाता है । 

(€) कर्णवेघ (कर्णछेदन) संस्कार--कर्णवेघ संस्कार की व्यवस्था वैदिक कालोन है ।* इस 
सस्कार के सम्पादन का समय पूर्ण निश्चित नही है। गग॑* ने छंठा, सातवाँ, आठवाँ या बारहवाँ माह; 


१. मनुस्मृति २३५ आश्वलायन गु० सूत्र ११७११ “यथाखुलघम वा”? 

२. पारस्कर गुह्यसुत्न २१ । ३. वही । 

४. विष्णुपुराण ३॥१३।६। 'धर्माथे कार्य!” कुल्लुक भट्ट 'मनु०! 

भू, अथवँंबेद दा ६ हिन्दू संस्कार'--गगग (उद्घुत) पृ० १३० । 
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छुधुत" ने छठा या सातवां ब; घोधायन' ने सातवीं या आठवों मा; वृदस्यत्ति ने (संस्दार प्रकाश 
परे उल्लिसित) दसदो बारह या या संलिद्वाँ दिन अवबा सातवो वा आठवीं साढ़े, इस संत छोर क लिये 
उचित बताया हे | इस संस्कार द्ारा सूई हो नोह से कानों का छेदन दोला वा ओर उसे ट्िद्ध ेे 
सोने की बाली पहना दो सातो थी । आज कल इस संस्कार का प्रवसन बहुत दी कम है । 

(१०) विदयारम्त संस्कार--ससतान जस्म के पाँच वर्ये में उपनयन संक्कार से पुरे विद्यारम्भ 
संकार किया जाता था। माहंस्टवपुराण छा उद्धरण देते दुबे अपराको ने विया दूँ कि सन्‍्तान द्ारा 
विद्यारम्भ फरने की जायु पाँच बर्ष होनी चाहिये । वियारस्म वर्णमाला, हयर और अजन द्वारा 
कराया जाता था। इस संरझार में शुन मुंठ्त॑ में शिक्षद्ध द्वादा काप्ठ छी तस्ती पर के! और 
स्वस्तिक के साथ वर्णमाला लिखे कर ससतान हो जार जान कराया जाता था । 

(११) उपनयत (यज्ापयीत) सस्कार--४िन्दूं समाय में उपसवस संस्कार का सर्वाधिद महत्य 
है। यज्ञोपव्रीत संस्कार करने का समय जिविस वर्षों में अत्नव-जलय या । वाद गे के पुर्र को जन्म से 
आठवें वर्ष, क्षत्रिय के पुत्र का जन्मे से व्यारतव चर्ष ता वेशय के पुत्र का जर्म मे बारहवें वर्ष उप- 
नयन संस्कार करता चाहिये ।४ मनु पराद्मग का पचिय वर्य, झ्िय का छठे तया बेश्व का आठवें वर्ष 
में उपनयत संस्फार करने का आदेश देते हूँ। इसके अतिरिक्त इस संस्कार के विषरद में बढ़ सन 
निश्चित समय नहों हें । इसके लिये “बचा माज़ुत्य वा सर्वेधामु ४ मो कहा गया डे । इसके अनुसार 
अपने धर की रीति ऊे अनुततार कोई भी वर्ण हिसो भी समय पर यन्ायबीत कठसा सद्ता था। 
यश्चोपवीत के समय से बालक बह्याचारों हो जाता वा क्योझि गुद अबबा आधबायें क्रे समोप जब वह 
जाता या तो गुय उससे 'ब्रह्मवस्य॑म्रायामिति)! कदलवाते थे । 

सर्वप्रथम ब्राह्मणों को भोजन कर बालक हे सिर को चारो और से मुद्ठा दिया साता था। 
तत्पश्वात्‌ वालक को स्नान करा कर वल्छ पदनाये जाते ये । वत्नों को पहनते समय व "तेस त्व 
परिदधाम्यायुपै दीर्घायुत्वाय बलाय वर्चेसडइति” मंत्र पदेता या । तत्यरचातु बालक अखि के परचम 
में बैठता था | इस समय बालक मुख्ज मेखवा धारण करता या जो कि तीन सह की द्वोती यो । 

हु तीन लड़ की मेखला आत्मा के तीनो गुणों को प्रतोक होती यो । इसी कारण मेसला बाँध रझार 
ब्रह्मचारी के शरीर में उन तीनी गुणों की एकता स्थापित की जाती थी। इसके लिये “मेललावन्पते 
विनियोग:” कहा गया है। इस मेसल्ला द्वारा ब्रह्मचारी फ्रे बबगुण दुर होते थे तथा प्राणी एवं अपानों 
को बल प्राप्त होता था । इसके अतिरिक्त बन्नोपवीत्त फ्रे समय ब्रद्याचारी दण्ड घारण करता था। 
ब्राह्मण का दण्ड पल्राश का बनता था और केशों तक द्ोता था। क्षत्रिय का बेल का दण्ड मस्त 
तक होता था | वैश्य उदुम्बर (गूलर) बुदा का दण्ड घारण करता या जो नासिका तक जाता था । 
तत्मश्चात्‌ युद्ध वालक को गुद्मंत्र देता था जो गायत्री मेंस के चाम से प्रसिद्ध हे डिन्तु इसे 
सावित्री मंत्र कहते थे, क्योफि इस मंत्र के देवता सविता थे । ब्राह्मणों का बरिति से सम्बन्ध है ओर 
अम्ति का ग्रायत्री छंद से सम्बन्ध हे इसी कारण ब्राह्मणों को गायत्री छंद पे मन्त्र दिया जाता था । 
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क्षत्रिय का सम्बन्ध रजस्‌ से होता है। क्षत्रिय वलिशाली होते हैं। उनका सम्बन्ध त्रिष्टुप्‌ छन्द से 
है । त्रिष्टुप्‌ छुन्द वल देने वाला होता है । इसी कारण क्षत्रियो को तरिष्ठुप्‌ छन्द में ही मन्त्र दिया 
जाता था ।* ऐतरेय ब्राह्मण में “जागत: वे पशव:” आया है बर्थाव्‌ु जयतो छन्द पशु तया घनादि की 
बुद्धि करने वाला है | वैश्य का विशेष रूप से इन सभी वस्तुओं से सम्बन्ध है। इसी कारण वैश्य को 
जगती छुन्द में गुदमन्त्र दिया जाता था। इसके प्ाथ हो साथ गायत्री से सब वर्णों का सम्बन्ध है ।* 
यज्ञोपवीत के समय घारण करने के लिये मृगचर्म ब्राह्मण का, चितकबरा मृगव्मो क्षत्रिय का तथा 
बकरी का चर्म वेश्य का होता था । 


प्राचीन काल में ब्रह्मचारी को इस संस्कार के बाद गुर-गृह भेजा जाता था मोर उस दिन से 
भिक्षा द्वारा प्राप्त हुए अन्न से ही वह उदर पूर्ति करता था। इसी कारण उपनयन के समय बालक 
अपनी माता तया भगिनी आदि से भिक्षा माँगता था। ब्राह्मण अपनी माता से भिक्षा माँगते समय 
“भवती माता भिक्षां देहि'” क्षत्रिय का वालक “माता भवती भिक्षां देहि”ः तथा वैश्यपुत्र “माता 
भिक्षां देहि भवती” का उच्चारण करता था । इस भिक्षा-याचना द्वारा आचाय इसो समय से बालक 
का अच्छे-भच्छे भोजनो से सम्बन्ध छुड़ा देता था। बन्त में वालक को स्नान करा कर उसे वस्त्र 
पहला कर ब्राह्मण भोजन कराया जाता था। इस प्रकार यह संस्कार सम्पादित किया जाता था । 


महत्व--प्रत्येक व्यक्ति का यह परम कर्तेंव्य है कि वह परम पुरुपाथ॑ (मोक्ष) को प्राप्त 
करे । इसके लिये वेदाष्ययन तथा यज्ञादि करना बमत्यच्तावश्यक है। किन्तु प्रत्येक व्यक्ति को 
वेद के पढ़ने का तया यज्ञादि करने का अधिकार चही होता था। इसी कारण यज्ञोपवीत 
संस्कार किया जाता था। यज्ञोपवीत का अथे है “यज्ञाय उपवीतं अथवा वेदोक्तकर्मेकाण्डाय 
उपवीत”' अर्थात वेदोक्त कर्मकाण्ड (यज्ञ) को करने के लिये जो (सुत्र। धारण किया जाय | वैदिक 
काल में यज्ञ समस्त वेदों तथा ब्राह्मणों के कर्मकाण्ड का प्रतीक था और वजन्ञ प्रजापति का 
वाचक था । मतः इस यज्ञ को करने का अधिकार प्राप्त कर लेने के लिये जो पुण्य वस्तु प्रजापति 
द्वारा बनाई गई वही यज्ञोपवीत्त हे। बिना यज्ञोपवीत घारण किये हुये व्यक्ति शुद्र के समान होता 
हे । यज्ञोपवीत (सूत्र) में ही इतनी शक्ति है कि वह व्यक्ति का पुनः जन्म कराकर उसे द्विज एवं 
ब्रह्मचारी बना देता हे ।) यज्ञोपवीत के लिये “यज्ञोपवीतं परम पवित्र” कहा गया हें । वास्तव में 
इसके द्वारा उस आत्मा (यज्ञोपवीतेन परा विद्या आत्मा वा ज्ञायते) का प्रत्यक्ष ज्ञान हो जाता है, जो 
ब्रह्म का स्वरूप है (आत्मा वे ब्रह्म) । तत्पश्चात्‌ उसे सम्पूर्ण विश्व का ज्ञान हो जाता हे ।* 

द्विज के स्कन्धच पर पढ़ा हुआ यज्ञोपवीत केवल अपना वाह्य महत्व ही नहीं प्रकट करता 
वरनु यह व्यक्ति को कुछ उत्तरदायित्वों की भी याद दिलाया करता है जिनके भूुलने पर व्यक्ति मोक्ष 
का अधिकारों नहीं रह जाता । ब्राह्मण के वालक का उपनयत्र संस्कार तभी उपयुक्त माना जाता है 


डक, 
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जब उप्तका उयनपत चार वर्ष व्यतीत कर लेने पर पाँचवे वर्ष में हो । इस समय का यज्ञोपवीत 
संस्कार वालक को ब्रह्मवर्चस से युक्त तथा मेधावी बनाता है । इसी कारण यज्ञोपवोत्त £६ चोओआ का 
बनता है, क्योंकि १०० वर्ष को (अपेक्षित) पूर्णायु में से वालक चार वर्ष व्यतोत कर चुकता है ओर 
आजन्म उसे इस (सूत्र) को घारण करना पढ़ता है। अयवंचद में मनुष्य के शरीर के विवय में कहा 
गया है कि वह नो द्वारो (अष्टचक्रा नवद्वारा) वाला (अर्वात नो छिद्रों वाला) ढे । इसो कारण नव 
गुण से निर्मित यज्ञोपवीत उन्ही नव द्वारों को द्योतित करता हैँ कि इन पर मनुष्य का पुर्ण अधिकार 
होना चाहिए। तोनों ऋणो (पितृ, ऋषि, देव) से मुक्त होना भी मनुष्य का कत्तंव्य है जिसके लिए 
मनु ने ब्रह्म, देव, पितृ, नु तव। भूत इस पंच महावज्ञों का विधान किया है । इन्हों तीव ऋणो तथा 
पंच महायज्ञों के स्मरणायं तीन भागो वाला यज्ञोपवीत ब्रह्मचारी को पहनाया जाता है जो पाँच 
ग्रन्थियों से पूर्ण होता है । इन तीन ऋणो एवं पंच महायज्ञों का सम्पादन वहू तभी सुचारु रूप से 
कर सकता है जब वह इन सब को हृदय से (हार्दिक इच्छा से) ग्रहण करे । यज्ञोपवीत सूत्र धारण 
करने के पश्चात ब्रह्मघारी यह समझने लगता हे कि उस पर भी कुछ उत्तरदायित्व हैं जिनको पूर्ण 
करना उसका परम कत्तेंग्य है । 

उपरोक्त विवरण *से स्पष्ट होता है कि उपनयन संस्कार इस वात का प्रमाण था कि 
अनियमित और बनुत्तरदायो जोवन समाप्त होकर नियमित, गम्भीर और अनुशासित जीवन प्रारम्भ 
हुआ ५) व्यक्ति को सामाजिक तथा शैक्षणिक उपल्नब्यियाँ इस संस्कार के उपरान्त ही सम्भव थी । 
आधुनिक हिन्दू समाज में भी इस संस्कार को पर्याप्त महत्व प्राप्त हैं 

(१२) वेदारम्भ संस्कार--वेदों का अध्ययन करने के लिये शाज्लोक्त विधान था अतः 
वेदाष्ययन प्रारम्भ करने से पूर्व वेदारम्भ संस्कार किया जाता था। इस संस्कार का आयोजन 
उपनयत्र संस्कार के उपरान्त होता था। मचु के अनुसार वेदों का भध्ययत करने से पूर्व जाचमन 
करके, ग्रह्मांजलि वाँघ कर, हलके वस्ध घारण करके जितेच्रिय होना चाहिये । शिष्य को वेदारम्भ 
करने से पूर्वे तथा अन्त में 5४ का उच्चारण करना चाहिये । प्रारम्भ में के का उच्चारण न करते 
से अध्ययन्त नब्ठ हो जाता है तथा अन्त में 'ऊँ का उच्चरण न करने से अध्ययन स्थायी नहीं होता | * 
वेदों का अध्ययन करना, शिक्षा का प्रमुख अंग्र भी था । 

(१६) केशान्त संस्कार--मुख पर दाढ़ी-मुछ्"ों का उगना तरुण होने का कारण मान कर 
इनको क्षोर क्विपा द्वारा व्यक्ति को ब्रह्मबय तथा सदाचरण का स्मरण दिलाने के लिये, सोलह॒वें वर्षे 
को आयु में केशान्त संस्कार किया जाता था। इस संस्कार द्वारा दाढ़ी-मुछ्ध का,पहली बार क्षोर कर्म 
किया जाता था । मनु ने यह आदेश दिया है कि गर्म से सोलहवें वर्ष में ब्राह्मण का, बाईसवें वर्ष में 
क्षत्रिय का तथा चोबीसवें वर्ष में वैष्य का केशान्त संस्कार किया जाना चाहिये ॥3 इस संस्कार के 
अवसर पर आचाये (ब्राह्मण) को दान में गाय दी जाती थी । 

(१४) समावतंन संत्कार---गरुरु गृह में रहता हुआ ब्रह्मचारी, गुरू की सेवा में रहकर जब 
जीवन सम्बन्धी यथेष्ट विद्या प्राप्त कर लेता था तब गुरू उसको अपने घर वापस जाने को आज्ञा 
देता या | अतः यह संस्कार शिक्षा समाप्ति के उपरान्त सम्पादित किया जाता था। इस संस्कार के 








१. हिन्दू संस्कार--पु० ६६-११० डा० राजवली पाण्डेय । 
२. मनुस्मृति २७० | ३. मवृस्पृति २६५ । 
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दिन प्रातःकाल ही उठकर ब्रह्मचारी किसी यज्ञीय वुक्ष से हवन के लिए समिधा लाता था। तत्पएनात 
चोलकर्म की ही भाँति उसका केशान्त संस्कार होता था मोर उसको शीतोष्ण जलन से विधिपूर्वद 
स्नान कराया जाता था । उसी समय से वह सस्‍्वातक हो जाता था। स्तातक का अर्थ है जो 
विधिवत्‌ स्नान कर चुका हो । तत्पश्चात गुरू को आज्ञानुसार ब्रह्मचारी अपने ब्रह्मचर्याश्रम के वल्ो 
को त्याग कर सुन्दर वस्त्र पहनता था। सरुरू इस गमवसर पर उसे जाभूषण भी पहनाता था। 
तत्पश्चात स्नातक हवन करता था और अपने जीवन द्वारा संसार के स३ प्राणियों को सुद्दी रखने का 
व्रत घारण करता था । तत्पश्चात आचार्य उसे जीवन सम्बन्धी कुछ अन्य उपदेश देकर विदा करता 
था। इस प्रकार स्तातक आचाये का आशीर्वाद प्राप्त कर अपने घर को जाता था। समावतँन का 
शाब्दिक अर्थ भी, गुरुकुल से 'शिक्षा ग्रहण करने के उपरान्त घर की ओर लौठना? है। 


(१५) विवाह संस्कार--समस्त संस्कारों में विवाह संस्कार को विशेष महत्व प्राप्त है । 
इस संस्कार द्वारा ब्रह्मचर्याश्रम से गृहस्थाश्रम में प्रवेश होता है। यहाँ से व्यक्ति का सामाजीकरण 
होकर उसके उत्तरदायित्वपुर्ण व्यक्तित्व का प्रारम्भ होता था। विवाह संस्कार के अन्तर्गत वार्दान, 
वर-वरण, कन्यादान, विवाह होम, पाणीग्रहण, हृदयस्पर्श, सप्तपदी, अश्मारोहण, सुर्यावलोकन, 
श्रुवदशेन, तिरागब्नत तथा चतुर्थी कर्म आदि सम्पादित किये जाते थे ।। बर जब कन्या के घर जाता 
है तो कन्या का पिता अथवा रक्षक उसे वर को दान देता था और वर उस दान को स्वीकार करता 
था । तब वर अपने तथा कन्या के परस्पर प्रेम उत्पन्न करने के लिए कामसूत्रों का उच्चारण करता 
था । तत्पश्चात पिता वर से घमे, अर्थ तथा काम के उपभोग में सदैव उसे साथ रखते की प्रतिज्ञा 
करवाता था ओर वर तीन वार'“'ताचित्तरमणो, नाचित्तरमणी, नावित्तरमणी कहकर उसे वचन 
देता था। तत्पश्चात होम आदि होता था जिसमें वर वच्यु भग्नि में देवताओं के प्रति आहुतियाँ छोडते 
थे । इसी समय बर वधू का हाथ पकड़कर अयँमा, सविता आदि देवताओं को सम्बोधित करके मम्त्र 
पढ़ता था जिसमें वह प्रसन्नतापुवेक वुद्धावस्था तक साथ रहने की प्रतिज्ञा करता था । | 


इसी समय कन्या के ग्रह में वैवाहिकार्नि को स्थापना होती थी । इसी अग्ति के चारो ओर 
बर वधू के पीछे तीत बार इस प्रकार घूमता था कि जल से पूर्ण घट उनके दाहिने हाथ की ओर 
रहे । इसी को अग्ति-परिणयन कहते थे । वह अपने तथा वधू दोनो की एकता के लिये सविता तथा 
भयंभा देवता को सम्बोधित कर मन्त्र पढ़ता था कि “मै तुम्हारा हृप हूँ तुम मेरा रूप हो, मैं साम 
हूँ तुम ऋक हो, मैं दो हूँ तुम पृथिवी हो । मेरा मन तुम्हारा अनुसरण करे तुम्हारा हृदय मेरा 
अनुसरण फरे। इस प्रकार हम दोनो एक साथ रहते हुए एक दूसरे से मिल जायें ।”?* तत्वश्चात वर 
एक पत्यर पर वधु के हाथ की सहापता से चढ़ता था बोर मन्त्र पढ़ता था कि “इस पत्थर पर चढ़ो, 
पत्थर की ही भाँति सदैव तुम स्थिर रहो (अश्मेवत्वं स्थिरा भव), सब शत्रुओ पर तथा सब कठि- 
नाइयो पर विजय प्राप्त करो ।” इसको अश्मारोहण कहते हैं। इसो समय वच्चू का भाई वर तथा वधू 
दोनो की समृद्धि के हेतु अग्नि (वैवाहिकारित) में लाजाहोम करता है ओर अयंमा, वरुण, पूषन तथा 


१. पारस्कर गु० सू० १८१ । 
२० अमो$हमध्मि सा त्वं सा त्वमस्यमो5महम्‌ । 
सामाहमस्मि#ऋक्‍त्वं योरहूं पुचिवी त्वमु ॥' पारस्कर गुह्यसुच्च १५१ | 
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अग्नि देवता के लिये मन्त्र पढ़कर थाहुति देता है जिसमें ये चारों देवता अपने पाश के बन्धत से उसे 
[वर्ठू) छोड़ दें । 

इन सब संस्कारों के बाद सबसे महत्वपूर्ण सप्तपदी नामक संस्कार होता था। इसमें वर 
क्यू उत्ती अम्नि के चारों मोर सात बार घुमते थे और प्रत्येक पर पर मन्त्र उच्चारण करते थे । 
इसमें प्रथम पद रक्त के लिये, द्वितीय ऊर्जे (बल), तृतीय घन, चतुर्थ बानन्द, पंचम पुत्रादि, पप्ठ 
दीर्धायु (बैवाहिक जीवन दीघे हो) एवं ऋत तथा सप्तम सम्पूर्ण जीवन में सखा रूप में पत्नी को 
रखने के लिये होता था | इसमे पत्नी सोम, गन्धच॑ तया अग्नि इन तीन देवताओं द्वारा वर को प्रदान 
की जाती थी । प्राचीन काल में वयु को घर लाते समय बर वैवाहिकारिति को भी साथ लाता था 
ओर उसी में वह सदा अपना हवन करता था। 


इस संस्क्षार के उद्देश्यों में वंश वृद्धि प्रधान उद्देश्य था। धर्म, अर्थ काम्र और मोक्ष इसी 
संस्कार पर निर्भर करते थे । 


(१६) अन्त्येष्टि संस्कार--संस्कारो का उद्दे एय आत्मा का अम्युदय करना भी था। आत्मा 
को पंचतत्व का शरीर बाच्छादित किये हुए हैं। पचतत्व के दुर्ग में वच्दी बनी आत्मा राग-द्वेंप आदि 
पहरिपुओं के नियन्त्रण में पढ़कर उनके अधीन हो जाती है । इन रिपुओं को परास्त करने के बाद 
ही आत्मा तथा परमात्मा का साक्षात्कार कर सकती हैं । इस लक्ष्य की प्राष्ति के लिये अन्त्येष्टि 
संस्कार का सम्पादन किया जाता था । यह अन्तिम संह्कार था और इसकी सम्पन्तता में यह भाव 
निहित था कि मृतक परलोक में शान्ति प्राप्त करेगा । वोधायन के अनुसार इस संस्कार द्वारा पर- 
लोक विजित होता है ।" कत्त्येप्टि संस्कार मे शव ले जाने के लिये वाँस की आर्यी या बैलगाड़ी, 
प्रयोग मे लायी जाती थी ।' शव यात्रा में सगे सम्बन्धियों के साथ मिन्रादि होते थे, जिनमें ज्येष्ठ पुत्र 
सबके भागे रहता था ।* पुराणों के बनुसार मृत शरीर को स्नान कराकर, पुष्प माला से सजाकर, 
जलाशय में अर्यी सहित स्तान कराकर दाह किया जाना चाहिये। तत्पश्चात सभी सम्मिलित लोगों 
को जलाशय में सवद्य स्तात करके जलाजंलि देनी चाहिये।* शव जल जाने के उपरान्त मवशेष की 
भी दाह क्रिया होती थी । कुछ समय तक मृतक के सम्बन्धी अशीच में रहते थे। मशोच की अवधि 
प्रायः तेरह दिच की होती थी | अशोच की शुद्धि के उपरान्त शान्ति और शाद्ध क्रिया की जाती 
यो । पिण्ड दान, श्राद्ध कम और ब्राह्मण भोजन के वाद मृत्तक का परिवार शुद्ध मात्रा जाता था। 
हिन्दुओं में अन्त्येष्टि संस्कार प्राचीन शास्त्रोक्त विधि से आाज भी सम्पन्न किया जाता है । 


प्राचीन भारत में विवाह 
महत्व 
ब्रह्मर्याभ्रम के उपरान्त स्नातक विवाह संरकार द्वारा गुहस्था्रम मे प्रविष्ठ होता था। 
यद्यपि विवाह स्त्री ओर पुरुष के लिये समान महत्व रखता हे तथावि स्त्री के लिये यही एक समंत्रक 





१. बोघायत गृ० सु० १॥४३ | २. आश्वालायन गु० सु० ४१ । 
३. पारस्कर गु० सु० ३॥१६ | 


४- विष्णुपुराण ३॥१३॥७-१३ । पारस्कर गु० सु० ३१९, ३१० ! 
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संस्कार था। स्त्रियों के लिये अन्य संस्कारों में मन्‍्त्रोज्चारण का विधान नहीं था।' इसके बलावा 
विवाह स्त्री के लिये उपनयन का स्थानीय माना गया है। शतपथ ब्राह्मण के अनुसार विवाह संस्कार 
द्वारा पुरंष अपनी अधंता की पूर्ति के लिये पत्नी को ग्रहण करता है और तब पूर्ण होकर यज्ञ का 
अध्रिकारी होता है ।' विवाह संस्कार द्वारा पति और पत्नो मिलकर एकात्मक को प्राप्त करते 
हैं। विवाह द्वारा स्त्री पुरुष की आत्मा एक हो जाती है। यह बात विवाह के समय उच्चारण 
किये जाने वाले मनन्‍्त्रों से भी स्पष्ट होती है। प्राचीन काल में विवाह द्वारा शारीरिक सुख की 
प्राप्ति को गौण माना जाता था। वस्तुतः इसका महत्व आत्मा के एकीकरण की दृष्टि से आंका 
गया था | 


हिन्दू व्यवस्थाकारों ने विवाह को धामिक संस्कार मान कर इसमे घमे को प्रमुख तथा 
सामाजिकता और वैधानिकता को क्रमशः द्वितीय तथा तृतीय महत्व का स्वीकार किया । विवाह 
में सन्‍्तानोत्पत्ति का भी घर्मेंगत आधार था । पुरुष अपूर्ण है । स्त्री, स्वदेह तथा सन्तान के योग 
द्वारा पुष्प पूर्ण होता है।? गृह की शोभा तथा सम्पन्नता स्त्री से है ।? स्त्री से परिवार बनता 
है, वृद्धि होती है, अतः ग्रुहस्थ्य जीवन का मूल विवाह में है मौर सभी आश्रम गुहस्थ जीवन पर 
आश्रित हैं ।* 


विवाह का अथे 


4विवाह” शब्द का अर्थ व्युत्पत्ति की दृष्टि से ले जाना! (उद्धहनम नयनम) होता हे | 
साधारणत: “विवाह” का अथ॑ है वधु को उसके पिता के घर से विशेव रूप में ले जाना अथवा पत्ती 
बनाने के लिये ले जाना । विवाह के लिये सस्क्ृत साहित्य में अन्य अनेक शब्द भी मिलते है, जैसे, 
उदवाह, परिणय, उपयम, पाणिग्रहण आदि । “उदवाह” का अर्थ है, वघु को उसके पिता के घर 
से ले जाना; परिणय? का अथ है चारो ओर घुमता यानि अग्ति की परिक्रमा अथवा प्रदक्षिणा 
करना। 'उपयम' का अथ है किसी को निकट लाकर मपनाना तथा “पाणिग्रहुण” का अं है, 
वधु का हाथ ग्रहण करना । संस्कार की विधि के अनुसार 'पाणिगुहीता! शुद्ध परिणीता स्त्री के 
लिये प्रयुक्त होता है | 


विवाह का उहू इय 


ऋग्वेद के अनुसार विवाह का उद्देश्य गृहस्थ जोवन मे प्रवेश करके देवताओं की प्रसन्नता के 
लिये यज्ञ करना तथा सनन्‍्तानोतत्ति करता है ।' विवाह द्वारा स्त्री धारा पुरुष धारामयी होकर 
कैवल्य की अधिकारिणी बनती है ।४ इसके द्वारा स्त्री पुषष की अनियन्त्रित काम' प्रवुत्ति नियन्त्रित 


१. अमंत्रिका तु कार्येय स्त्रीणामावुदशेपत्त. । मनुस्मृति । 

२. आर्घो हव याव जायां न विन्दति--शतपथ ब्राह्मण । 

३. मनु० ६।४५ (कुल्लुक भट्ट का भाष्य) 

४. बथो बर्ड़ों वा एप आत्मन: यत पत्ति ।? तैत्तिरीय ब्राह्मप---२।६॥४-७ । 

५. मनु ३७७ (कुल्लुक भट्ट का भाष्य) | ६, ऋग्वेद ८३६ | 

9. स्त्री घारा पुं घारामथा कैवल्याविक्रिणी ।? कमंम्रीमासा दर्शेत, धर्म ॥द, सुन ५६।॥ 


४३० एक प्राघीन भारतीय सामाजिक जीवन 


होकर दोनो को शारीरिक, मानसिक, बोद्धिक, इहलोकिक, पारलोकिक, मानसिक तथा आध्यात्मिक 
प्रगति प्रदान करती है | धर्म, सन्‍्तान एवं काम की सनन्‍्तुष्टि विवाह से ही उपलब्ध होती है । विवाह 
के उ्दं श्यों को प्रमुखतः चार भागो में विभाजित किया जा सकता है ।--- 


(३) धार्मिक उहँ श्य--ऋग्वेद के अनुसार देवताओ के पुजन में पति-पत्नि एक दूसरे के 
सहायक हैं ।? तैत्तिरीय ब्राह्मण के अनुसार पत्तनिहीन व्यक्ति यज्ञ सम्पन्न करने का अधिकारी नहीं 
हो सकता ।* शतपथ ब्ाह्मण में उल्लेख हैं कि पत्नि पति के आधे भाग की३पूरक है ।* पति द्वारा 
ही पति पूर्ण होता है १ जैमिनि के अनुसार समस्त याज्िक कार्यों में पति-पत्नि को एक दूसरे का 
सहयोगी होना चाहिये ३ याज्ञवल्क्य स्मृति में पति के घामिक कर्मों मे पत्नि|की अनिवायंता निर्घारित 
करते हुए, पत्नि की मृत्यु के उपरान्त धार्मिक छृत्यो को करने के लिये पुनविववाह की आज्ञा दी 
गई है ।* पुराणो के अनुसार घमे, बर्थ, काम तथा पुत्र की प्राप्ति पति-पत्नि के संयोग से होतो है 
तथा पति को त्याग कर किये जामे वाले घार्मिक झृत्यो का कोई फल प्राप्त नहीं होता।” इन 
उल्लेखो से यह स्पष्ठतः सिद्ध हो जाता है कि विवाह का सवॉपरि उद्देश्य धर्म का पालन करने के 
उपयुक्त बनता था। 


(२) सन्ताबोत्पत्ति--विवाह फा दुप्तरा उद्देश्य है उत्तम तथा घार्भिक संतान को उत्पन्न 
करना । मनुस्मृति के अनुसार माता बनने के लिये स्ियो की तथा पिता बनने के लिये पुरुषों की 
सृष्टि हुई हैं। अतः घमर्म का आचरण ज्रो तथा पुरुष दोनों को मिलकर करता चाहिये ।* इसी कारण 
विवाह करना प्रत्येक स्री पुरुष के लिये अत्यन्तावश्यक है । पुत्रोत्पत्ति द्वारा ही मोक्ष की प्राप्ति होती 
होती है । यह उद्देश्य विशेष रूप से मनुष्य मात्र के लिये आवश्यक हे । जन्म से हो पुद्ष के ऊपर 
तीन प्रकार के ऋण हो जाते है जिनको उसे अपने जीवन काल में चुकाना पड़ता है। परमात्मा से 
वह जगत में उत्पन्त होता है इस कारण देवऋण; यज्ञोपवीत के पश्चात्‌ ऋषि द्वारा वेदाध्पययन् करने 
के कारण ऋषिऋण तथा माता-पिता बालक के लिये अनेक कष्ट सहते हैं अतः उसके ऊपर पितृऋण 
हो जाता है। मनु का कयन हे कि मनुष्य को चाहिये कि वह इन तीनो ऋणो से मुक्त होकर मन 
को मोक्ष को ओर लगावे । इन तीनो ऋणो से मुक्त होने का साधन मनु ने इस भ्रकार बताया है 
कि वेद-वेदाज् के स्वाष्याय से ऋषिऋण, यज्ञों के सम्पादन द्वारा देवऋण, तथा पुत्र-उत्पादन द्वारा 
पितृऋण से मुक्त होकर व्यक्ति मोक्ष की प्राप्ति का साधन करे)? | भगवती श्रुति “श्रजातन्तुं मा - 
व्यवच्छेत्सी:” कहकर इन्ही सिद्धान्तो का प्रतिपादव करती है । 


१. ऋग्ेद ५0३३२, ५४२५३ । २. तैत्तिरीय ब्राह्मण २२२१६ । 
३. शतपथ ब्राह्मण ५॥२।१११० । ४. ऐतरेय ब्राह्मण १।३५ ॥ 

५, जैमिनि ६।१।१७ । ६, याज्ञवल्क्य स्मृति १८६ । 
७. मार्केण्डेय पुराण २१६८-७३; पद्म पुराण २५।९॥८-३२ । 

८, मनु० ६॥६६ 

९. “ऋणानि त्रीण्यपाकृत्य मनो मोक्षे निवेशयेतु”” मनु० ६॥३५ 


न्तछ0 
09 


- “श्धीत्य विविधानु वेदातु पुत्रांश्चोत्पाद्य घर्मंतः 
इंष्ठा तु शक्तितो यज्ैमंनों मोक्षे निवेशयेतु 7?! मनु ० ६३६ 


विवाह /22 ४३१ 


(३) रति सुखष--आ्राचीन व्यवस्थाकारो ने रति सुख को मनुष्य के लिये आवश्यक निर्धारित 
करते हुए, इसे विवाह के उद्देश्यों में गोण महत्व का बताया है। कामसुख की प्राप्ति के लिये विवाह 
सुसम्य ग्राष्यम है । वैदिक युग में सम्भोग को शोक का अन्त करने वाला तथा आनन्द का चरम 
सुख मात्रा जाता था ।” मनु ने रति को विवाह के उद्देश्यों में प्रधान बताया हैं ।* कौटिल्य की 
मान्यता है कि धर्म ओर अर्थ से विरोध न रखते वाले काम का सेवन करना उचित हे ।7 इन सभी 
उल्लेखो से यह सिद्ध होता हे कि रति सुख को विवाह के उद्देश्यों में महत्वपुर्ण स्वान प्राप्त था । 

(४) सामाजीफ़रण--समाज में अविवाहित छ्लरी-पुरुप को वह आदर नही दिया जाता था 
जो विवाहितों को प्राप्त था । विवाहित होना भाचरण ओर चरित्र का प्रमाण माना जाता था। “ह॒र्प॑ 
चरित” के एक प्रसंग मे कहा गया है कि जब हर ने बाण पर दुश्चरित्र होने का आरोप लगाया 
तो उसने अपने चरित्रवान होने के प्रमाण स्वछूप स्वयं को विवाहित बताया ॥? इससे यह निष्कर्ष 
निकलता है कि विवाह का उद्देश्य ल्लो-पुद्ष का साम्राजीकरण करके उन्हे आदर और सम्मान का 
अधिकारी बनाना था । 


विवाह के प्रकार 


लगभग सभी घर्शात्ञकारों ने आठ प्रकार के विवाह बताये हैं ।* ये हैं--ब्राह्म, देव, आषें, 
प्राजापत्य, आसुर, गान्धवे, राक्षस तथा पेशाच | इनका संक्षिप्त विवरण निम्नलिखित है :--- 


(१) ज्राह्म विवाह--मनु के कथनानुसार जब क्या को अलंकारादि से सुसक्षित कर, दहेज 
समेत पिता किसी योग्य, शीलवानु बर फो बुलाकर कन्या प्रदान फरता है तब बाह्य विवाह कहलाता 
है । इस विवाह का मुख्य उद्देश्य हैं शारोरिक तथा मानसिक कतेंव्यों के पालन द्वारा ब्रह्म को प्राप्त 
करना । इसी कारण इसका नाम ब्राह्म रखा गया। 

(२) देव विवाह---जब यज्ञ करने वाले 'छत्विज फो वस्खालंफार से विभूषित कन्या दी जाती 
है उसे दैव विवाह कहते हैं । यह ऋत्विज प्राचीन भारतीय समाज में बहुत महत्व रखता था क्योकि 
यज्ञादि करवाने के कारण उसे अत्यन्त पवित्र समझा जाता था। वैदिक युग में ब्राह्मण यज्ञ किया 
करते थे इसीलिये कन्या पक्ष के ब्राह्मण, ऐसे यज्ञीय ब्राह्मण की मपेक्षा करते थे तथा दक्षिणा के रूप 
में कत्या प्रदान किया करते थे । इस प्रकार के विवाह में वर-वघु पक्ष याज्िक क्रियाओं के उत्साही 
समर्थक होते थे ।* 

(३) आषं विवाह--किसी ऋषि से एक गाय, एक वैल अथवा एक जोड़ा बैल लेकर उसके 
बदले में कन्या देना आर्ष विवाह कहलाता था। यह मेघावान सन्‍्तान उत्पन्न करने के ध्येव से किया 

१, वृहदारण्पक उपनिषद ४ा३॥र शा २. मनुस्मृति शारदा 

३. 'घरमंथि विरोधेन काम न सेवेतु !” कोठि० बर्थ० १॥७॥ 

४. दारपरिग्रहादम्या गरि कोडस्मि!-हपँ चरितः--वाण भट्ट । 

५. गोतम ४३।१३; आश्वा० गु० सु० १६: वोघा० घमरे सू १११, कौटिल्य शर; मनु- 

स्मृति ३३२१।४०; महाभारत १।७३।८-६, १३।४४।४४५; याज्ञवल्क्य १।४९, 
नारद ३८३६ 
६. प्राचीन भारत का सामाजिक इतिहास पु० २७०,---डा० जयशंकर मिश्र । 


४३२ ३ प्राचीन मारतीय सामाजिक जोवनत 


जाता था क्योंकि लोगों का विचार था कि ऋषि से उत्पन्न संतान भी प्रश्ञावाव होगी । 

(४) प्राजापत्य विवाह--यह पूर्वोल्लिखित तीनो विवाहों से भिन्‍न हे । यह साधारण ज्री- 
पुरुषो का सामझस्य है। जब कन्या का पिता “तुम दोनो उचित रीति से ग्रृहस्थ घम्में का आचरण 
क्रो” इस प्रकार कहकर वर को पूजा कर कन्यादान देता था, उसे प्राजापत्य विवाह कहते थे । 
इसका दूसरा नाम पजज॑न्य भी है। इसका मुख्य उद्देश्य है कि सन्‍्तानोत्वत्ति के लिए ही विशेष रूप 
में पति-पत्नी का मिलन हो । 


(५) भासुर विवाह--जब कन्या पन्न कन्या प्रदान करने के बदले वर से घन लेते थे, तो 
वह आसुर विवाह कहलाता था। आप तथा आसुर विवाह मे प्रमुख अन्तर यह था कि आषे विवाह 
में परम्परा का अनुसरण करते हुये गाय बैल का जोडा दिया जाता था जबकि आसुर विवाह में 
कन्या का मुल्य घन के रूप में दिया जाता था। महाभारत में इस प्रकार के विवाहों के अनेक 
उदाहरण मिलते है । कैकेयी को राजा दशरथ ने क्य करके ही पत्नी बनाया था। वर जब अपनी 
इच्छानुसार कन्या के कुठुम्वियों को तथा कन्या को अत्यधिक मात्रा में घन देकर कुठुम्बियो तथा कन्या 
को संतुष्ट कर कन्या से विवाह करता हे तव वह आसुर विवाह कहलाता है। वर इस घन को 
कन्या तथा उसके कुदुम्बियो के क्रोध फो शान्त करने के हेतु देता था । 


(६) गान्धर्व विबाह--जब कन्या तथा पुरुष प्रेमवश होकर माता-पिता की बाज्ञा के बिना 
विवाह कर लेते थे--तो उसे गान्धर्व विवाह कहा जाता था। मनु ने कामुक्तावश संयुक्त होने को 
गान्धव विवाह कहा है ।' इस प्रकार के विवाहों फा प्रचलन वैदिक युग में सी था ।* दुष्पन्त तथा 
शकुन्तला का गान्धव रीति से ही विवाह सम्पन्त हुआ ण। प्रेम विवाह इसी का वर्तमान रूप है । 
इसकी स्वीकृति समाज में पवित्रता एवं शान्ति स्थापित करने के लिये हुई थी । मनु के अनुसार 
गान्धव विवाह सभी वर्णों के लिये धर्मंसम्मत था ।* वात्स्पायन से इस प्रकार के विवाह को सर्वश्रेष्ठ 
कहा है । ० 

(७) राक्षस विवाह--जब चिल्लातो, रोती हुई तथा अपने रक्षक के नाम को पुकारती हुई 
कन्या का बलपुर्वंक हरण कर उसे पत्नी रूप में स्वीकार किया जाता उसे राक्षस विवाह कहते ये । 
मनु ने कन्या-पक्षवालो को मारकर या घायल करके उतके घर आदि का विध्वन्स कर रोती बिल्लाती 
कन्या के बलात हरण को राक्षस विवाह बताया है ।॥* 


(८) पैशाच विवाह---सोती हुई, सुघवुघहीव अथवा उन्मत्त (मदिरापान आदि द्वारा) कन्या 
फो कामवासना की तृप्ति के लिये मपराएं जाने को पैशाच विवाह कहा जाता था ।* याज्ञवल्क्य ने 
छलकपट द्वारा किये जाने वाली विवाह को इसी श्रेणी में रखा है ।* महाभारत मे पैशाच विवाह 
को जघन्य, अग्रस्त, अघमे, निन्दित और अघम बताया गया है ।* आपस्तम्व तथा वशिष्ठ ने इसे 
विवाह स्वीकार ही नही किया है । 





“५ ५ १. मनुस्मृति ३॥३२ । २. ऋग्वेद १०॥३ ८५; ६॥।३२॥५ | 
३, मनुस्तुति ३२३ । ; ४. कामसुत्र ११५॥३०-वात्स्थायन । 
५. मनुस्मृति ३॥३३ ॥ ६. मनुस्मृति ३।३४। 


७. याशवल्कपय ५((६१॥। , ८, महाभारत १३१४४ । ॥॒ 
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उपरोक्त विवाहो को वर्णो के अनुसार भी नियत किया गया है। ब्राह्मण वर्ण के लिये 
प्रथम छ; प्रकार के विवाह, क्षत्रियों के लिये अन्त वाले चार प्रकार के विवाह, वैश्य तथा शुद्रो के 
लिये “राक्षस” को छोड़कर अन्तिम तीन प्रकार के विवाहो (असुर, गन्धर्व तथा पैशाच) का 
विधान प्राप्त होता है।" यहाँ यह विधान साधारण नियम मात्र बतलाता है क्योकि इसी के 
उपरान्त मनु ब्राह्मण आदि के लिये प्रशस्त विवाहो का उल्लेख करते है। ब्राह्मण के लिए प्रथम 
चार प्रकार के विवाह प्रशस्त माने गये हैं, इनमें भी महत्व क्रमशः ही रखा गया है (अर्थात्‌ ब्राह्म 
अधिक प्रशस्त, दैव उससे कम प्रशस्त, इसके वाद आप का सहत्व है तथा प्राजापत्य विवाह ब्राह्मण 
के लिये प्रशस्त होते हुये भी उसको अन्तिम महत्व प्रदान किया गया है) । इसी तरह, से क्षत्रिय के 
लिए केवल राक्षस विवाह ही प्रशस्त माना गया है । यहाँ पर यह द्रष्टव्य है कि वर्णानुरूप विवाह 
को बतलाते समय राक्षस विवाह केवल क्षत्रिय के ही लिए बतलाया गया था; अन्य वर्णों को इस 
प्रकार से (राक्षस) विवाह करने का अधिकार वही था । वैश्य और शूद्र के लिये केवल आसुर 
विवाह को ही प्रशस्त माना गया ।* 
उपरोक्त विवाहो के प्रकारो के वामकरण मे पैशाच तथा राक्षस अपने अर्थ के स्वथा 
अनुरूप ही है। मनु के अनुसार प्राजापत्य, गान्धर्व, राक्षस धर्म्यं है और असुर और पैशाच धर्म के 
अनुकूल नही है अतएव इनको कभी भी नही करना चाहिये । नारद के अनुसार राक्षस, आसुर 
तथा पैशाच विवाह धर्मानुकूल नही हैं । 
स्वयंवर 
इस प्रकार के विवाह मे वधु स्वयं अपना पति चुनती थी। वैसे, धर्मशास्त्रों में इस प्रकार 
के विवाह का कोई उल्लेख नही है । »ऋग्वेद के एक उल्लेख से यह स्पष्ट होता है कि पूर्ववैदिक 
युग मे स्वयवर प्रथा का जन्म हो चुका था ।* उत्तर वैदिक तथा उसके पश्चातु के काल में यह 
प्रथा और अधिक विकसित हो गई | महाकाव्य काल मे सीता के स्वयंम्वर तथा द्रौपदी के स्वयंम्वर 
का उल्लेख मिलता है। स्वयंम्वर मे अनेक नियम, प्रतिज्ञाएँ तथा शर्तें होती थीं । धनुष भंग तथा 
मत्स्य का लक्ष्यबेध" इसके उदाहरण है। बौद्ध ग्रन्थों में भी स्वयंम्वर विवाह का उल्लेख मिलता 
है । कुणाल जातक मे द्रौपदी द्वारा पंचपाण्डवों को अपना पति चुनने की कथा दी गई है । परवर्ती 
साहित्य मे तो स्वयंम्वर प्रथा के अनेक उदाहरण मिलते है। “पृथ्वीराजरासो” में संयोगिता के 
स्वयंम्बर का विशद वर्णन किया गया है । विशेषकर शासक वर्ग में यह प्रथा अधिक प्रचलित थी । 
स्वय॑म्बर-गान्धरवें विवाह से पर्याप्त समानता रखता है, अच्तर केवल इतना है कि स्वयंम्वर में वधु 
अपनी इच्छा से विशिष्ट शर्तें को पूरा करने वाले वर का चुनाव करती थी, जब कि गान्ध्रवं 
विवाह में वर-बधु अपनी स्वेच्छा से विवाह करते थे । 


१. मनु ३॥२३। 
२. चतुरो ब्राह्मणस्यादयान्प्रशस्तान्कवयो विदुः । 
राक्षस क्षत्रियस्यैकमासुर वैश्यशुद्रयो: ॥ मनु ३॥२४। 
३- “भद्दा वधूभंवति यत्सुपेशा. स्वयं सा मित्र कृणुते जनेइतं । ऋग्वेद १०२७२२ 
श्र 
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अनुलोम तथा प्रतिलोम विवाह 


अनुलोम तथा प्रतिलोम विवाह अन्तर्जातीय तथा अन्तवर्ण विवाहों से सम्बन्धित थे । वैदिक 
युग में वर्ण और जाति का कठोर बंधन नही था, इसलिये इस तरह के < विवाह बहुधा हुआ करते 
थे । अनुलोम विवाह मे पुरुष ऊँचे वर्ण का होता था और स्त्री निम्न वर्ण की होती थी । भृगुवंशी 
ब्राह्मण ऋषि च्यवन ने क्षत्रिय राजकुमारी सुकन्या से विवाह किया था । ब्रह्मषि श्यावश्य ने क्षत्रिय 
राजकुमारी रथवीति को अपनी पत्नी बनाया था । वृष्णिवंशीय शौरि की पत्नियों मे एक वैश्य की 
पुत्री थी | चाक्षुष और कक्षीवान्र जैसे तपस्वियो का जन्म ब्रह्मषि और शुद्रा की संयुक्तता से हुआ 
था । वसिष्ठ के पुत्र शक्ति का विवाह वैश्य कन्या अहृश्यन्ती से हुआ था। ब्राह्मण ऋषि अगस्त्य की 
पत्नी लोपामुद्रा क्षत्रिय थी । अनुलोम विवाह के अनेक ऐतिहासिक उदाहरण भी मिलते है । पुष्यमित्र 
शुग के पुत्र अग्निमित्र का विवाह क्षत्रिय नरेश यज्ञसेन की पुत्री मालविका से हुआ था । ब्राह्मण 
वाकाटक-नरेश रुद्रसेन द्वितीय ने चन्द्रगुप्त द्वितीय विक्रमादित्य की पुत्री प्रभावती गुप्ता से विवाह 
किया था । वैदिक युग के बाद ऐसे विवाहो का मान कम हो गया । ब्राह्मणों को सभी वर्णों की 
कन्याओ से परिणय करने का अधिकार था । अनुलोम से ब्राह्मण तीन (क्षत्रिय, वैश्य और शुद्ध 
कन्याओ से), क्षत्रिय दो (वैश्य और शुद्र कन्याओ से), वैश्य “ मात्र एक (शुद्र कन्या से) अतिरिक्त 
विवाह कर सकता था। अनुलोम विवाह से उत्पन्न सन्‍्तान को सवर्ण विवाह से उत्पन्न सन्‍्तान की 
तुलना में अत्यल्प अधिकार प्राप्त था। अनुलोम से उत्पन्त सन्‍्तान को पिता की सम्पत्ति मे बहुत 
कम धन मिलता था । 
प्रतिलोम विवाह को समाज मे अत्यन्त निन्दनीय माना जाता था । इस विवाह मे कन्या 
ऊँचे वर्ण की और वर निम्न वर्ण का होता था। इससे उत्पन्न सन्‍्तान को वर्णसकर, निक्ृष्ठ और 
अस्पृश्य कहा जाता था । वैदिकयुगीन समाज मे प्रतिलोम विवाह के कुछ उदाहरण मिलते है । 
ब्राह्मण कन्या अगिरसी क्षत्रिय भावयव्य की पत्नी थी । राजा वीप ने क्ृष्ण-द्वेपायन के पुत्र शुक 
की कन्या कृत्वी से विवाह किया था । शुक्राचार्य की कन्या द्वेववानी ययाति की पत्नी थी । पुराणों 
मे प्रतिलोम विवाह से उत्पन्न सनन्‍्तान को धर्मच्युत कहा गया है । समाज मे साधारणत. 'निम्न वर्ण 
को अपने से ऊँचे वर्ण की कन्या से विवाह करने का अधिकार नही था, यद्यपि ' यदा-कदा ऐसे 
विवाह समाज मे हो जाया करते थे। भाष्यकारों और टीकाकारो ने भी ऐसे विवाहों की 
भालोचना की है। 
बहुविवाह ४.७ 
भारत मे प्राचीन काल मे, धर्मशास्त्रो के अनुसार पुरुष एक से अधिक पत्नियाँ रख सकता 
था, किन्तु एक से अधिक भार्या रखने को अनुमति किन्ही विशेष परिस्थितियों मे ही प्रदान की 
जाती थी | तैत्तिरीय संहिता मे कहा गया है, “एक यूप मे दो रशनाएँ बाँधी जा सकती हैं, अतः 
एक पुरुष दो पत्नियाँ रख सकता है। एक रशना दो यूपो से नहीं बाँधी जा सकती, इसलिए 
एक पत्नी दो पति नहीं रख सकती ।” विशेषकर पुत्र के अभाव में पुरुष दूसरी पत्नी रख 
सकता था। वैसे, वहुपत्नीत्व की प्रथा राजाओं और धघनिक वर्गों मे अधिक थी। ऋग्वेद से 





१. तैत्तिरीय संहिता, ६।५॥४॥१। 


ब्ध्यः 
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विदित होता है कि उस युग में भी लोग कई पत्नियाँ रखते थे ।१ ऐतरेय ब्राह्मण में कहा गया 
है कि; एक पुरुष की कई भार्याएँ हो सकती हैं, किन्तु एक पत्नी के कई पति नहीं हो सकते । अत; 
इक्ष्वाकु वंश के शासक हरिश्चन्द्र को कोई भी पुत्र नही था, जबकि उसकी सौ स्त्रियाँ थी |” 
बौद्ध साहित्य में भी बहुविवाह के, अनेक उदाहरण मिलते हैं। अंग्रुत्तर निकाय में एक व्यक्ति की 
चार पत्नियो का विवरण दिया गया है | जातको मे भी कई पत्नियो वाले पुरुष की कथाएँ विवृत 
हैं ।? भ्रगवानु बुद्ध के पिता की दो पत्नियाँ थी, माया और महामाया । म्रहावंश के अनुसार ये 
दोनो सगी बहने थी । सम्राट विम्विसार की पाँच सौ भार्याएँ कही गयी हैं । 


बहुविवाह की प्रथा प्राय राजकुलो और धनिक वर्गों मे ही अधिक प्रचलित थी। बहु- 
विवाह के साधारणतः तीन कारण थे---(१) काम-लिप्सा, (२) सन्‍्तति-लिप्सा और (३) शोर्य- 
लिप्सा। 
बाल-विवाह 


. वैदिक काल में वाल-विवाह का प्रचलन नही के बराबर था। छान्दोग्य उपनिषद्‌ के 
एक स्थल पर दिये गए विवरण से विद्वानों ने यह अनुमान लगाया कि सम्भवत' परवर्तीयुग 
में अल्प-वय-विवाह प्रारम्भ हो गया था । उक्त ग्रंथ मे प्रयुक्त 'अठिकी' शब्द का अर्थ शंकर ने 
यौवन के चिक्त न प्रकट करने वाली 'बालिका' से लिया है। सुश्ुत ने अल्पवय वाली कन्या से 
विवाह न करने का निर्देश दिया है तथा यह संकेत किया है कि ऐसी सोलह वर्ष से कम की बाला 
से विवाह करने पर गर्भ ठीक से नही ठहरता । धर्मंसूत्रों और स्मृतियों ने अल्प-वय-विवाह का 
समर्थन किया है। सभी ने कन्या की आयु ८, १० या १२ वर्ष के बीच की मानी है तथा रजस्वला 
होने के पूर्व विवाह कर देने का निर्देश दिया है। कौटिल्य ने विवाह-योग्य कन्या की अवस्था 
बारह वर्ष मानी है । विष्णु-पुराण मे उल्लिखित है कि वर और वधू की आयु के बीच तीन और 
एक अन्तर होना चाहिए ।* पृूर्वमध्य युग तक बाल-विवाह का प्रचलन हो गया था। रायपिथौरा 
(पृथ्वीराज चौहान) का पहला विवाह मंडोवर के परिहार (प्रतिहार) नाहरराय की कन्या से 
और दूसरा आवू-नरेश सलख परमार की पुत्री जेत परमार की बहन इंछिनी से अल्पवय मे ही 
हुआ था। विक्रमाक चालुक्य की कन्या का विवाह गोवा के कदम्ब-युवराज से बाल अवस्था में 
हुआ था । 


नियोग प्रथा 


नियोग की प्रथा वैदिक कालीन है ।* जब पतिविहीन स्त्री किसी विशेष पुरुष से सम्बन्ध 
- स्थापित करती थी तब वह नियोग के नाम से अभिहित होता था। ऋग्वेद के अतिरिक्त उत्तर- 
वैदिककालीन अनेक ग्रन्थों मे ऐसी पुत्रहीन विधवा का उल्लेख है जो पुत्र-प्राप्ति के लिए अपने देवर 





१. ऋग्वेद, १०१४५, १५४६ । 

२. ऐतरेय ब्राह्मण, १२११ ।, 

३. जातक, २, पृ० १३८। 

४. वर्षरेकगुणां भारयमुद्दहेत्तरिगुणस्स्वयम्‌ ।? विष्णु पुराण ३१०१६ 

है को वां शयुत्रा विधवेव देवरमयंम्‌ न योषा कृणुते सधस्थ क्ा' | ऋगेद, १०४॥२ | 
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को पति बनाती है ।" इस सम्बन्ध में गौतम का कथन है कि पतिविहीना स्त्री यदि पुत्र की 
कामना करती है तो उसे देवर से प्राप्त करे । देवर के न होने पर सग्रोत्न, सर्पिड, सप्रवर आदि से 
पुत्र उत्पन्न किया जा सकता है। मनु ने लिखा है कि सनन्‍्तान की इच्छा रखने वाली विधवा भृत 
पति के भाई अथवा सपिड से गमन कर सकती है। उसके अनुसार नियोग से सन्तान उत्पन्त करने 
वाली नारी क्षेत्र थी, उसमे तियोग से पेदा होने वाला पुत्र 'क्षेत्रर', विधवा के मृत पति को 
क्षेत्रीय” या 'क्षेत्रिक' (विधवा नारी-छूपी खेत का स्वामी) तथा पुत्र उत्पन्न करने के लिए नियुक्त 
देवर आदि सर्पिड पुरुष 'वीजी' (चीज बोने वाला) अथवा नियोगी” है। इसी तरह का मत 
याज्वल्कय, नारद, वौधायन आदि धर्मशास्त्कारों ने व्यक्त किया है। कभी-कभी रूण अथवा 
तपुंसक पति के कारण पुत्र की लालसा के लिए स्त्री द्वारा नियोग किया जाता था। सम्भोग की 
दृष्टि से किया गया नियोग निनदनीय था । कौटिल्य के अनुसार पुत्रहीन विधवा ब्राह्मणी भन्य 
सग्रोत्र या मातृ-बंधु पुरुष से सम्बन्ध स्थापित कर क्षेत्रज पुत्र उत्पन्न कर सकती थी, जो उसकी 
सम्पत्ति का उत्तराधिकारी होता था । 

वसस्‍्तुत: नियोग की प्रथा प्राचीन काल के वैदिक युग मे वर्तमान थी, जो वौद्ध-युग भे भी 
किसी न किसी रूप में प्रचलित रही । बाद के धर्मशास्त्रकारों और स्मृतिकारों ने इस प्रथा को 
सामाजिक, नैतिक और धार्मिक हृष्टि से अत्यन्त निम्त माना तथा समाज में इसको वर्जित कर 
दिया । 


महत्वपुर्ण प्रइल 


१. प्राचीन भारतीय सामाजिक व्यवस्था की धामिक पृष्ठभूमि की विवेचना कीजिये। 
(पी० सी० एस० १४७२) 
२. वर्णाश्रमधर्म की परिभाषा कीजिये तथा हिन्दू समाज पर उसके प्रभाव की विवेचना 
कीजिये । (पी० सी० एस० १६६८) 
» ३. प्राचीन भारत की वर्ण-व्यवस्था के ग्रुण-दोपो की विवेचना कीजिये । 
(पी० सी० एस० १६७१) 
४. वर्ण की प्राचीनता निर्दिष्ट करते हुए “वर्ण” तथा जाति” के भेद को स्पष्ट कीजिये । 
(पी० सी० एस० १६७२, १६७५, १६७७) 
५. प्राचीन भारत में वर्ण-व्यवस्था की उत्पत्ति ओर विकास का निरूपण कीजिये । 
(पी० सी० एस० १६६३) 


६. वैदिक काल में वर्णों की स्थिति की विवेचना कीजिये |. (पी० सी० एस० १६७८) .. 

७. वर्ण और जाति के अन्तर को स्पष्ट किजिये। वर्णसंकर के सिद्धान्त की संक्षेप में 
विवेचना कीजिये । (पी० सी० एस० १६७७) 

८. आश्रम व्यवस्था के विकास की चर्चा कीजिये। प्राचीन भारत में भाश्रम' व्यवस्था को 
व्यवहुत सिद्ध करने वाले प्रमाण क्‍या है ? (पी० सी० एस० १६६२) 


क- हिन्दू जीवन में आश्रम व्यवस्था” के महत्व का प्रतिपादव कीजिये । 
(पी० सी० एस० १६७४) 





१. अथर्ववेद, ढ॥५॥२७-२८ । 


१०. 


ह है विवाह /:2 ४३७ 
आश्रम व्यवस्था की उत्पत्ति की विवेचना कीजिये और इसके विकास की प्रमुख 


अवस्थाओं का “निरूपण कीजिये । (पी० सी० एस० १६७८) 


११. 


» २. 


१३ 
कीजिये । 


१४. 


कीजिये । 


१५. 


कीजिये । 


१६ निम्नलिखित पर टिप्पणी लिखिये .--- 


प्राचीन भारत मे प्रचलित गृहस्थाश्रम पर आलोचनात्मक टिप्पणी लिखिये। 
(पी० सी० एस० १६७२, १६७६) 
ब्रह्मचर्याश्रम के महत्व पर प्रकाश डालिये । (पी० सी० एस० १६७३) 
हिन्दू जीवन दर्शन का संक्षिप्त विवरण देते हुए, उसमे पुरुषार्थ का स्थान निर्दिष्ट 
(पी० सी० एस० १६६३) 
भारतीय सामाजिक जीवन के लिये पुरुपार्थ-चतुष्टय सिद्धान्त के भह॒त्व का निर्देश 
(पी० सी० एस० १६७७) 
प्रमुख सस्कारो का सक्षिप्त विवरण देते हुए उनके महत्व का वर्णन कीजिये । 
(पी० सी० एस० १६६८, १६७४) 
स्मृतियों मे वणित प्रमुख संस्कारों का विवेचनात्मक वर्णन कीजिये । 
(पी० सी० एस० १६६३) 
प्राचीन भारत में स्वीकृत विवाहो के प्रकारो का विवरण दीजिये । 
(पी० सी० एस० १६६७) 


 स्मृतियों मे वणित विवाह के प्रकारों का उल्लेख करते हुए उनके महत्व को स्पष्ट 


(पी० सी० एस० १६६६, १६७४) 


()) पुरुपार्थ-चतुष्टय (पी० सी० एस० १६७०, १६७२, १६७३) 
(7) उपनयन संस्कार (पी० सी० एस० १६७१) 

(77) विवाह संस्कार (पी० सी० एस० १६७२, १६७८) 

(7५) अनुलोम-प्रतिलोम (पी० सी० एस० १६७६) 

(५) प्रमुख शैक्षिक सस्कार (पी० सी० एस० १८६७७) 

(शा) बहुविवाह, (५7) बाल विवाह, (शा) नियोग प्रथा 

(७) स्वयम्वर प्रथा । 


अध्याय उन्‍नीस 
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प्राचीन भारत की सामाजिक संस्थाओं के अन्तर्गत पारिवारिक जीवन का अध्ययन किये 
विना, तत्कालीन सामाजिक संस्थाओं का अध्ययन अपूर्ण ही रहेगा । अतः भव हम भारतीय 
संस्कृति की निरन्तरता को अक्षुण बनाये रखने वाले इस आधार स्तम्भ के विपय में विचार करेंगे। 


परिवार 
सभ्यता तथा संस्कृति के उत्थान और विकास में जिस सामाजिक संस्था ने सर्वाधिक 
योगदान किया, वह परिवार संस्था थी। परिवार मानव जीवन की पूर्णता की आधारभूत इकाई 
रही है। प्रारम्भिक अवस्था मे काम तृप्ति के लिये पुरुष तथा स्त्री के वीच जो सम्बन्ध स्थापित 
हुए, इनसे सम्बद्ध भावना की सुसभ्य अभिव्यक्ति परिवार के गठन के रूप मे हुई। सन्‍्तानोत्पत्ति से 
परिवार की वृद्धि हुई और तब सहयोग, त्याग, वलिदान, उत्सर्ग एवं उत्तरोत्तर, उन्नति की कामना 
बलवती होती गई । 
प्राचीन भारत में परिवार का विकास 
... श्राचीन भारत मे परिवार का विकास पूर्वोक्त आधार पर ही हुआ था, तथापि इसकी अमुख 
लाक्षणिकता परिवार का संयुक्त होना था | संयुक्त परिवार में एक ही रक्त सम्बन्ध के सदस्य एक 
ही घर मे रहते, उनका भोजन एक ही रसोई में एक साथ बनता तथा एक ही सम्पत्ति में 
सबको भरण-पोषण का समान अधिकार प्राप्त रहता था। सामान्यतया एक ही संयुक्त परिवार में 
तीन पीढ़ी के सदस्य रहते थे, जिनमे माता-पिता, पति-पत्नी, भाई-बहन और पुत्र-पुत्नी की गणना 
होती थी । इसके अतिरिक्त परिवार में बाद की वृद्धि के सदस्य और उनका परिवार भी संयुक्त 
परिवार मे सम्मिलित होता रहता था। ऋग्वेद में पुरोहित नवविवाहित वर-वष्ठू को आशीर्वाद 
देते हुए कहता है--तुम यही इसी घर मे रहो, विमुक्त मत हो, अपने घर मे पुत्र तथा पोौतों के 
साथ आनन्द मनाते हुए, पूर्णायु का उपभोग करो' तथा 'तू (वधु) सास-श्वसुर और ननद तथा 
देवर पर शासन करने वाली रानी बन ॥/*" 
035 3 न +त+०.-०-* ०५» »५»»०»»५»+ ५७ “५० मार न०अ»५» कक, 
3. ऋग्वेद १०६५॥४२ तथा १०८५॥३६ | 


डा 


परिवार /2४/ ०३४ 


उत्तरवैदिक काल मे भी हिन्दू परिवार संयुक्त प्रणाली पर ही आधृत था । आदर्श परिवार 
में कुठुम्ब के नायक पिता सहित उसके पुत्र-पौत्र रहते थे, किन्तु उसकी वृद्धावस्था मे सम्पत्ति के 
बँटवारे की माँग भी बढ़ती जा रही थी । पुत्र अपने पिता के जीवन-काल मे ही सम्पत्ति के बँटवारे 
के लिए प्रयास करने लगे थे, जिससे कभी-कभी पिता अत्यन्त दुखी और क्षुब्ध हो जाता था । 
मनु के पुत्रों ने अपने पिता की जीवितावस्था मे ही सम्पत्ति को बेँटवा लिया था। कभी-कभी भाई 
अपने में स्वय सम्पत्ति का विभाजन कर लेते थे । किन्तु उत्तरवैदिक काल मे सम्पत्ति के बँटवारे के 
लिए कुट्ठम्व का विघटन बहुत कम होता था। कभी-कभी एक परिवार की कुछ स्त्रियो के मत-- 
वैभिन्य के कारण भी परिवार टूट जाता था। परिवार को अखण्ड बनाये रखने के भी अनेक 
उदाहरण प्राप्त होते है । रात्रि मे परिवार के सभी सदस्यों के सोने का विवरण अथर्वंबेद में दिया 
गया है ।" 

गृह्मयसूत्रो मे बड़े-बडे परिवारों का उल्लेख है। परिवार का गृहपति या श्रेष्ठ व्यक्ति अतिथियों 
ओर पारिवारिक सदस्यों के भोजन कर लेने के पश्चात्‌ भोजन करता था। एक परिवार में प्रायः 
तीन पीढ़ी के लोग आसानी से रहते थे और सभी सदस्य गृहस्वामी की आज्ञा का पालन करते थे । 
बयोवृद्ध व्यक्ति “गुहपति होता था। उसकी मृत्यु के बाद उसका लडका गुहस्वामी बनता था। 
परिवार मे छोटे और बड़े की मर्यादा का ध्यान रखा जाता था। कन्या की अपेक्षा पुत्र का होना 
आनन्‍्ददायक माना जाता था । 

बौद्ध-ग्रन्थो मे ऐसे परिवारों का उल्लेख है कि जिनके सदस्य अपनी स्वतन्त्र इच्छा के 
अनुसार पिता आदि को दुखी छोडकर बोद्ध धर्म मे दीक्षित हो गए थे तथा सम्पत्ति में से अपना 
अधिकार स्वयं अवरुद्ध कर लिया था। कभी-कभी स्त्रियाँ भी बौद्ध धर्म मे दीक्षा ग्रहण कर लेती 
थी और परिवारों से दूर सधारामो मे निवास करती थी । 

स्मृरतिकारो ने सयुक्त परिवार का विशद चित्रण किया है। परिवार के अन्यान्य सदस्यों 
की असतुष्टता के कारण विघटन और विभाजन का उल्लेख उनके द्वारा किया गया है। नारद ने 
क्रीधी, विषयी और शास्त्र-विरुद्ध आचरण करने वाले पिता से सम्पत्ति बेटवाने का निर्देश दिया 
है ।* पूर्वमध्य युग मे सम्पत्ति को लेकर दो विचारधाराओ का विकास हुआ--(१) विज्ञानेश्वर 
द्वारा प्रतिपादित मिताक्षरा, और (२) जीमूतवाहन द्वारा प्रतिपादित दायभाग। प्रथम मत के 
अन्तगंत जन्मना स्वत्व था, अर्थात्‌ पुत्र के उत्पन्न होते ही सम्पत्ति मे उसका अधिकार और द्वितीय 
मत के अच्तगंत पिता का पूर्ण स्वत्व, यानी पिता की मृत्यु के बाद ही पुत्र को स्वत्व का अधिकार 
मिलना । 


परिवार मे सदस्यों की स्थिति 


पिता--पिता कुठ्ुम्ब का सचालक, कार्यों का सयोजक और घन-सम्पत्ति का व्यवस्थापक 


प2258.0 ह९ स्वप्तु माता, स्वप्तु पिता, स्वप्तु श्वा, स्वप्तु विश्वपरति । स्वपन्त्वस्थै ज्ञातय: 
स्वप्वतयभितो जन' । अथर्ववेद, ४।५।३॥६ । 

२ ग्ौतमधम्मंसूत्र, २८१; अर्थशास्त्र, ३३५; याज्ञ० २११७; नारद० १६२; वृहस्पति, 
२६, देवल०, १३, मनु० ६१०४ । 

हे. नारद० १६।१६ 
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तथा सबसे वरिप्ठ सदस्य होता था। वह कर्त्ता कहा जाता था। परिवार के. सभी सदस्य उसे 
आदर और सम्मान की हृप्टि से देखते थे । वह गरृहपति या गुहस्वामी भी कहा जाता था। कुठुम्ब 
का भरण-पोषण, देख-रेख, शिक्षण-प्रशिक्षण और रक्षण-संरक्षण वही करता था। ऋग्वेद मे पिता 
त्रावा, खाद्य-सामग्री-दाता और पोषक के रूप में उल्लिखित है ।" अनेक भाष्यकारों ने तो पिता 
को शिक्षक के रूप में स्वीकार किया है ।* महाभारत में उल्लिखित है कि “अध्ययन जौर पोषण 
प्रदान करने वाला पहला गुरु (पिता) ही परमधर्म है । पिता जिस प्रकार का आदेश दे वही धर्म 
“है, यह वेद में भली भाँति सुनिश्चित है। पिता के लिए पुत्र प्रीति-सहश है, कित्तु पुत्र के लिए 
पिता सर्वस्व है । शरीर आदि जो कुछ भी देय पदार्थ है, उन्हें केवल पिता ही पुत्र को प्रदान करता 
है । अतः पिता के वचत का पालन करना चाहिए। जो पिता के वचन का पालन करते हैं, उनके 
पाप धुल जाते हैं | पिता ही धर्म है, स्वर्ग है, परम तप हैं, जिसके प्रसन्न होने पर देवता हपित्त 
होते हैं ।* 
माता--हिन्दू समाज में माता का स्थान अत्यन्त ऊँचा, गरिमायुक्त और महत्वशाली था । 
कौठुम्बिक जीवन की वह अटूट कडी थी, जिससे कुदठुम्व के सभी सदस्य जुडे रहते थे । कुछ मानो 
में वह पिता से अधिक महत्वपूर्ण प्रतीत होती है। सब्तान का पिता की तुलना में माता से अधिक 
अपनत्व होता है । नो महीने पेट में रखने के कारण माता को भी अपनी सन्‍्तान से अधिक मोह 
होता है। अतः कुद्॒म्ब की संरचना मे माता का अभूतपूर्व योग है, जो उसकी घतनिष्ठता, अपनत्व, 
उत्सर्ग भौर स्नेह का प्रतीक है। 
परिवार के निर्माण ओर संवृद्धि से माता का अन्योन्याश्रित सम्बन्ध था । संतान का जन्म, 
लालन-पालन, शिक्षा-दीक्षा और भरण-पोपषण उसी से होता रहा है । वेदों मे सर्वत्र माता का अभि- 
नन्‍्दन किया गया है। भगवानु के पूजन मे उसे पिता के साथ-साथ माता भी कहा जाता था।* 
व्यवहार मे माता सर्वदा 'पिता' शब्द के पहले व्यवहृत होती रही । जब ब्रह्मचारी अध्ययन समाप्त 
कर लेता था तो आचार्य उसे यह शिक्षा देता था कि वह देवता की तरह माता की पूजा करे। 
धर्मंसूत्रों मे माता की मर्यादा और प्रतिष्ठा का विशद चित्रण है। महाकाव्यो ने माता के मान 
और सम्मान का व्यापक निर्धारण किया है। माता को श्रेष्ठ गुर कहा गया ।४ बच्चा अपनी 
प्रारम्भिक शिक्षा माँ से ही प्राप्त करता है। महाभारत में कहा गया है कि आचार्य सदा दस 
श्रोत्रियों से वढकर है, पिता दस उपाध्यायो से अधिक महत्व रखता है और माता की महत्ता दस 
पिताओं से भी अधिक है। वह अकेली ही अपने गौरव द्वारा सारी पृथ्वी को तिरस्क्ृत कर देती है । 


१. ऋग्वेद, ४॥१७॥१७, १०॥४५॥१। २ विश्वरूप, याज्ञ ०, ११५ | 
३. गुरुरप्रच: परोधर्म पोषणाध्यापनन्वित. । पिता यदाह धर्म- स वेदेष्वपि सुनिश्चित: ॥ 
तस्मात्पितुवंच: कार्य न विचार्य कदाचन । पातकान्यपि पूयन्ते पितु. शासनकारिण: ॥ 
पिता धर्म: पिता स्वर्ग. पिता हि परम तप । पितरि प्रीतिमापन्ने सर्वा. प्रीणान्ति देवता 
महाभारत, १२२६६।१४-२१ । 
४. त्वं हि नः पिता वसो त्व माता शतक्रतो बभूपषिथ | ---ऋग्वेद, ८१।दै८।११ 
४. आचार्य: श्रेष्ठ: ग्ुरुणा मातेत्येके |--गौ० ध० सू०, २५० 
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अतः माता के सिवा कोई दूसरा गुरु नहीं है ।* आपस्तम्ब, वौधायन और वसिष्ठ जैसे धर्म शास्त्र- 
कारों ने यह व्यवस्था दी कि पतित पिता छोडा जा सकता था, किन्तु माँ नही छोड़ी जा सकती 
थी ।* स्मृतिकारों ने भी माता को 'परम ग्रुर' मानकर उसकी सर्वोच्चता दर्शित की है ।* 
पति--वैदिक युग में पति पत्नी का सखा था । पति प्रत्येक कार्य मे पत्नी का सहयोग 
प्राप्त करता था । पति-पत्नी दोनों मिलकर 'एक मन” से सोमरस निकालते थे; उसे शुद्ध करते थे; 
यज्ञ, दान, के साथ देवताओं को ह॒वि प्रदान करते थे, उनकी स्तुति करते थे और काम-सुख का 
उपभोग करते थे ।९ परिवार में दोनो की समान स्थिति थी। भार्या पति का आधा अग मानी 
जाती थी । इंहलोक और परलोक दोनो मे दोनो का स।थ रहना आवश्यक था । परवर्ती काल के 
परिवार मे भी पति ने समान धरातल पर स्त्री की संयुक्तता को स्वीकार किया । जो पति था, 
बही पत्नी थी । मातृत्व के दायित्व को सफलतापूर्वक सम्पन्न करने मे पत्नी को पति के संरक्षण 
की अपेक्षा होती थी तथा वह पति को अपना पूर्ण समर्पण कर देती थी । इससे पति का स्वामित्व 
और शक्तिशाली होता गया । पति अन्य वस्तुओ की तरह अपनी पत्नी का दान भी कर सकता 
था। मह॒षि वसिष्ठ को राजा मित्रसह ने अपनी पत्नी मदयन्ती दान में दी थी। इसी प्रकार राजा 
कल्माषपाद और युवन्राश्व ने अपनी पत्नियों का दान किया था । 
पति का व्यवहार अपनी पत्नी के प्रति सदा उदार और प्रशंसनीय होता था । सभी घममम- 
शास्त्रकारो ने स्त्री को उच्च स्थान प्रदान करते हुये उसके साथ पति को सर्वोत्तम व्यवहार करने 
का निर्देश दिया है । 
पत्नी--परिवार में पत्नी की अभूतपूर्व महत्ता थी । वह 'जाया” और “जानि! भी कहीं 
जाती थी । कुट्ुम्ब का विकास और महत्व उसी से था। वह ऋग्वेद मे 'घर” भानी गई । वस्तुतः 
पत्नी ही घर की आत्मा और प्राण थी | यही नही, वह गृह की साम्राशी भी थी। परिवार के 
_ सभी कार्यों में उसका सक्रिय सहयोग होता था । वह पुरुष का आधा भाग मानी गई थी। वह 
| पुरुष की सर्वोत्तम सखा थी । उसे धर्म, अर्थ और काम का मूल स्वीकार किया गया था । पत्नी 
' वाले गृहस्थ के लिए ही धामिक क्रियाएँ ओर यज्ञादि करने का निर्देश था। पत्नीयुक्त पुरुष का 
विश्वास किया जाता था । पुरुष की गति भार्या से ही वनती थी । शास्त्रकारों ने कहा है कि 
अपत्य (सन्तान उत्पन्न करना), धर्म, सेवा, उत्तम सुख (रति), पितरो का और अपना स्वर्ग भार्या 
के ही अधीन था । ऐसी भार्या स्वभावत पृज्य थी। भार्या वही कही गई जो घर की रक्षा करती 
'थी, जो पति को प्राण के समान समझती थी और सन्‍्तान प्रजनित करती थी ।* 


१. महाभारत, शातिपवं, १०८।१७ 
२. माता पुत्रत्वस्य भूयांसि कर्माण्यारभते । 
तस्यां शुश्रूपा नित्यां पतितायामपि ॥--आप० ध० सू०, १॥१०२८४४ 
« मनु, २१४५; याज्ञ ०, १३५ | 
४० ऋग्वेद, 'दा३१।५-ढ । 
५. सा भार्या या बहेदग्नि सा भार्या या ब्पतिन्नता । 
सा भार्या या पतिप्राणा सा भार्या या प्रजावती ॥--शख स्मृति, १॥१५, 
भर 


न्प् 


ही $ 
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पत्नी के लिये पति सेवा और पातित्रत्य का अपार महत्व था । वह अपने कर्तव्यों से घर 
में सुख-समृद्धि का वातावरण निर्मित करती थी । वह अपने गुणो और सद्व्यवहारों से सास-ससुर, 
पति, देवर, ननद आदि सबकी प्रिय-पात्र थी। ग्रुणी पत्नी के लिए मनु ने व्यवस्था दी कि वह 
सर्वदा हँंसमुख रहे, गुह की समस्त वस्तुएँ सुन्दर ढग से रखे, गृहकाय मे दक्ष हो तथा अपव्यय 
करनेवाली न हो । पति के प्रिय कार्यो को करता, सास-ससुर की सेवा करना, सच्चरित्रता और 
सयमपूर्वक रहना पत्नी के प्रधान ग्रुणो मे था । व्यवस्थाकारो के अनुसार वह पत्नी पतिब्रता मानी 
“गई जो अपने पत्ति का नाभ नही लेती थी, क्योंकि इससे पति की आयु घटती थी। उसके लिए 
दूसरे पुरुष का भी नाम लेना वर्जित था। पति द्वारा लांछित होने पर भी चिल्लाकर नहीं बोलती 
थी । वह पति द्वारा मार खाने पर भी मुस्कराती रहती थी । पतित्नता स्त्री वही थी जो आलक्तक, 
कुकुम, सिंदूर, अंजन, कंचुकी, ताबूल, सुन्दर आभूषण और बालो मे वेणी धारण करती थी | वह 
पति के लिए कार्य करने मे दासी, रति-सुख देने मे वेश्या, भोजन देने मे माता और विपत्ति में 
मंत्री थी। पतिब्रता स्त्री के लिए यह भी आवश्यक था कि वह निष्ठापूर्वक पति के साथ रहे। 
वस्तुत. पतिब्रता स्त्री वही थी जो पति के आत्तं होने पर आत्तं, मुदित होने पर प्रसन्न, प्रोपित 
होने पर मलिन और क्ृश तथा मरने पर मृत होती थी । 
पुत्रन--परिवार मे पुत्र का अत्यधिक महत्व था । वेदो मे भी पुत्र प्राप्त करते की अभिलाषा 
व्यक्त करते हुये पिता को दस पुत्र उत्पन्न करने की सलाह भी दी गई है। पुत्र-प्राप्ति के निमित्त 
वगर्भाधान” ओर 'पुसवन' सस्कार सम्पन्न किये जाते थे । पुत्र की अभिलाषा करने के कारणों में 
सबसे प्रधात कारण यह था कि उससे परिवार का पोषण और रक्षा होती थी । पुत्र से ही परिवार 
की धार्मिक क्रियाएँ सम्पन्न होती थी। वही उत्तराधिकारी होता है। पुत्र ही अपने पिता की 
जीर्णावस्था मे देखभाल करता और उसकी मृत्यु के बाद परिवार का संचालन करता था। 
इसीलिए पुत्र को 'शोकापनुद्र! (शोक दूर करने वाला) कहा जाता था। पूत्र उत्पन्न होने से 
व्यक्ति पितृ-ऋण से मुक्त माना जाता था। पूत्र को वश का 'बीज” और “आधार! कहा_ 
गया है ।' 
पुश्नी--संयुक्त परिवार मे पुत्री का स्थान उच्च होते हुए भी निम्न प्रतीत होता है। उसे 
दुख और सताप का कारण माना जाने लगा था। ऐतरेय ब्राह्मण मे कहा गया है, “वह जन्म के 
समय स्वजनों को दु ख देती है । विवाह के समय समुचित धन (वहेज) ले जाती है, तरुणाई में 
अनेक दोषो से युक्त होकर वश को कलंकित कर सकती है, अत. कन्या माता-पिता के हृदय को 
आघात पहुँचाने वाली है ।” किन्तु इस कथन के विपरीत महाभारत मे कहा गया है कि कन्या में 
स्वंदा लक्ष्मी निवास करती है। मनु ने उसे पुत्र के समकक्ष माना है तथा पुत्र के अभाव में उसे 
उत्तराधिकारी स्वीकार किया है। उसे दु.ख नही माना गया है । हेमचनद्र लिखित 'शब्दानुशासन 
में भी उसे शोककरी कन्या? कहा गया है। वाण ने लिखा है कि पुत्री उत्पन्न होकर पिता को 
चिन्ता के भँवर मे डाल देती है । पुत्री के लिए ये समस्त चिन्ताएँ उसके विवाह को लेकर की 
जाती थी । । 


पुत्री को परिवार में अनेक सुविधाएँ और अधिकार प्राप्त थे । वह पिता द्वारा लालित- 





) शाकुन्तलमु, ७१५,१६, विक्रमोबंशी, ५॥१५। 
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पालित होती थी तथा पिता के ही संरक्षण में बड़ी होती थी । धर्मंशास्त्रकारों ने यह व्यवस्था की 
थी कि अगर बिना विवाह किये ही उसके पिता की मृत्यु हो गई हो तो उसके विवाह के लिए 
निश्चित सम्पत्ति सुरक्षित कर दी जाय 4 उसके आजीवन अविवाहित रहने पर भी भरण-पोपण 
के लिए व्यवस्था की गई थी । माता की मृत्यु पर स्त्री-धन पर उसका अधिकार था । विज्ञानेश्वर 
का मत है कि सम्पत्ति के विभाजन के समय उसे चतुर्थाशं मिलता था; यह भाग पुत्र की उपस्थिति 
में. उसका चतुर्थाश होता था । मध्यकाल मे शास्त्रकारो ने सम्पत्ति मे उसका अधिकार स्वीकार 
किया ।,अपुन्र पिता की सम्पत्ति में उसके अधिकार को मान्यता दी गई | पितृ-धन और स्त्री-धन 
दोनो, मे उसके अधिकार ,को स्वीकृति थी । 


परिवार के सदस्यों में पारस्परिक सम्बन्ध 


पति-पत्नी--पत्ति-पत्नी के सम्बन्ध में हिन्दू परिवार में पतियो की पत्नियों पर प्रभुता 
स्वंतोमुखी मानी जाती थी । विद्वानों का मत है कि वैदिक काल मे पति पत्नी मित्रवत व्यवहार 
करते थे । तदन्तर स्मृतिकाल, मे पति पत्नी का गुर बत गया, और पौराणिक काल में देवता। 
प्रायः पति की प्रभुता के कारण थे--पुरुष को शक्तिशाली और स्त्री को अबला मानना, तथा 
स्‍त्री मे समर्पण की मनोवैज्ञानिक स्थिति का विशेष महत्वपूर्ण होना, पत्नी की आथिक पराधीनता 
तथा अनेक धाभिक एवं सामाजिक निर्योग्यताओ का पाया जाना । सैद्धान्तिक रूप से परिवारों मे 
पति की स्थिति उच्च थी परन्तु व्यावहारिक दृष्टि से वह कही भी शासक की स्थिति मे नही 
था । पत्नी को परिवार का सारा काम देखना होता था और बच्चों का भी ध्याव रखना पडता 
था। समय पर खाना खिलाना, छोटे-मोटे आथिक कार्यों मे सहयोग करना होता था । प्राय. उच्च, 
मध्यम एवं निम्न जातियो में पति पत्नी के सम्बन्ध भिन्‍न-भिन्‍न प्रकार के होते थे । निम्त जातियों 
में पति और पत्नी के तनाव बडा उम्र रूप धारण कर लेते थे परन्तु वे शान्‍्त भी हो जाते थे । 
उच्च जातियो मे तनाव की स्थिति में पत्नी को घर से निकाल तक दिया जाता था और दूसरी 
शादी भी कर ली जाती थी, किन्तु अधिकाशतः तनाव का रूप सामने नही आने|दिया जाता था। 
पति विशेष रूप से दो कारणो से असन्तुष्ट होते थे--प्रथम, पत्नियाँ अपने मायके वालो को चोरी 
छिपे पति के घर से सामान आदि देती थी, द्वितीय, वे किसी अन्य से प्रेम करती थी। इसी प्रकार 
पत्नियाँ अपने पतियों मे उनकी लापरवाही अथवा दूसरी स्त्री से प्रेम करने के कारण रुष्टता 
प्रकट करती थी । 
माता-पित्ता तथा बच्चो के पारस्परिक सम्बन्ध--परिवार मे पिता के तीन महत्वपूर्ण कार्य 
माने जाते थे--भरण, रक्षण, तथा शिक्षण । माँ बच्चे को गर्भ मे रखती थी तथा अपने दूध से 
उसका पालन पोषण करती थी । वह ही बच्चे के खाने पीने आदि को व्यवस्था के लिए उत्तर- 
दायी होती थी । धर्मंशास्त्रो की आज्ञा है कि जब तक माता पिता जीवित रहे बच्चों को उनके 
अधीन रहना चाहिए और उन्हे सर्वोच्च सम्मान देना चाहिए । माता, पिता तथा आचार्य ये तीनो 
देवता के तुल्य पूजनीय माने जाते थे । अधिकार की दृष्टि से पितृसत्तात्मक परिवार होने के कारण 
पिता की प्रभुता परिवार में सर्वोच्च होती थी। पिता बच्चे को शिक्षण के सन्दर्भ मे पीठ भी 
सकता था और प्राय' हिन्दू परिवारों मे पिता बच्चों को प्यार करने के साय-साथ अनुकूल व्यवहार 
के लिए पीठते भी ये। मृता का पुत्र के ऊरर पूरे अधिकार या। अनेफ स्थलों पर आया है कि 
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माता सदैव वन्दनीय है । पुत्र के लिए माता पतिता हो तो भी श्रद्धा की: पांत्रा है । 

पितृवंशी परिवार होने के कारण हिन्दू परिवारों में पुत्र कों विशेष आदर मिलता था। 
पितृ ऋण से उऋण होने के लिए पुत्र होना आवश्यक माना जाता था ।«पुत्र के अधिक चाहें जाने 
का एक कारण यह भी था कि वह वृद्धावस्था में माता पिता की सेवा तथा भरण पोषण करता था, 
वही कुद्धम्ब का रक्षक होता था | 'जव कि कन्या पराया धन होती थी, वह तो विवाह के बाद 
दूसरे के घर चली जाती थी | इसीलिए कन्याओ को परिवार में सम्माननीय तो मात्रा जाता था 
परन्तु परिवार में सहयोगी नही | जिस घर में पुत्रियाँ ही पुत्रियाँ होती वे. निश्चित रूप से दुखी 
होते थे । परन्तु दो चार पुत्रों के मध्य एक दो पुत्री हो तो उसे सोभाग्य सूचक माना जाता था । 

हिन्दू परिवार में वचपन से ही बच्चे आयु भोर पद के हिसाब से बड़ो का क्षत्कार करना 
सीखते थे । वे अपने माता पिता का सम्मान पैर छूकर करते थे । माता पिता का व्यवहार भी पुत्र 
पुत्रियो की आयु के अनुसार बदल जाता था । पिता कठोर और अनुशासन करने वाले तानाशाह के 
रूप मे दिखाई देता है । उसकी आज्ञा न मानने पर कष्ट उठाना पड जाता था । भय गौर भादर 
का भाव पिता के प्रति सदैव वना रहता था । यही कारण है कि मा जब बच्चो के व्यवहार से 
खीज नाती तो बच्चों के पिता से शिकायत करने की धमकी देती थी । कुछ पुत्र बड़े होने पर 
पिता की भी अवहेलना करने लगते, तो ऐसे पुत्रो को रास्ते पर लाने के लिए प्रभावशाली 
व्यक्तियों की भी सहायता ली जाती थी । 

भाई बहिन के पारस्परिक सम्बन्ध--हिन्दू समाज में भाई शब्द विशेष महत्व का है। भाई 
शब्द कहते ही एक प्रेम की धारा उमड़ पड़ती थी । परिवार में बड़े भाई का अधिक महत्व 
था। धामिक-सामाजिक कार्यों मे भी वडे भाई को प्राथमिकता मिलती थी । शास्त्रों के अनुसार 
बडे भाई को अन्य सभी अनुजो से पिता के तुल्य आदर करना चाहिए । परन्तु सामान्यतया मह 
देखा जाता था कि बहुत कम ही स्थानो मे पिता की मृत्यु के बाद संयुक्त परिवार चल पाते ये 
क्योकि बडे होकर भाई आपस मे बरावर का व्यवहार करते थे। भाइयो के भगड़े भी देखने को 
खूब मिलते हैं जिसका कारण प्राय उनकी पत्तनियाँ होती थी। बहिन भाई का सम्बन्ध भी अत्यन्त 


प्रेम पूर्ण माना जाता था । माता पिता के न रहने पर भी भाई अपनी बहिन को घर पर बुलाता 
था गौर सभी कतंव्यों को पूरा करता था । 


महत्वपुर्ण प्रश्ग 


१ प्राचीन भारतीय पारिवारिक प्रथा की प्रमुख विशेषताओं का उल्लेख कीजिये । 
(पी० सी० एस० १६७२) 
२ प्राचीन भारतीय परिवार के गठत और उसके विभिन्न सदस्यो के महत्व की सप्रमाण 
विवेचना कीजिये । 


३. प्राचीन भारतीय परिवार में माता-पिता, पति-पत्नी तथा पुत्र-पुत्री के स्थान का 
विवेचनात्मक वर्णन प्रस्तुत कीजिये । 


हा प । अध्याय बीस 


९१८१८ ३८४०? + २८००० २८६६०९०६३८४ैं२०९०४ २८४०० ९४१८० ९७०३८८ै५०९०८६३८४ै००९८ह६ै ३८ ५० 


प्राचीन शारत हें स्त्रियों की दशा 
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प्राचीन भारत में स्त्रियों की दशा और स्थिति एकरूप नही थी। प्रारम्भ से ही उत्तका 
जीवन स्वतन्त्र नही रहा और वह पिता, पति और पुत्र के नियन्‍्त्र० तथा निरीक्षण में रही । 
सामान्यतया समाज मे स्त्रियों की स्थिति उनके स्वभाव और गुणो द्वारा निर्धारित की जा सकती 
है। प्राचीन साहित्य और कला मे स्त्रियाँ लौकिक तथा धाभिक कृत्यों में पतियों के साथ 
दर्शित की गई है, जिससे विदित होता है-कि वे सामाजिक एवं धारमिक कृत्यो मे सक्रिय रूप से 
भाग लेती थी। कुछ स्त्रियों ने प्रशासन मे भी सक्रिय भाग लिया था । प्रभावती गुप्ता, तामनिका 
आदि अपने अवयस्क, पुत्रों की अभिभावक के रूप में शासत का भार सम्भालती थी। 
मेघाबिनी तथा उच्चशिक्षित नारियो के भी उल्लेख मिलते है। अनेक महिलाएँ प्रतिष्ठित 
शिक्षिकाओ (उपाध्यागी) के रूप मे भी कार्य करती थी । इस उज्ज्वलतार पक्ष के विपरीत 
कन्याओ का उपनयन संस्कार नही किया जाता था। शने' शने नामकरण तथा चूडाकर्म जैसे 
संस्कारो से भी उन्हे वंचित करके उनके 'आत्मिक अधिकार हरण' का प्रयत्न किया गया था। 
स्‍त्री के सतीत्व और पतिभक्ति पर बहुत अधिक बल देकर उसकी स्वतन्त्रता को काफी सीमा तक 
सकुचित कर दिया गया । किन्तु साथ ही साथ इस विश्वास के भी अनेक प्रमाण उपलब्ध है कि 
प्राचीन काल में नारी को आदर्शात्मक तथा मर्यादायुक्त सम्मान भी प्राप्त था। नारी को सर्वे- 
शक्तिसम्पन्न मानते हुए, उसे विद्या, यश और सम्पत्ति का प्रतीक स्वीकार किया गया । 
स्त्रियों की दशा 
वैदिक साहित्य मे वहुत-से कथन खस्रियो की प्रशंसा मे पाये जाते है।' दो-एक अपवादो को 
छोड़कर स्त्रियो को 'किसी भी दशा मे' मारना वर्जित था । गौतम एवं मनु ने व्यवस्था दी है कि 
यदि स्त्री अपने से नीच जाति के पुरुष से अवैध रूप से संभोग करे तो उसे कुत्तों द्वारा नुचवाकर 
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मार डालना चाहिए ।" अत्रि एवं वेवल ने बडी उदारता प्रदर्शित की है, जिनके मत से यदि कोई 
स्‍त्री पर-जाति के पुरुष से संभोग कर ले ओर उसे गर्भ रह जाय तो वह जातिच्युत नहीं होती, 
केवल बच्चा जनने या मासिक धर्मे के प्रकट होने तक अपविन्न रहती है। यदि किसी नारी के 
साथ कोई बलात्कार कर दे तो वह त्याज्य नही समझी जाती थी और केवल भागामी साप्तिक 
धर्म के प्रकट होने तक अपविन्न रहती थी । महाभारत के अनुसार यदि रुत्री कुमार्ग में जाय 
तो दोष उसके पति का है न कि पत्नी का ।* 


इस काल की अनेक उत्तियाँ स्त्रियों के विरोध में भी यउती है। मसेत्रायणी संहिता में स्त्री 
को 'अनुत' अर्थात्‌ कूठ का अवतार कहा गया है।) ऋग्वेद मे “तारी का मन दुर्दमनीय'” कहा गया 
है ।१ ऋग्वेद एवं शतपथ ब्राह्मण के अनुसार “स्त्रियों के साध कोई मित्रता नहीं है, उनके हृदय 
भेड़िये के हृदय है ।* तैत्तिरीय सहिता का कथन है--“अतः स्त्रियाँ बिना शक्ति की हैं, उन्हें दाय 
नही मिलता, वे दुष्ट से भी बढकर दुबंल ढंग से ब्रोलती हैं ।५ शतपथ ब्राह्मण के अनुसार स्वी, शुद्ध 
कुत्ता एवं कौभा में असत्य, पाप एवं अन्धकार विराजमान रहता है, “पत्नियाँ घुत या वच्चध से हत 
होने पर तथा विना पुरुष के होने पर न तो अपने पर राज्य करती है और न दाय (सम्पत्ति 
भाग) पर ४ ; 

उपर्युक्त कथनों से स्पष्ट है कि वैदिक कान में भी स्त्रियाँ बहुधा नीची दृष्टि से देखी जाती 
थी। उन्हें सम्पत्ति में कोई भाग वही मिलता था तथा वे आश्रित थी। धर्मशास्त्र-साहित्य से स्त्रियों 
की दशा बुरी ही होती चली गयी, केवल सम्पत्ति के अधिकारों के बारे में अपवाद पाया ग्रया। 
धर्मंशास्त्रकारों ने व्यवस्था की कि स्त्रियाँ स्वतन्त्र नही है, सभी मामलों में आश्रित एवं परतन्व 
है, वचपन में, विवाहोपरान्त एवं बुढ़ापे में वे क्रम से पिता, पति एवं पुत्र द्वारा रक्षित होती हैं ।* 
उनके अनुसार विधाता ने स्त्री को आश्रित बनाया है, अच्छे कुल की नारियाँ भी स्वतस्त होने पर 
गर्त में गिर जाती हैं । 

महाभारत, मनुस्मृति, अन्य स्मृतियों एवं पुराणों मे स्त्रियों पर घोर नैतिक लाछत लगाये 
गये है । अनुशासनपर्व के अनुसार, “सूत्रकार का निष्कर्प है कि स्त्रियाँ अनुत (भुठी) है”, “स्त्रियी 
से बढ़कर कोई अन्य दुष्ट नही है, ये एक साथ ही उस्तुरा की धार (क्षुरधार) है, विष है, सर्प 
और अग्नि हैं,” “सैकडो-हजारो मे कही एक स्थत्री पतिव्रता मिलेगी,” “स्त्रियाँ वास्तव में दुर्दमनीय 
है, वे अपने पति के बन्धनों मे इसीलिए रहतीन्‍हे कि उन्हे कोई अन्य पुछ्धता नही और क्योकि वे 
नौकरो-चाकरो से डरती है” “स्त्रियो मे राक्षसों, शम्बर, नमुचि तथा अन्य लोगो की धृर्तता पायी 
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जाती है ।”” रामायण में भी महाभारत की भाँति उनकी भरपूर निन्‍्दा की गई है--“वे धर्म- 
भ्रष्ट है, चंचल हैं, ऋूर है, और है विरक्ति उत्पन्न करने वाली” ।* मनु के अनुसार “वे कामी 
हैं, चंचल हैं, प्रेमहीन है, पति-द्बोही हैं, पर-पुरुष 'प्रेमी है, चाहे वह पर-पुरुष सुन्दर हो या असुन्दर 
उन्हे तो वस पुरुष चाहिए ।” “पुरुषों को अपनी ओर आक्षष्ट करना स्त्रियों का स्वभाव-सा है, 
अत. विज्ञ लोग नवयुवतियोी से सावधानी से बातचीत करते है, क्योकि नवयुवतियाँ सभी को, 
चाहे वे विज्ञ हो या अविज्ञ, पथभ्रष्ट कर सकती है ।'”* वृह॒त्पाराशर के अनुसार स्त्रियो की 
काम-शक्ति पुरुषों की काम-शक्ति की आठगुनी होती है। अनुत (क्रूठ बोलता), साहस (विवेकशुन्य 
कार्य), माया (धृतता), मूखेत्व, अति लोभ, अशौच (अपवित्नता), निर्देयता--आदवि स्त्रियों के 
स्वाभाविक दोष वताए गये हैं । 
प्राचीन साहित्य के अनुशीलन से इस तथ्य की भी प्राप्ति होती है कि स्त्रियों के विरोध 
में कही गयी अनर्गल, निरर्थक तथा आधारहीन उक्तियो का विरोध एवं कटठु आलोचनाएँ भी की 
गईं । वाराहमिहिर (छठी शताब्दी) ने स्त्रियों के पक्ष का ओजस्वी समर्थंव किया है। उसके मत 
में स्त्रियों पर धर्म एवं अर्थ आश्रित है, उन्हीं से पुरुष लोग इन्द्रिय-सुख «एवं सन्तान-सुख प्राप्त 
करते है, वे धर की लक्ष्मी है, इनको सदैव सम्मान एवं धन देता चाहिए । इसके उपरान्त वाराह- 
मिहिर ने उन लोगो की भत्संता की है जो वैराग्यमार्ग का अनुसरण कर स्त्रियों के दोपो की चर्चा 
करते है और उनके गुणों के विपय में मौन हो जाते हैं। वाराहमिहिर निन्दकों से पूछते है-- 
“सच बताओ, स्त्रियों मे कौन से दोप है जो तुम लोगो मे नहीं पाये जाते ? पुरुष लोग धुृष्ठता से 
स्त्रियों की भत्संता करते है, वास्तव में वे (पुरुषों की अपेक्षा) अधिक ग्रुणों से सम्पन्न होती है,” 
“अपनी माँ या अपनी पत्नी भी स्त्री ही है, पुरुषो की उत्पत्ति इन्ही से होती है; अरे कृतचघ्ती एवं 
दुष्ट, तुम जब इस प्रकार उतकी भर्त्सेना करते हो तो तुम्हे सुख क्योकर मिलेगा ? शास्त्रों के 
-अनुसार दोनो पति एवं पत्नी पापी है यदि वे विवाह के प्रति सच्चे नही होते, पुरुष लोग शास्त्रों 
की बहुत कम परवाह करते है (किन्तु स्त्रियाँ बहुत परवाह करती है), अत. स्त्रियाँ पुरुषों की 
अपेक्षा अति उच्च है,” “दुष्ट लोगों की धृष्टता कितनी बड़ी है, ओह ! वे पवित्र एवं निरपराध 
स्त्रियों पर गालियो की बौछार करते है, यह तो वैसा ही है जैसा कि चोरो के साथ देखा जाता है, 
अर्थात्‌ चोर स्वयं चोरी करते हैं और पुतः शोर-गुल करते है, 'ठहरो, ओो चोर !' अकेले मे पुरुष 
स्त्री 'की' चाठुकारी' करते है, किन्तु उसके मर जाने पर उनके पास इसी प्रकार के मीठे 'शब्द नहीं 
होते, किल्तु स्त्रियाँ कृतज्ञता 'के वश मे आकर अपने पति के शवों 'का आलिंगन'करके .'अंग्नि मे 
प्रवेश कर जाती है ।”९ 
प्राचीन काल मे स्लियो को सामान्यत. भर्त्सता के शब्द सुनने पडे किन्तु स्मृति-ग्रन्थो मे माता 
की अशंसा एवं सम्मान में बहुत-कुछ कहा गया है। गौतम का कहना है--“आचार्य (वेदगुरु) गुरुओ 
मे श्रेष्ठ है, किन्तु कुछ लोगो के मत से माता ही सर्वश्रेष्ठ है ।” आपस्तम्बधमंसूत्र का कहना है कि 
पुत्र को चाहिए कि वह अपनी माता की सदा सेवा करे, भले ही वह जातिऊ युत हो चुकी हो, क्योकि 
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वह उसके लिए महान कप्टो को सहन करती है। यही बात वौधायनधमंसूत्र मे भी है, किन्तु यहाँ पुत्र 
को अपनी जातिच्युत माता से बोलना मना किया गया है। वसिष्ठधर्मसूत्र के मत से “पतित पिता 
का त्याग हो सकता है; किन्तु पतित माता का नही, क्‍योंकि पुत्र के लिए वह कभी भी पतित नही 
है ।/) मनु के अनुसार आचार्य दस उपाध्यायो से महत्ता मे आगे है, पिता सो आचार्यों से आगे 
हैं, माता एक सहख्र पिताओ से बढ़कर है । याज्ञवल्व्य के अनुसार अपने गुरु, आचार्य एवं 
उपाध्याय से माता बढकर है ।* अनुशासनपर्व का कहना है कि माता महत्ता मे दस पिताओ से, 
यहाँ तक कि सारी पृथ्वी से वढ़कर है, माता से बढ़कर कोई गुरु नही है ।? अन्नि के मत से माता 
से बढ़कर कोई अन्य गुरु नही है ।४ पाण्डवो ने अपनी माता क्ुत्ती को सर्वोच्च सम्मान दिया था । 
छ्लादिपवं मे कहा गया है--“सभी प्रकार के शापों से छुटकारा हो सकता है किन्तु माता के शाप 
से छुटकारा नही प्राप्त हो सकता ।”४ 

उपरोक्त पक्ष एवं विपक्षी वक्तयों की पृष्ठभूमि में प्राचीन भारत के विभिन्न यूगों मे स्त्रियों 

की स्थिति के उतार-चढ़ाव का मूल्याकन निम्नलिखित क्रम से किया जा सकता है .--- 


वैदिक युग भे---वैदिक युग मे नारी जीवन के प्रत्येक क्षेत्र में समान रूप से आहत 
थी। शिक्षा; धर्म, व्यक्तित्व ओर ,सामाजिक विकास में उसका महानु योग था। नववधू गृह की 
सम्राशी होती थी ।* वह पति के साथ प्रत्येक कार्य में सहयोग प्रदान करती।थी । वह पति के 
साथ मिलकर गृह के याज्ञिक कार्य सम्पन्न करती थी ।? वस्तुत रत्नी और पुरुष दोनों यज्ञ-रूपी 
रथ के जुडे हुए दो वैल थे ।* यज्ञ मे उसकी »उपस्थिति की अनिवायंता उसकी 'पत्नी” संज्ञा 
चरिताथ करती तथा उसके दाम्पत्य का जाया” स्वरूप मृत्त करती है | उत्तरवैदिक युग में नारी 
सम्बन्धी धारणा पूर्ववत्‌ उन्नत वनी रही। शिक्षा के क्षेत्र मे उसका स्थान पुरुषों के समाव था । 
वह ब्रह्मचर्य के जीवन में शिक्षा ग्रहण करती थी।'" उस युग में शिक्षित स्री-पुरुष ही विवाह-योग्य 
समझे जाते थे ।!? (किल्तु इस युग में स्त्रियों को याज्िक कार्यों से भलग रखते का उपक्रम किया 
जाने लगा तथा उन्हे वैदिक मन्त्रों के उच्चारण के उपयुक्त नहीं माना गया। सम्भवत्तः वैदिक 
साहित्य को सही और शुद्ध बनाये रखने के लिए ही स्त्रियों को अलग रखने का नियम बना । 


सुत्र तथा स्मृतिकाल में--सूत्रो और स्मृतियों के काल मे स्त्रियों की स्थिति दयनीय हो 
गई। उन पर नाना प्रकार के वन्धन और अवरोध लगाए गए । उनकी राजनीतिक, सामाजिक, 
धामिक, शथिक और वैयक्तिक सभी स्थितियों पर प्रतिवन्ध, लगे । अब जन्म से मृत्यु तक वह 
पुरुष के नियन्त्रण मे रखने के लिए निर्देशित की गई। वह क्रमश. पिता, पति, और पुत्र द्वारा 
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११. शुक्ल यजुर्वेद, ८5।१।॥ ४ दे 


“जे ... र्थियो की दशा, /:2 ४४४ 


नियन्त्रित मानी गई ।" कन्या और पुत्र के जन्म पर पुत्र का सर्वदा स्वागत किया गया तथा दोनों 
के समारोहो के आयोजन भिन्न-भिन्न प्रकार के ये । 

पूर्व मध्य युग भें--पूर्वमध्य युग तक कन्या शक्ति! के रूप में प्रतिष्ठित हो चुकी ,थी ॥ . 
शाक्त धर्म के प्रभाव के कारण उसे गौरी' और “भवानी” का नाम प्रदान किया गया । मातृ-गर्भे 
में आई राज्यश्री का वर्णन बाण ने इस प्रकार किया है, “देवी यशोवती ने देवी राज्यश्री को उसी 
प्रकार गर्भ मे धारण किया जिस प्रकार नारायण-मूर्ति ने वसुधा को ।""'“जिस प्रकार मेना ने 
सर्वजीवधारियो से अभ्यर्थित गौरी को उत्पन्न किया था, उसी प्रकार यशोवती ने दुहिता (राज्यश्री ) 
को (” पूर्वमध्य काल में नारी पर नियन्त्रण और कठोर हो गए। धर्म और समाज की रक्षा के 
नाम पर अनेक ऐसी व्यवस्थाओ का नियमन हुआ जिससे स्त्रियों की दशा निरन्तर दयनीय 
होती गई । 
स्त्री की स्वतन्त्रता 


वैदिक युग मे स्त्री स्वतन्त्र और मुक्त थी। वह सभी दृष्ठियों से पुषयों के समान थीं। 
उस'युग मे लोपामुद्रा, विश्ववारा, सिक्ता, घोषा आदि अनेक ऐसी विदुपी स्त्रियाँ थी, जिन्होने 
ऋग्वेद की अनेक 'ऋचाओ' का 'प्रणयन किया था । वे याज्ञिक कार्यो मे भी अग्रणी थी। स्त्रियाँ 
स्वतन्त्रतापूर्वक पुरुषों के' साथ गोष्ठियो और दार्शनिक वाद-विवादों में सम्मिलित होती थी। 
सामाजिक और धामिक उत्सवो, समारोहो में वे अलंकृत होकर विना किसी नियन्त्रण के हिस्सा 
लेती थी ।* वे यज्ञ की अधिकारिणी थी ।* अकेला पुरुष यज्ञ के लिए अयोग्य था ।९ 

उत्तरवैदिक-काल से नारी की दशा अवनति की ओर अग्रसर होने लगी। उसंपर 
सामाजिक और धार्मिक अनेक प्रकार के नियन्त्रण लगाये ' गए जो आगे चलकर और विस्तृत 
हो गए । धर्मसूत्रो और स्मृतियो के युग मे स्त्री की दशा पूर्णतः पतनोन्मुख हो गईं । स्त्री के साथ 
भोजन करने वाले पुरुष को गहित आचरण करनेवाला व्यक्ति बताया गया ।* अब उस स्त्री की 
प्रशंसा की गई जो प्रतिवाद न करने वाली थी । उसका स्वतन्‍्त्र अस्तित्व समाप्त होता गया। पितृ- 
सत्तात्मक समाज मे उसकी स्वतन्त्रता और उन्मुक्तता पर अनेक प्रकार के* अंकुश लगाये जाने लगे। 
पूर्वमध्य युग मे उसके सारे अधिकोर सीमित कर दिये गये तथा उसकी स्वच्छन्दता पर अनेक 
नियन्त्रण लगा दिये गए ।* विज्ञॉनेश्वर ने शंख का उद्धरण देकर टिप्पणी की है कि वह घर से 
विना कहे और ब्नि चादर ओढे वाहर न जाये, शीघ्रतापूर्वक न चले, वनिये, संन्यासी, वृद्ध वैद्य 
के अतिरिक्त किसी पर-पुरुष से वात न करे, अपनी नाभि खुली न रखे, एड़ी तक कपड़ा पहने, 
स्तनों पर से कपडा न हठाये, मुँह ढेंके विना न हँसे, पति या सम्बन्धियो से घृणा न करे । बह 
धू्त, वेश्या, अभिसारिणी, संन्यासिनी, भाग्य बताने वाली, जादू-टोना या ग्रुप्त विधियाँ करने वाली 


१. पिता रक्षति कौमारे भर्ता रक्षति यौवने । 

५ रक्षेक्त्ति स्थविरे पुत्रा न स्त्री स्वातन्व्यमहँति ॥ मनु० ३ 

२. अथवेबवेद, २।३६॥१। ३. अथर्ववेद, ११॥१॥१७।२७ । 

४- शत० ब्रा०, ५१॥६।१०, तै० ब्रा० २२२।६। , ४, बौ०ध० सू० ११११६ | 

६. मिताक्षरा, याज्ञ० २१४।८; मेधातिथि,, मनु० ५॥१४७ कुल्लूक, मनु० ५१४७ | 
है 5 ऊ ।ं । [०008 “| 


४५० (५ प्राचीन भारतीय सामाजिक जीवन 


दुःए्लील स्त्रियों के साथ न रहे । इनकी संगति से कुलगत स्त्रियो का चरित्र निम्न होता है ।" 
अलवरूनी के अनुसार कन्या की अपेक्षा पुत्र का अधिक ध्यान रखा जाता था ।* 
नारी-शिक्षा 
वैदिक युग में शिक्षा, बुद्धि और ज्ञान के क्षेत्र में स्त्री अग्रणी थी। उसे यज्ञ-सम्पादन और 
वेदाध्ययन करने का पूर्ण अधिकार था। वे दर्शन और तकंशास्त्र में भी निपुण होती थी। कतिपय 
विदुषी स्त्रियों ने ऋग्वेद की अनेक ऋचाओ के प्रणयन मे योगदान किया था। योगदान करने वाली 
ऐसी बीस कवियिशत्रियाँ थी | इनमें रोमशा, अपाला, उ्वंशी, विश्ववारा, सिकता, निवावरी, घोषा, 
लोपामुद्रा आदि स्त्रियाँ अधिक प्रसिद्ध हैं। सूत्र-काल तक स्त्रियाँ भी यज्ञ सम्पादित किया करती 
थी ।* अनेक कन्याएँ ब्रह्मचर्य का अनुगमन करते हुए उपनयन संस्कार भी कराती थी । वैदिक 
युग में छात्राओं के दो वर्ग थे, एक 'सद्योवधृ” ओर दूसरा “ब्रह्मवादिनी/ । सद्योवधृ वे छात्राएँ 
थी जो विवाह के पूर्व तक कुछ वेद-मन्त्र और याज्ञिक प्रार्थनाएँ पढ़ लेती थी तथा ब्रह्मवादिनी 
वे थी जो शिक्षा समाप्त करने के पश्चात्‌ विवाह करती थी। कुछ ऐसी भी स्त्रियाँ थी जो जीवन- 
पर्यन्त अध्ययन मे लीन रहती थी और विवाह नही करती थी । ऋषि कुशध्वज की कन्या वेदवती 
ऐसी ही थी । अनेक प्रमाणों से विदित होता है कि अब दर्शन जैसे गुढ़ ओर गम्भीर विषय में भी 
वे पारंगत होने लगी थी। नयाज्ञवल्क्य की पत्नी मैत्रेयी विख्यात दार्शनिका थी जिसकी रुचि 
अलंकारो मे न होकर दर्शनशास्त्र मे थी। विद्वदुगोष्ठी मे गार्गी ने अपनी अदूभुत्‌ तकंशक्ति से 
याज्ञवल्क्य जैसे मह॒धि को चौका दिया तथा अपनी पृच्छाओो से उन्हे ही नही, बल्कि पूरे विद्वदू- 
समाज को सछ्तव्ध कर दिया था। 
अनेक महिलाएँ अध्यापिकाओ का जीवन व्यतीत करती थीं, तथा अपना शिक्षण-कार्पे 
उत्साह और लगन के साथ निष्ठापुर्वेक करतो थी । ऐसी स्त्रियाँ 'उपाध्याया' कही जाती थीं। 
ये छात्राओ को पढ़ाया करती थी तथा उन्हे अन्यान्य विषयों क्रा ज्ञान प्राप्त कराती थी। पाणिति 
ने महिला-शिक्षणशाला का उल्लेख किया है ।* इनमे महिलाएँ शिक्षा ग्रहण करती भी। 
ऐसी महिला शिक्षण संस्थाओ का प्रवन्ध उपाध्यायाएँ ही करती रही । उस युग मे सहशिक्षण का 
भी प्रचलन था। छात्र-छात्राएँ-एक साथ शिक्षा प्राप्त करते थे । वाल्मीकि आश्रम में आत्ेयी ने, 
लव ओर कुश के साथ शिक्षा ग्रहण की थी।* भूरिवसु ओर देवराट्‌ के साथ कामन्दकी ने अध्ययन 
किया था ।* पुराणों से विदित होता है कि नारी-शिक्षा के दो रूप थे, एक आध्यात्मिक और 
दूसरा व्यवहारिक । आध्यात्मिक !ज्ञान मे बृहस्पति भगिनी, अपर्णा, एकपर्णा, एकपाटला, भेना, 
धारिणी, संनति, शतरूपा आदि कन्याओ का उल्लेख हुआ है । ये ब्रह्मवादिनी थी । उमा, पीवरी, 
घममव्रता जैसी कनन्‍्याओ ने अपनी तपस्या के वल पर अपनी इच्छानुसार वर पाया था। 
अनेक स्त्रियाँ नुत्य, संगीत, चित्रकला, आदि की शिक्षा ग्रहण करती थी। नृत्य ओर संगीत 
में स्त्रियों की सदा से रुचि रही है ।* 


१. विज्ञानेश्वर, याज्ञ ० ११८७ । ' २. ग्यारहवी सदी का भारत, पृ० १५४ । 
. हे. पाराशर भुह्मयसूत्र २२० । ४. छात्रयादय शालायाम्‌! पाणिनी, ६।२।४६, 
५. उत्तररामचरितु, अंक २। ६. मालती माधव, अंक १। 


७- नारी वा कुरुते या तु विश्ोकद्गवादशीब्रतमु । 
भृत्यगीतपरा नित्यं सापि तत्फलमाप्नुयात्‌ ॥ --मत्स्य पुराण-८5२॥२० 


स्त्रियों कौ दशा (22 ४११ 


शिक्षा और अध्ययन भादि में रुचि रखने के परिणामस्वरूप अनेक नारियाँ शासन- 
व्यवस्था और राज्य के प्रवन्ध मे दक्ष होती थी तथा अभिभावक के रूप में स्वयं प्रशासन का 
संचालन करती थी । सिकन्दर के आक्रमण का प्रतिरोध पति की मृत्यु के पश्चात्‌ मस्सग की 
महारानी ते किया था । दूसरी सदी ईस्वी पूर्व में आध्र-सातवाहन वंशीय राजमाता नयनिका ने 
अपने अल्पवयस्क पुत्र की अभिभाविका के रूप मे स्वयं प्रशासन का भार संभाला था। इसी प्रकार 
वाकाटक वंश की रानी प्रभावती गुप्ता ने अपने पुत्र की अल्पवयस्कता के कारण स्वयं शासन किया 
था। कश्मीर की सुगंध और दिद्दा अपने प्रशासन और राज्य-कार्य के लिए विख्यात थी। अबका- 
देवी और भैला देवी जैसी गुजरात की चालुक्य स्त्रियों ने अपने राज्य का उुशल प्रशासन किया। 


स्त्रियों के कत्त व्य तथा अधिकार 


प्राचीन भारतीय पारिवारिक जीवन के विषय में विचार करते समय हम पत्नी, माता, 
पुत्री तथा बहन के रूप मे स्त्रियों के कत्तेव्यो तथा अधिकारों की ओर संकेत कर चुके हैं। यहाँ 
पर इस विषय मे कुछ विस्तार से स्त्रियों के कर्त्तव्यो तथा अधिकारों के विषय मे विचार करना 
उचित होगा । 
ज॒ति प्राचीन काल मे यह विश्वास व्याप्त था कि व्यक्ति तीन ऋणो के साथ जन्म 
' लेता है; ऋषि-ऋण, देव-ऋण, एवं पितृ-ऋण और इन ऋणो से वह क्रम से ब्रह्मचर्य (छात्र- 
जीवन) द्वारा, यज्ञ करके एवं सन्तानोत्पत्ति करके उऋण होता था ।* ऋग्ेद में प्रार्थना है--मैं 
सन्‍्तान के द्वारा अमरता प्राप्त करे ।”” तथा नवविवाहिता वधु को १० पुत्रों के लिए आशीर्वाद 
दिया है। पत्नी अपने पति को दो ऋऋणो से मुक्त करती थी (१) यज्ञ में साथ देकर देवऋण 
से तथा (२) पुत्रोत्पत्ति कर पितृऋण से । सभी धर्मशास्त्रकार एकमत हैं कि पत्नी का सर्वप्रमुख 
कर्तव्य है पति की आज्ञा मानना एवं उसे देवता की भाति सम्मान देना । पत्नी को सदा हेंसमुख, 
जागरूक, दक्ष, कुशल गृहिणी, वरतनो, पात्रो आदि को स्वच्छ रखनेवाली एवं मितव्ययी होना 
चाहिये । मनु ने लिखा है घत सेजोता, व्यय करना, वस्तुओ को स्वच्छ एवं सजा कर रखना, 
धार्मिक कृत्य करना, भोजन पकाना तथा सभी भकार के गुह-सम्बन्धी कार्य करना आदि 
स्त्रियो के कर्तव्य है। उनके अनुसार आसव पीना, दुष्ट प्रकृति के लोगी के साथ रहना, पति से 
दूर रहना, दूर-दूर (तीर्थयात्रा में या कही) घूमना, दिन मे सोना, अजनवी के घर मे रह जाना-- 
ये छः दोष विवाहित नारियो को नष्ट कर डालते हैं ।* याज्ञवल्क्य के अनुसार पत्नी के कत्त॑व्य 
हैं--धर के बरतन, कुर्सी आदि को उसके उचित स्थान पर रखना, दक्ष होना, हँसमुख रहना, 
'मितव्ययी होना, पति के मन के योग्य कार्य करना, श्वशुर एवं सास के पैर दवाना, सुन्दर ढंग 
से चलना-फिरना एवं अपनी इन्द्रियों को वश में रखना रे शंख के अनुसार --विना पति या 
बड़ो की आज्ञा के घर' के बाहर न जाना, बिना दुपट्टा (उत्तरीय) ओोढे बाहर व जाना, तेज ने 
चलना, व्यापारी, संन्‍्यासी, बूढ़े आदमी या वैध को छोड़कर किसी अन्य अपरिचित पुरुष से वार्ता- 
लाप न करना, नाभि को न दिखाना, साड़ी को एड़ी तक , पहनना, कुंच न दिखाना, हाथ से या 
>> पत> सन प>+- 35 
१. वैत्तिरीय संहिता ६॥३॥१०१४, शत्पथ ब्राह्मण १७२।११, ऐतरेय ब्राह्मण ३३।१ । 
3. मुस्मृति ३११०; द।१% का १३।... हे याशवल्वयस्पृति १5३ तथा ७ 
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वस्त्र से मुख ढंककर ही जोर से हँसना, अपने पति या सम्बन्धी से घुणा न करना, गणिका, जुआ 
खेलने वाली स्त्री, अभिसारिका (प्रेमियो से मिलने के तिये स्थान एवं काल ठीक करने वाली), 
साधुनी, भविष्य कहने वाली स्त्री, जादू-टोना एवं गुप्तक्रिया करनेवाली दुश्चरित्र स्त्री का साथ 
न करना चाहिए, क्योकि जैसा कि विज्ञ लोगो ने कहा है, अच्छे घर की स्त्री भी दुश्चरित्रो के 
साथ से बिगड़ सकती है । वृहस्पति के अनुसार (स्त्री को अपने पति एवं अन्य गुरुजनों के पूर्व ही 
सोकर उठ जाना चाहिये, उनके खा लेने के उपरान्त भोजन एवं व्यंजन लेना चाहिये तथा उनसे 
नीचे आसन पर बैठना चाहिये । 


पुराणों मे तारियो के कर्तव्यों को मुख्यतः स्त्रीधर्म की सज्ञा दी गई है। उनमे स्त्रीधर्म के 
विषय मे विस्तार से लिखा है । भागवत के अनुसार जो नारी पति को हरि के समान मानती है, 
वह हरि के लोक मे पति के साथ निवास करती है। स्कन्दपुराण ने पतिब्रता स्त्री के विषय में 
लिखा है--'पत्नी को पत्ति का नाम नहीं लेना चाहिये, ऐसे चाल-चलन से (पति का नाम न 
लेने से) पति की आयु बढती है, उसे दूसरे पुरुष का नाम भी नही लेना चाहिये । चाहे पति उसे 
उच्च स्वर से अपराधी ही क्यो न सिद्ध कर रहा हो, पीटी जाने पर उसे जोर से रोना भी नहीं 
चाहिये, उसे हँसमुख ही रहना चाहिये । पतिब्नता को हल्दी, सिन्दूर, अंजन कंचुकी (चोली), 
ताम्बूल, शुभ आभूषणो का व्यवहार करना चाहिये तथा अपने केशों को सवार कर रखना 
चाहिये ।” पद्मपुराण में कहा गया है कि वह स्त्री पतिन्नता हे जो कार्य मे दासी की भाँति, संभोग 
मे अप्सरा जैसी, भोजन देने मे माँ की भाँति हो तथा विपत्ति में मन्त्री हो ।" 


स्त्रियों की स्थिति के विषय में यह वात पहले ही कही जा चुकी है कि शनेः शनेः स्त्रियां 
क्रमश उपनयन, वेदाध्ययन तथा वैदिक मन्त्रो के साथ संस्कार-सम्पादन के सारे अधिकारों से 
वचित होती चली गयी, और इस प्रकार वे पूर्णतः पुरुषो पर आश्रित हो गयी । इस प्रकार, उनकी 
दशा, शूद्र की दशा के समान हो गयी। स्त्रियों एवं शूद्रो की हत्या पर समान दण्ड मिलता था । 
भेट, दान, भूमि एवं घर की विक्री एवं वन्धक मे स्त्रियों द्वारा लिखे गये पत्र साधारणतः अस्वीकृत 
माने जाते थे, ऐसी लिखापढी बलात्कार या धोखे से की गयी लिखापढ़ी के समान मानी जाती 
थी । उन दितो स्त्रियाँ पढी लिखी कम थी, अतः ऐसे व्यवधान वरदान ही थे। कुछ विषयो में 
स्त्रियाँ पुरषो की अपेक्षा अधिक अधिकार एवं स्वत्व रखती थी । स्त्रियो की हत्या नहीं की जा 
सकती थी और न वे व्यभिचार मे पकड़े जाने पर त्यागी ही जा सकती थी। मार्ग मे उन्हे पहले 
आगे निकल जाने का अधिकार प्राप्त था। पतित की कन्या पतित नही मानी जाती थी | किन्तु 
पतित का पुत्र पतित माना जाता था ।* एक ही प्रकार की त्रुटि के लिए पुरुष की अपेक्षा नारी 
को आधा ही प्रायश्वित करना पडता था ।* वेदज्ञ ब्राह्मणो की भाँति सभी वर्णो की स्त्रियाँ भी 
कर-मुक्त थी ।* ,उस अभियोग का विचार, जिसमें कोई स्त्री फेंसी हो, या जिसकी सुनवाई रात्रि 





१. पद्मपुराण, सृष्टि खण्ड, अध्याय ४७, श्लोक ५५। 

२ बौधायन धर्म सूत्र २१॥११-१२ तथा पाराशर ६।१६॥। 

३. याज्ञवल्क्य २३१ ४७. वशिष्ठ, धर्म सूत्र १३॥५१-५३; यागवल्वय ३॥२६१॥ 
#- विष्णु धर्म सूत्र ५४।३३॥ ६० आपस्तम्ब धर्म सुत्र २१०२६।१०-१॥। 
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में, या गाँव के बाहर, या घर के भीतर, या शत्रुओ के समक्ष हुई हो; पुनः होनी चाहिये ।" 
स्त्रीधन के उत्तराधिकार मे पुत्रियो को पुत्रो की अपेक्षा प्रमुखता दी गयी थी । आपस्तम्बगुह्मसूत्र, 
आश्वलायनगुद्यसूत्र, मतु एवं वैखानस स्माते के अनुसार विवाह में शिष्टाचार की जानकारी छ्लियो 
से प्राप्त करते का प्रावधान था । । 


स्त्रियों के सम्पत्ति सम्बन्धी अधिकार 

प्राचीन भारतीय सामाजिक व्यवस्था मे स्त्रियों के सम्पत्ति सम्बन्धी अधिकारों के विषय 
को गंभीरतापूर्वक लिया गया तथा काफी सीमा तक इस अधिकार को स्वीकार भी किया गया। 
इस अधिकार मे स्त्री दत्तक पुत्र से श्रेष्ठ सभभी जाती थी । ऋग्वेद के अनुसार पुत्रहीन व्यक्ति 
की सम्पत्ति पर पुत्री का अधिकार था।' महाभारत मे भी इस स्वत्व को स्वीकार किया 


' गया है और यह कहा गया है कि अगर उसे पूरी सम्पत्ति नही मिलती तो आधी अवश्य मिलनी 
चाहिये । कौटिल्य ने भी अश्रातृषुत्री को उत्तराधिकारिणी घोषित किया, चाहे उसे कम ही हिस्सा 


५ क्यों तन मिले । याज्ञवल्क्य ने यह निर्देश दिया है कि पुत्र और विधवा के अभाव मे «पुत्री ही 
 उत्तराधिकारिणी है ।४ अनेक शास्त्रकारो ने कन्या को पुत्र के हिस्से का चौथाई पाने की संस्तुति 
+ “की है'।* पिता की "मृत्यु हो जाने पर कन्या का विवाह करना पुत्र का कतेव्य था तथा अपने 


$ 


हिस्से का एक चौथाई विवाह-कार्य में व्यय कर सकता था ।* 
कतिपय प्रमाणों से विदित होता है कि विधवा को सम्पत्ति मे अधिकार प्राप्त था। यद्यपि 


' वैदिक युग में उसके अधिकार को स्वीकृति नही थी तथापि पहली सदी ईस्वी मे व्यवस्थाकारों ने 


यह विचार किया कि अगर विधवा पुनविवाह नही करती है अथवा नियोग द्वारा पुत्र नही उत्पन्न 


* करती है तो उसके भरण-पोपण के लिए कुछ न कुछ प्रबन्ध अवश्य होना चाहिए | ऐसी स्थिति में 
« विधवा को पति की सम्पत्ति में भाग प्रदान किया गया था। कौटिल्य ने विधवा के भाग को स्वीकार 


के 


किया है ।” गौतम ने सरपिडो के साथ विधवा के समान भाग को माता है। विष्णु का. अभिमत 
हैः कि पुत्रों के अयोग्य होने पर विधवा उत्तराधिकारिणी होती है । इन मतो के विपरीत नारद 
ने उत्तराधिकार के अभाव मे मृत व्यक्ति की सम्पत्ति पर राज्य के अधिकार को स्वीकार किया ह्ठ 
तथा विधवा को केवल भरण-पोषण' प्रदात करने का निर्देश दिया है । 


स्त्री-धन 


अधिकाश व्यवस्थाकारो ने स्त्री-धन का उल्लेख किया है। मनु के मतानुसार वैवाहिक 
अग्नि के सम्मुख जो कुछ कन्या को दिया जाता है, जो कन्या को पति-गृह जाते समय मिलता है, 





- मारद १॥४३ २ ऋग्वेद ११२४॥७ 

* द्विव्यम पुत्रस्थ सौदर्या भ्रातरः सहजीविनों वा हरेयु. कन्याश्च ।'अर्थशास्त्र ३३५ , 

- याज्ञ० २१३५ । 

* जीमृतवाहन, दायभाग, ११॥२॥४; विज्ञानेश्वर, मिताक्षरा, याज्ञ० २। १३५ । 
याज्ञ७ २।१२४ । 


' अदायादक राजा हरेत्स्त्रीवृत्तिप्रेतकदय॑वर्जमु/ --अथंशरास्त्र, ३५ 
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जो स्नेहवश दिया जाता है, जो माता-पिता और भाई से मिलता है, वह स्त्री-धन छह प्रकार का 
कहा गया है।" विज्ञानेश्वर ने भी स्त्री-धन को कम-से-कम छह प्रकार का बताया है--पिता, माता, 
भ्राता और पति द्वारा दिया हुआ, अग्ति की सन्निधि मे विवाह के समय कन्यादान के साथ प्राप्त 
तथा अधिवंदन के निमित्त मिला हुआ धन । यही नही, विवाह होने के पश्चात्‌ प्रीतिपूर्वके सास, 
श्वसुर आदि से पैर छूमे की प्रथा मे स्त्री को जो प्राप्त होता था, वह भी स्त्री-धन था । मपराके 
ने सम्पत्ति-विभाजन के समय पत्नी या माता का पुत्र के समात अंश, भाइयों के अंश का चतुर्थाश 
आदि को भी स्त्री-धन के अन्तर्गत उल्लिखित किया है। पति द्वारा स्त्री को दी गयी, उत्तरा- 
घिकार मे उसे मिली हुई, आदि सम्पत्ति स्त्री का धन थी। आसुर विवाह मे कन्या के निमित्त 
जो घन लिया जाता था, वह भी स्त्री-धन कहा जाता था। स्त्रीधन के भन्‍्तर्गत भूमि के अतिरिक्त 
उसके मूल्यवान वस्त्रा-भूषण भी होते थे । 

स्त्रीधन के निश्लेषपण (न्यसन) के विपय मे गोतम के तीन सूत्र हैं, किन्तु उन्होंने न तो 
इसकी परिभाषा दी और न इसका विवेचन ही किया है । कौटिल्य ने स्त्रीधन की परिभाषा देते 
हुए लिखा है--वृत्ति (जीवन-वृत्ति) एवं आवध्य (जो शरीर मे वाँधा जा सके, यथा आभूषण, 
जवाहरात आदि) स्त्रीधन है । वृत्ति अधिक से अधिक दो सहस्त पण हो सकती है, आबध्य का 
कोई नियम (सीमा) नहीं है ।”* कात्यायन एवं व्यास के अनुसार “पिता, माता, पति, प्राता 
एवं अन्य ज्ञातियो (सम्बन्धियो) को चाहिये कि वे यथाशक्ति दो सहस्न पणो तक स्त्री को स्त्रीधन 
दे, किन्तु अचल सम्पत्ति न दें | स्त्रीधन का शाब्दिक अर्थ स्त्री की सम्पत्ति है। स्त्रीधन की 
एक विशेषता यह रही है कि गौतम के काल से आज तक यह प्रथमतः स्त्रियो को ही प्राप्त होता 
रहा है । 

कात्यायन ने २७ श्लोको मे स्त्रीधन का विस्तारपूर्वक वर्णन किया है। उन्होने मनु, 
याज्ञ ०, नारद एवं विष्णु के छ. स्त्रीधन-प्रकारों का भी वर्णन किया है--“विवाह के समय अग्नि 
के समक्ष जो दिया जाता है उसे बुद्धिमानु लोग अध्यग्ति स्त्रीधन कहते है। पति के घर जाते 
समय जो कुछ स्त्री पिता के घर से पाती है उसे अध्यावहनिक स्वरीधन कहा जाता है। श्वशुर 
या सास द्वारा स्नेह से जो कुछ दिया जाता है और श्रेष्ठ जनो को वन्दना करते समय उनके 
द्वारा जो कुछ प्राप्त होता है उसे प्रीतिदत्त स्त्रीधन कहा जाता है। वह शुल्क कहलाता है जो 
बरतनो, भारवाही पशुओ, दुधारू पशुओ, आशभूषणो एवं दासो के मूल्य रूप मे प्राप्त होता है। 
विवाहोपरान्त पति-कुल एवं पितृ-कुल के बन्धरु-जनो से जो कुछ प्राप्त होता है वह अन्वाधेय स्व्री- 
धन कहलाता है । स्नेहवश जो कुछ पति या माता-पिता से प्राप्त होता है वह अच्वाधेय कहलाता 
. है।” 

व्यास मे इसे यो समझाया है--“यह वह धन है जो किसी स्त्री को इसलिए दिया 
जाता है कि वह (प्रसन्‍नतापूर्वक) अपने पति के घर जाने को प्रेरित हो सके ।” “स्मृति चन्द्रिका' 
एवं “व्यवहार प्रकाश” ने शुल्क को उन वस्तुओं का मुल्य'माना है जिन्हे वर विवाह के समय या 


१. अध्यग्न्यध्यावाहनिकं दत्त च प्रीति कर्मणि । 
भ्रातृ मातृपितृ प्राप्तं ड़विध्व स्त्रीधनं स्मृतमु ॥ >मनु० द।॥१४८४ | , 
२. कोटिलीय “बरयंशास्त्र' ३४२ | 
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गुहारम्भ करते समय दुलहिन को देता था। स्मृतियो के उल्लेखो से विदित होता है कि स्त्रीधन एक 
प्रकार का ऐसा धन है जिसमे पहले छु. प्रकार की सम्पत्ति की गणना होती थी और आगे चलकर 
वह नौ प्रकार का हो गया तथा कात्यायन के समय मे उसमे सभी प्रकार की (चल था अचल) 
सम्पत्ति सम्मिलित हो गयी, जिसे कोई स्त्री कुमारी अवस्था में या विवाहित होते समय या विवाह 
के उपरान्त अपने माता-पिता या कुल या माता-पिता के सम्बन्धियों या पति एवं उसके कुल से 
प्राप्त करती थी । वह धन जिसे स्त्री विवाहोपरान्त स्वय (अपने परिश्रम से) अजित करती थी 
था बाहरी लोगो से प्राप्त करती थी स्त्रीधन नहीं था । 

स्त्रीधन पर अधिकार--स्त्रीधन क्या है और उस पर स्त्री का क्या अधिकार है, यह निम्न 
तीन बातो पर निर्भर करता था सम्पत्ति प्राप्त करने का उद॒गम, प्राप्ति के समय उसकी स्थिति 
तथा वह सम्प्रदाय जिसके अनुसार उस पर शासन होता है। कात्यायल का कथन है--- 
“सौदायिक धन की प्राप्ति पर घोषित किया गया है कि स्त्रियाँ उस पर स्वतन्त्र अधिकार रखती 
है, क्योकि वह उनके सम्बन्धियों द्वारा इसलिए दिया गया है कि वे दुर्देशा को न प्राप्त हो सके। 
ऐसा घोषित है कि विक्रय या दान मे सौदायिक सम्पत्ति पर स्त्रियो का पूर्ण भधिकार है, इतना 
ही नही, सोदायिक अचल सम्पत्ति पर भी उनका अधिकार है। विधवा हो जाने पर वे पति द्वारा 
दी गयी चल भेटो को मनोनुकूल व्यय कर सकती है, किन्तु उन्हे जीवित रहते हुए उसकी रक्षा 
करनी चाहिये या वे कुल के लिए व्यय कर सकती है । किन्तु पति या पुत्र और पिता या भाइयो 
को किसी स्त्री के स्त्रीधव को व्यय करने या विघटित करने का अधिकार नही है ।”" याज्ञवल्क्य 
का कथन है--दुभिक्ष, धर्मकायं, व्याधि मे या बन्दी (ऋणदाता, राजा या शत्रु द्वारा) 
बनाये जाने पर पति यदि स्त्रीधन का व्यय करे तो उसे लौटाने के लिए उसे बाध्य नहीं किया 
जा सकता ।””* पश्चात्कालीन स्मृतियों ने प्रति एवं पत्नी की सम्पत्तियों को पृथकू-पृथक माना 
है । पति के ऋण पत्नी को नहीं वाध सकते और न पत्नी के ऋण पति को बाघ सकते है । 

प्राचीन भारतीय समाज मे स्त्री-धन नारी की सामाजिक और आर्थिक दशा में हृढ़ता की 
ओर इगित करता है, जो उसकी विभिन्‍न अवस्थाओ से आवद्ध है। ह्त्री के विपत्ति-काल मे उसके 
जीवन का संचालन उसके स्त्री-धन से ही हो सकता था । 


व्यभिचारी स्तरियाँ 


प्राचीन भारतीय सामाजिक जीवन में नारी के आदर्शे स्वरूप की कहपना की ग्रई तथा 
उसके व्यवहार से परिवार और समाज का उत्कर्ष होता सम्भव माना गया । विश्व के किसी भी 
भाग में बसने वाले समाज में अनेक ऐसी बाते तथा प्रकरण विद्यमान रहे है जिन्हे उस समाज 
में हेय माना गया । इस सम्बन्ध में, भारत मे स्त्री द्वारा अनैतिक शारीरिक सम्बन्ध स्थापित करने 
को व्यभिचार भाना गया । किस्तु, क्योकि इस विपय का सम्बन्ध व्यक्ति की प्राकृतिक यौन-उत्कंठा 
ओर तृष्णा से था अतः इस विषय में उदार और अनुदार हष्टिकोण अपनाया गया ) 
यदि पत्नी का व्यभिचार सिद्ध हो जाय तो पति उसे घर के वाहर कर उसे छोड नही 
सकता था। गौतम के अनुसार सतीत्व जष्ट करने पर स्त्री को प्रायश्चित करना पड़ता था, किन्तु 
खाता-कपड़ा देकर उसकी रक्षा की जाती थी ।* याज्ञवल्क्य के अनुसार “अपना सतीत्व नष्ट 


१. कात्ययतल $०५-७, 5११ । २. याजवल्कय २१४७ ।. ३. गौतम २१३४५ । 
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करने वाली स्त्री का अधिकार (नौकर-चाकर आदि पर) छीन लेना चाहिए, उसे गन्दे वस्त्र पहना 
देने चाहिए, उसे उत्तना ही भोजन देना चाहिए जिससे वह जी सके, उसकी भर्त्सतता करती चाहिए 
ओर पृथिवी पर ही सुलाना चाहिए, मासिक धर्म को समाप्ति के उपरान्त बहू पवित्र हो जाती 
है । किन्तु यदि वह व्यभिचार के सम्भोग से गर्भवती हो जाय तो उसे त्याग देना चाहिए। यदि 
वह अपना गर्भ गिरा दे (भ्रूणहत्या कर ले), पति को मार डाले या कोई ऐसा पाप करे जिसके 
कारण वह जातिच्युत हो जाय तो उसे घर से निकाल देना चाहिए ।”? मिताक्षरा ने याज्वल्कय 
की व्याख्या मे लिखा है कि ब्राह्मणो क्षन्रियों एवं वैश्यों की पत्नियाँ यदि शूद्र से व्यभिचार करके 
गर्भ धारण न किये हो तो प्रायश्चित करके पविन्न हो सकती है, किन्तु अन्य परिस्थितियों में नही। 
मिताक्षरा ने यह भी कहा है कि त्यागे जाने का तात्परय है धारमिक कृत्य न करने देना* तथा संभोग 
न करना, न कि उसे घर के बाहर सडक पर रख देना। उसे घर में ही पृथक रखकर उसके 
भोजन-वस्त्र की व्यवस्था कर देनी चाहिए । वसिष्ठ के मत से केवल चार प्रकार की पत्लनियाँ त्यागे 
जाने योग्य है--शिष्य से सम्भोग करने वाली, पति के गुरू से सभोग करने वाली, विशेष रूप से 
वह जो पत्ति को मार डालने का प्रयत्न करे और चौथे प्रकार की वह जो नीची जाति के किसी 
पुरुष से संभोग करे ।* नारद ने लिखा है--“व्यपिचारिणी स्त्री का मुण्डन करा दिया जाना 
चाहिए, उसे पृथिवी पर सोना चाहिए, उसे निकृप्ट भोजन-वस्त्र मिलना चाहिए और उसका कार्य 
होना चाहिए पति का घरूद्वार स्वच्छ करना ।” नीच जाति के पुरुष के साथ व्यभिचार करने पर 
बहुत कड़े दण्ड की व्यवस्था थी अर्थात्‌ उसे राजा की आज्ञा से कुत्तों द्वारा नोचवाकर मरवा 
डालना चाहिए ।४ | 


पूर्व मध्यकाल में भाष्यकारों ने व्यभिचारिणी स्त्रियों के प्रति ,उदार हष्टिकोण 
अपनाया । अब निश्चित रूप से व्यभिचारिणी पत्नी के त्याग को अनुचित बताया जाने लगा। 
व्यास ने लिखा है कि व्यभिचार में पकडी जाने पर पत्नी को घर मे ही रखना चाहिये, किन्तु 
धाभिक इत्यो तथा संभोग के सारे अधिकार छीनकर उसे सम्पत्ति से च्युत कर देना चाहिये । 


वेश्याएँ (गणिकाएँ) 


विश्व की अन्य प्राचीन सभ्यताओ की भाँति भारत मे भी वैश्यावृत्ति का इतिहास अति 
प्राचीन काल से आरम्भ होता है| ऋग्वेद से स्पष्ट होता है कि उस काल में कुछ ऐसी भी नारियाँ 
थीं, जो सभी की थी । ऋग्वेद मे मरुतुगण (अन्धड़ के देवता) विद्युत्‌ के साथ उसी प्रकार 
संयुक्त माने गये हैं, जिस प्रकार युवती वेश्या से पुरुष लोग संयुक्त होते हे ।/ एक अन्य सकेत से 
अभिव्यक्त होता है कि उस समय भी ऐसी नारियाँ थी जो गुप्त रूप से बच्चा जनकर उसे मागर्गे 
के एक ओर रख देती थी। कई स्थानों पर जार (गुप्त प्रेमी) का उल्लेख हुआ है ।* गौतम के 
अनुसार ब्राह्मणी वेश्या को मारने पर प्रायश्चित की कोई आवश्यकता नही है, केवल ८ मुट्ठी अन्न 


१ याज्ञवक्‍ल्य १७०-७२। २. वसिष्ठ २१११० । 
३. गौतम' २३११४;--शान्तिपवं १६५६४; मनुस्मृति 5३७१ । 
४. 'परा शुत्ना अयासो यग्या साधारण्येव मझ्तो मिमिक्षु. । ऋग्वेद (१११६७४) । 
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दान कर देना ही पर्याप्त है ।* मनु ने वेश्या के हाथ का भोजन ब्राह्मण के लिए वर्जित माना है 
तथा धूर्त वेश्याओ को दण्डित करने के लिए राजा को प्रेरित किया है। महाभारत मे वेश्या- 
वृत्ति का एंक स्थिरं संस्था के रूप में उल्लेख है। गान्धारी के गर्भवती रहने के कारण धेतराष्ट्र 
की सेवा में एक वेश्या रहती थी । युधिष्ठिर ने कौरवों की वेश्याओ को शुभ-सन्देश भेजे यें । जब 
श्री कृष्ण कौरवों की सभा में शान्ति-स्थापना का सन्देश लेकर आये थे तो वेश्याएँ भी उनके 
स्वागतार्थ आयी थी । जब पाण्डवों की सेना ने युद्ध के लिए कूंच किया तो गाड़ियाँ, हाटे एवं 
वेश्याएँ उसके साथ चली ।* 

याज्ञवल्क्य ने वैश्याओ को दो भागो में वाँटा है--(१) अवरुद्धा तथा (२) भुजिष्या । नारद 
का कथन हैं---''अन्नाह्मणी स्वैरिणी, वेश्या, दासी, निष्कासिनी यदि अपनी जाति से निम्नंजाति 
की हो तो संभोग की अनुमति है, किन्तु उच्च जाति को स्त्रियो से ऐसा व्यवहार वर्जित हैं । यदि 
ये स्त्रियां किसी की रखैल हो तो उनसे सभोग करने पर वही अपराध होता है जो किसी की 
पत्नी से करने पर होता है। इन स्त्रियों के पास नही जाना चाहिए, क्योकि ये दूसरे की हैं ।/ ९ 
जो लोग वेश्यागमन करते थे उन्हे प्राजापत्य प्रायश्चित्त करना पड़ता था ।* नारद ने लिखा है 
कि यदि शुल्क पा लेने पर वेश्यां संभोग नही करती थी तो उस पेर शुत्क का दूना दण्ड लगता था । 
इसी प्रकार यदि संभोग कर लेने पर व्यक्ति शुल्क नही देता था तो उस पर शुल्क का दूना दण्ड 
लगता था ।* यही व्यवस्था याज्ञवल्क्य एवं मत्स्यपुराण में भी पोयी जाती हैं। कामसूत्र ने गणिकां 
को वह वेश्या कहा है जो ६४ कलाओ मे दक्ष हो ।* 

' जातकों में सहृदय, क्रूर, छली आदि अनेक' प्रकार की वैश्याओ का वर्णन किया गया है । 
धघन-लिप्त और सम्पत्ति-आसक्त वैश्याएँ भी थी, जिनके लिये मात्र धन ही सब कुंछ था। एंक 
श्रेष्ठि-पुत्र अपनी प्रेमिका गणिका को एक सहस्न कार्पापण प्रति रात्रि का प्रदान करता था । एक 
दिन ऐसा हुआ कि उसके पास एक भी मुद्रा नही थी और जब वह उस गणिका के पास गया तो 
उसने मुद्राएँ न पाने पर उस प्रेमी को निकोल बाहर कर दिया । परिणामस्वरूप वह सन्यासी. बर्चे 
गया ।* जातकों की अनेक कथाओ से वैश्याओ की मानवता, सहृदयता, कोमलता, क्र.रता, 
धूतता, क्षुद्रता, धनलोलुपता और विश्वासघात आदि के विषय में पता चलता है । 

समाज का एक वर्ग ऐसा था जो वैश्याओ से घनिष्ठ सम्बन्ध रखकर उनके व्यवसाय को 
प्रोत्साहित करता था । इसका प्रधान कारण लोगो की काम-जनित भावना, संग्रीत-नृत्य के प्रति 
आकर्षण तथा सोन्दये-पिपासा थी । वैसे, अनेक प्रकार की गणिकाओ के वर्णन समयेमातृका, कुट्टनी- 
मतम, प्रबन्ध चिन्तामणि, मानसोल्लास, राजतरंगिणी आदि ग्रन्थों मे मिलते हैं । 


गौतम २२॥२७ २. मनुस्मृति ४२०८, ८पा२५४८ । 
३. महाभारत आदिपव ११५३४, उद्योगपर्व ३०३८, ६८१५; १५१५८; वनपर्व 
२३६३७ तथा कर्णपर्व ६४।२६ । 
४. नारद सत्रीपुसत ७८-७८ । ५. अन्रि २७१ 
६. नारद--वेतनस्थापकर्म १८। ७. कामसूत्र १३३२० । 
८- जातक ३, पृ० ४७५॥७६। 
अप 


४५५ सु प्राचीन भारतीय सामाजिक जीवन 


विधवा (मृतभरठंका) 


प्राचीन काल मे पति की मृत्यु होने पर स्त्रो के लिए दो प्रकार से जीवन यापत की 
प्रस्तावना की गई थी, एक-पति के साथ अनुमरण (सती) करना तथा दूसरा-विधवा धर्म का 
पालन करना । ह 


ऋग्वेद मे विधवा शब्द कई वार आया है, किन्तु यह विधवा की दशा पर कोई विशेष 
प्रकाश नही डालता । ऋग्वेद में आया है कि मझतो की अति शीघ्र गतियो से पृधिवी पतिहीन स्त्री 
की भाति काँपती है । इससे प्रकट होता हैं कि विधवाएँ या तो दुःख के मारे या बलात्कार के डर 
से काँपती थी ।" 


बोधायनधघर्मंसूत्र के मत से विधवा को साल भर तक मधु, मास, मदिरा एवं नमक छोड़ 
देना चाहिये तथा भूमि पर शयन करना चाहिये । मनु के अनुसार “पति के मर जाने पर स्त्री, 
यदि वह चाहे तो, केवल पुष्पो, फलो एवं मूलो को ही खाकर अपने शरीर को गला दे (दुबंल 
बना दे), किन्तु उसे किसी अन्य व्यक्ति का नाम भी नही लेना चाहिए। मृत्यु-पयंन्त उसे संयम 
रखना चाहिये, ब्रत रखने चाहिये, सतीत्व की रक्षा करनी चाहिए और पतित्रता के सदाचरण एवं 
गुणो की प्राप्ति की आकाक्षा करनी चाहिये । पति की मृत्यु के उपरान्त यदि साध्वी नारी अवि- 
वाह के नियम के अनुसार चले अर्थात्‌ अपने सतीत्व की रक्षा मे लगी रहे, तो वह प्रुत्रहीन रहने 
पर भी स्वर्गारोहण करती है, जैसा कि प्राचीन नैष्ठिक ब्रद्मचारियों ने किया था।”' 
कात्यायत के अनुसार “पुत्रहीन विधवा यदि अपने पति के बिस्तर या सेज को बिना अपवित्र 
किये ग्रुदणनों के साथ रहती हुई अपने को संयमित रखती है तो उसे मृत्यु-पर्यन्त पति की 
सम्पत्ति प्राप्त हो जाती है। उसके उपरान्त उसके पति के उत्तराधिकारी लोग सम्पत्ति के अधि- 
कारी होते है । धार्मिक ब्रतो, उपवासो एवं नियमो में संलग्न, ब्रह्मचर्य के नियमों से पूर्ण, इन्द्रियो 
को सयमित करती एवं दान करती हुईं विधवा पुत्रहीन होने पर भी स्वर्ग को जाती है ।”” बृहस्पति 
का कथन है--“पत्नी पति की अर्धांग्रिनी घोषित हो चुकी है, वह पति के पापों एवं पुण्यो की 
भागी होती है, एक सद्गुणी पत्नी, चाहे वह पति की चिता पर भस्म हो जाती है या जीवित रह 
जाती है, अपने पति के आध्यात्मिक लाभ को अवश्य प्राप्त करती है ।”' वृद्धहारीव ने उसकी 
आमरण,. दिनचर्या दी है---“उसे वाल सेंवारना छोड़ देना चाहिए, पान खाना, गन्ध, पुष्प, आभू- 
षण एवं रंगीन परिधान का प्रयोग छोड़ देना चाहिये, पीतल-काँसे के वरतन में भोजन नहीं करना 
चाहिये, दो बार भोजन करना, अंजन लगाता आदि त्याग देना चाहिये, उसे श्वेत वस्त्र धारणं 
करना चाहिये, उसे इन्द्रियो एव क्रोध को दवाना चाहिए, धोखा-धडी से दूर रहना चाहिए, प्रमाद 
एवं निन्‍्दा से मुक्त होना चाहिए, पवित्र एवं सदाचरण वाली होना चाहिए, सदा हरि की पूजा 
करनी चाहिए, रात्रि मे. पृथिवी पर कुश की चटाई' पर शयन करना चाहिए, मनोयोग एवं सत्सं- 
गति मे लगा रहना चाहिए ।” बाण ने हर्षचरित मे लिखा है कि विधवाएँ अपनी आँखों में अंजन 
नही लगाती थी और न मुख पर पीला लेप हो करती थी, वे अपने बालो को यो ही बाँध लेती 





१. “ब्रैषामज्मेपु विथुरेव रेजते भूमियमियु युद्ध युडझ्जते शुभे ऋग्वेद १८७३ । 
२- मनस्मृति ५१५७-१६० । ३. बृहस्पति (अपराक, पृ० १११ से उद्ध,त) । 


ज्रियों की दशा // ४५८ 


थी । आदिपवं में आया है--/जिस भ्रकार पृथिवी पर पडे हुये मांस के ठुकड़े पर. पक्षीयण हूट 
पहते हैं, उसी प्रकार पतिहीन स्त्री पर पुरुष टूट पड़ते हैं ।” शान्तिपवें में आया है---“बहुत पुत्रों 
के रहते हुए भी सभी विधवाएंँ दु ख मे है ।/ स्कनन्‍्दपुराण में विधवाधर्म के विषय मे ' कहा गया 
है---“अमंगलो में विधवा सबसे अमंगल है, विधवा-दर्शन से सिद्धि नही प्राप्त होती (हाश्न मे लिया 
हुआ कार्य सिद्ध नही होता), विधवा माता को छोड़ सभी विधवाएँ अमंग्ल सूचक हैं, विधवा की 
माशीर्वादोक्ति को विज्ञ जन ग्रहण नही करते, मानो वह सर्पंविष हो ।” स्कन्दपुराण के काशीखंड 
में कहा गया है--“विधवा के कबरीवन्ध (सिर के केशो को सवार कर बाँधने) से पति बन्धन में 
पडता है, अतः विधवा को अपना सिर मुण्डित रखना चाहिए । उसे दिन मे केवल एक बार खाना 
चाहिये, या उसे मास भर उपवास करना चाहिये या चान्द्रायण न्नत करता चाहिये। जो स्त्री 
पर्यक पर शयन करती है वह अपने पति को तरक में डालती है। विधवा को अपना शरीर 
सुगधित लेप से नही स्वच्छ करना चाहिए, और न उसे सुगंधित पदार्थों का सेवत करना चाहिये, 
उसे प्रतिदिन तिल, जल एवं कुश से अपने पति, पति के पिता एवं पति के पितामह के नाम एवं 
गोत्र से तर्पण करना चाहिये, उसे मरते समय भी बैलगाडी में नहीं वैठगा चाहिये, उसे कंचुकी 
(चोली) नहीं पहननी चाहिए, उसे रंगीन परिधान नही धारण करने चाहिए तथा वैशाख, कात्तिक 
एवं साध मास मे विशेष व्रत करने चाहिये । * 

पति की मृत्यु पर विधवा का मुण्डन उसी प्रकार होता था जिस प्रकार पुत्रों का, तथा 
विधवा को आमरण मुण्डन कराना पडता था, यद्यपि यह बात पिताहीन पुत्रों के साथ नही लागू 
होती थी । मनु एवं याज्ञवल्क्य विधवाधर्म की चर्चा मे विधवा के मुण्डन की चर्चा नहीं करते। 
किसी अन्य स्मृति में भी इसकी चर्चा नही हुई है। कुछ धर्मेशास्नकारो ने विधवा को केश-श्वृंगार से 
दूर रहने की वात कही है। अत' स्पष्ट है कि विधवाएँ केश रखती थी। बाण ने हपंचरित मे 
विधवा के केश-बन्धन का उल्लेख किया है ।* 

#हिन्दू विधवा की स्थिति अत्यन्त शोचचीय थी और उसका भाग्य तो किसी भी स्थिति में 
स्पृहणीय नही माना जा सकता । वह अमंगल सूचक थी और किसी भी उत्सव में, यथा विवाह में, 
किसी प्रकार का भाग नही ले सकती थी । उसे न केवल पूर्ण रूप से साध्वी रहना पड़ता था, 
चाहे वह बचपन से ही विधवा क्यो न हो, प्रत्युत उसे संन्यासी की भाँति रहना पडता था; कम 
भोजन और कम वस्त्र धारण करना पडता था । उसके सम्पत्ति-अधिकार कुछ न थे । यदि उसका 
पति पुत्रहीन मर गया तो उसे मौलिक रूप से उत्तराधिकार नही मिलता था। कालान्तर मे उत्तरा- 
घिकार के विषय मे उसकी स्थिति मे सुधार हुआ । किन्तु तब भी उसे केवल सम्पत्ति की आय 
मात्र मिलती थी, जिसे वह घर की वैधानिक भावश्यकताओ तथा पति के आध्यात्मिक लाभ के 
लिए ही हस्तान्तरित कर सकती थी (अन्य कार्यों में नही) । हिन्दू सयुक्त परिवार मे विधवा को 
केवल भरण-पोषण का अधिकार है (वंगाल में कुछ अधिक अधिकार हैं), जिसे वह व्यभिचारिणी 
हो जाने पर खो देती है । यदि वह पुन. नैतिक जीवन व्यतीत करने लगे तो उसे जीवन-चर्या का 





१. आदिपवें १६०१२ तथा शान्तिपर्व १४८॥२ । 
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क्षधिकार प्राप्त हो सकता है । यदि पति की पृथक्‌ छृप से सम्पत्ति हो गयी हो और उसे एक पुत्र 
या कई पुत्र हो तो उसकी विधवा को केवल भरण-पोपण का अधिकार मिलता है। यह स्थिति 
क्षप्नी कुछ दिनों तक रही हे किन्तु अब विधवा की अवस्था में सुधार हो गया हे ।" 


सती-प्रथा 


सती” का शाब्दिक अर्थ अमर अथवा सत्य पर स्थिर रहने वाली' है। यह शब्द पति-पली 
का अटूट और अविच्छेद्य संबंध भी व्यक्त करता है। 'सत्ती' शब्द की अभिव्यक्ति के लिए प्राचीन 
साहित्य में 'अन्वारोहण' (मृत पति के साथ चिता पर चढना), सहगमन (मृत पति का अनुगमन 
करना), सहमरण (मृत पति के साथ मरना), और अनुमरण (यदि पति की मृत्यु विदेश-प्रवास 
काल में हो गई तो उसका समाचार जानने के वाद, उसके पीछे मरना) आदि अनेक शब्द प्रचलित 
थे। विधवाओ का सती, अर्थात्‌ पति की चिता पर जल कर भस्म हो जाना केवल प्राचीन भारत 
में ही नही, वरन्‌ प्राचीन यूतानियो, स्‍लावो आदि जातियो में भी प्रचलित था। सत्तीप्रथा का भारत 
से कब से प्रारम्भ हुआ, यह विवादास्पद है। ऋग्वेद में आये हुए एक शब्द को लेकर मतभेद है, 
कि उसमें 'अग्ने” शब्द का प्रयोग हुआ है या “अग्ने' शब्द का। उक्त अंश का यह अर्थ है कि स्री 
अपने मृत पति के शव के साथ लेठती है । तत्पश्चात्‌ उसे सबोधित किया जाता है, 'नारी उठो, 
पुन: इस ससार में आओ । इस अंश के आधार पर माना गया कि सती-प्रथा का प्रारम्भ पूर्ववैदिक 
युग में ही हो गया था। सती प्रथा का इसी प्रकार का अर्थ व्यंजित करने वाले उत्तरवैदिक 
कालीन साहित्य के भी उद्धरण मिलते हैं। अथर्ववेद में उल्लिखित हैं कि अपने मृत पति 
के शव के साथ विधवा नारी चिता पर चढा करती है ओर उसके बाद उसे चिता से उत्तर आने 
के लिए निर्देशित किया जाता है। 


इस प्रकार वैदिक साहित्य मे सती होने के विषय मे न तो कोई निर्देश मिलता है और न 
कोई मन्त्र ही प्राप्त होते है। गुह्यसूत्रो ने भी इसके विपय मे कोई विधि नही प्रस्तुत की है । 
यह प्रथा यही उत्पन्न हुई, या किसी अभारतीय जाति से ली गयी, इस विपय में प्रमाण उपलब्ध 
नही है । विष्णुधमंसूत्र को छोड़कर किसी अन्य धर्मसूतर ने भी सती होने के विषय में कोई निर्देश 
नही किया है। मनुस्मृति इसके विपय में सर्वधा मौन है । सिकन्दर के साथ यूनानियों ने पंजाब के 
कृुठाइयो (कठो) में सती प्रथा देखी थी; उन्होने यह भी व्यक्त किया है कि यह प्रथा इस डर से 
उभरी कि पत्नियाँ अपने पतियो को छोड देगी या विष दे देगी ।* विष्णुधर्मसूत्र मे लिखा है-- 
“अपने पति की मृत्यु पर विधवा ब्रह्मचर्य रखती थी या उनकी चिता पर चढ जाती थी (अर्थात्‌ 
जल जाती थी) ।”र महाभारत मे, सती होने के बहुत कम उदाहरण है; “पाण्डु की प्यारी रानी 
माद्री ने पति के शव के साथ अपने को जला दिया ।” विराटपव्व में कीचक के साथ जल जाने के 
लिए सैरन्ध्री को आज्ञा दी गई है । मौसलपर्व मे आया है कि वसुदेव की चार पत्नियो, देवकी, 
भद्गा, रोहिणी, एवं मदिरा ने अपने को पति के साथ जला डाला, और कृष्ण की झुक्मिणी, 
गान्धारी. शैव्या, हैमवती एवं जाम्बवती ने अपने को उनके (श्री कृष्ण के) शरीर के साथ जला 





१. धर्मशासतत्र का इतिहास'--डा० पी० बी.९ काणे । 
३. स्ट्रेबी १५१३० तथा। ६२) ३. विष्णुधमसूत्र (२११४) 
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द्विया तथा सत्यभ्नामा एवं अन्य रानियों ने तप के लिये वत्त का सार्ग लिया ।* विष्णुपुराण में लिखा 
है कि कृष्ण की मृत्यु पर उनकी आठ रानियो ते अग्नि मे प्रवेश कर लिया,। 
इन उल्लेखों से स्पष्ट है.कि सती-श्रथा विशेषत राजघरानो एवं बड़े-बडे घरों में तो 
अवश्य प्रचलित श्री । अपरा्क ने पैठीनसि, अंगिरा, व्यान्नपाद, आदि की उक्तियाँ उद्धृत करके 
बताया है कि इस धर्मंशास्त्रकारों ने ब्राह्मण विधवाओ के लिये सती होना वर्जित माना है । 
सिबन्धकारो ते इस निषेध को दूसरे ढग से समकाया है---“ब्राह्मणो की पत्नियाँ अपने को केवल 
पत्तियों की चिता पर ही भस्म कर सकती है, यदि पति कही दूर विदेश मे मर गया हो और वही 
जला दिया गया हो, तो उसकी पत्नी मृत्यु के समाचार से अपने को जला नही सकती ॥” उशना 
मे आया है कि ब्राह्मणी विधवा अपने को अलग नहीं जला सकती । सम्भवत इसी उक्ति को 
निवन्धकारो ते अपने मतो के प्रमाण में रखा है। व्यासस्मृति में आया है--'पति के शव का 
आलिंगन करनक8े ब्राह्मणी को अग्नि प्रवेश करना चाहिये, यदि वह्‌ पति के उपरान्त जीवित रहती 
है तो उसे अपना केश-शुद्भार नही करना चाहिये और तप से शरीर को गला देना चाहिये ।!!रै 
रामाग्रण मे एक ब्राह्मणी के सती हो जाने की ओर सकेत है--त्रह्म षि की पत्नी एवं वेदवती की 
माता ने रावण द्वारा छेड़े जाने पर अपने को जला डाला। ? महाभारत मे द्रोणाचायें की पत्नी 
कृपी विकीर्णकेशी के रूप मे रोती हुई युद्धभूमि मे आती है किन्तु अपने को जला डालने की कोई 
चर्चा नही करती है ।* इससे स्पष्ट होता है कि ब्राह्मणियो का विधवा रूप मे जल जाता क्षत्रिय 
विधवाओं के जल जाने की प्रथा के बहुत दिनों उपरान्त प्रारम्भ हुआ था। 
बहुत-से अभिलेखो मे सती होने के उदाहरण प्राप्त होते हैं। इनमे सबसे प्राचीन ग्रुप्त 
संवत्‌ १६१ (५१० ई०) का है। एरण श्रस्तर स्तम्भ-अभिलेख में -गोपराज की पत्नी का पति 
के साथ सती हो जाता उत्कीर्ण है । बेलतुरु अभिलेख (5७८ शक संवत्‌) में देकव्वे नामक शूद्र स्त्री 
अपने पति की मृत्यु पर माता-पिता के मना करने पर भी भस्म हो जाती है और उसके माता- 
पिता उसकी स्मृति भे स्तम्भ खडा करते है । 
पुरुष भी सहमरण या अनुमरण करते थे । बहुत-से पुरुष अपनी स्वामि-भक्ति तथा अन्य 
कारणो, से भस्म हो जाया करते थे । इन सतियों एवं पुरुषों की स्मृति मे भ्रस्तर-स्तम्भ खडे किये 
जाते थे, जिन्हे मास्तिक्कल या विककल कहा जाता था। हरप॑चरित मे वाण ने लिखा है कि प्रभाकर 
वर्धुन की मृत्यु पर कितने ही मित्रो, मंत्रियों, दासो एवं स्तेहपात्रों ने अपने को मार डाला। 
राजतरगिणी मे आया है कि अनन्त की रानी जब सती हो गयी तो उसका चटाई ढोनेवाला, कुछ 
अन्य पुरुष तथा तीन दासियाँ उनकी अनुगामी हो गयी । 
प्रतीत होता है कि सती-प्रथा के पीछे कोई पौरोहितक या धामिक दबाव नहीं था, और न 
अनिच्छुक नारियाँ ऐसा करती थी । यह प्रथा कालान्तर मे बढती गयी, पर यह कहना कि पुरुपो ने 
इसुके बढने मे सहायता- की, अनुचित है । एक विशेष मनोभाव के कारण ही सती प्रथा का विकास 
हुआ। प्रथमत. यह राजकुलो एवं भद्र लोगों तक ही सीमित था, क्योकि प्राचीन काल मे विजित 


१ आदिपर्व ६५६५; विराटपर्व २३॥८, मौसलपर्व ७॥१८ तथा ७।७३-७४। 
२ विष्णुपुराण ५॥३८२। 


३ व्यासस्मृति २।५३ 
9. रामायण-उत्तरकाण्ड १७१५। 


५० महाभारत-स्त्रीपवं २३॥३४। 
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राजाओ एवं शूरों की पत्नियों की स्थिति बडी ही दयनीय होती थी । जीते हुये लोग विजित लोगों 
की पत्नियों से ही बदला चुकाते थे, उन्हे बन्दी बनाकर ले जाते थे और उनके साथ .दासियों 
जैसा व्यवहार करते थे । एक वार जब यह प्रथा जड पकड़ गयी तो निबन्धकारों एवं टीकाकारो ने 
इसको बल दे दिया ओर सतियो के लिये भविष्य मे मिलने वाले पुण्य को बढा चढ़ा कर बताना 
शुरू कर दिया। 

सती होने पर प्राप्त पुण्यो की चर्चा करते हुये कहा गया है कि जो नारी पति के मृत्यु 
का अनुसरण करती है, वह मनुष्य के शरीर पर पाये जानेवाले रोमो की संख्या के तुल्य वर्षों तक 
स्वर्ग भे विराजती है ' जिस प्रकार साँप पकडने वाला साँप को बिल में से निकाल लेता है वैसे ही 
अधोगति से अपने पति को बचाकर उसके साथ स्त्री स्वर्य को जाती है। पति का अनुगमन करने 
वाली स्त्री माता, पिता तथा भर्ता, तीनों के कुलों को पवित्र रखती है। वह पति में अनुरक्ति 
रखनेवाली, उत्तम, परम आकांक्षावाली स्त्री पति के साथ स्वर्ग मे चतुर्दश इद्रो के समय तक विहार 
करती है । पति कृतघ्न अथवा मित्रष्न ही क्यो ने हो, उसका अनुगमन रखने वाली स्त्री उसे 
पवित्र करती है । पति के मरने पर साध्वी स्त्रियों का अस्नि-श्रवेश के अतिरिक्त दूसरा कोई धर्म 
विज्ञेंग नही है । पति के मरने पर जब तक पतित्रता अपने शरीर का दाह नहीं करती तब तक 
वह शरीर से किसी प्रकार भी मुक्त नही होती । मर कर पति के स्वर्ग जाने पर वियोग के क्षत 
(घाव) से कातर स्त्रियो का अग्नि-प्रवेश के अतिरिक्त दूसरा मार्ग (धर्म) नही ।* 

कुछ प्राचीन टीकाकारों ने सती होने का विरोध किया है। मेधातिथि का कहना है कि 
यह आत्महत्या है और स्त्रियो के लिये वर्जित है। इसके विरुद्ध अंगिरा का मत है--पत्ति के 
मर जाने पर चिता पर भस्म हो जाने से बढ़कर स्त्रियो के लिये कोई अन्य धर्म नही है ।” . 

देवण्ण भट्ट ने भी इस प्रथा की कट्ु आलोचना करते हुए विचार व्यक्त किया है कि सती 
होना विधंवा के ब्रह्म चारिणी रहने की अपेक्षा बडा जघन्य है।' इन शास्त्रकारों और भाष्यकारो 
के पूर्व महाकवि बाण ने सती प्रथा का कडा विरोध किया है और इस कार्य को जधन्य बताते हुए 
भर्त्तना की है । उनका मत है कि स्त्री सती होकर आत्महत्या करती है। इस पाप के कारण वह 
नरक मे गमन करती है ।* मृच्छुकटिक मे भी सती प्रथा की आलोचना और निन्‍दा की गई है ।* 
महानिर्वाणतन्त्र के अनुसार मोह के कारण चितारोहण करने वाली नारी नरकग्रामिनी होती है ।* 

सती होने की प्रणाली के विषय मे कहा गया है कि विधवा स्‍स्नाव करके दो श्वेत वस्त्र 
पहनती है, अपने हाथो मे कुश पकड़ती है, पूरव की अथवा उत्तर की ओर मुख करके खडी होती 
है और आचमन करती है। जब ब्राह्मण “ओमु तत्सत” उच्चारण करता है, तब वह भगवान्‌ 
नारायण का स्मरण करती है। वह मास, तिथि और पक्ष का निर्देश करती हुई संकल्प करती है । 
अपने सहमरण अथवा अनुमरण के साक्षी होने के लिए दिक्पालो का आवाहन करती है। तीन बार 
चिता की प्रदक्षिणा करती है। उस समय ब्राह्मण 'इमा नारी” आदि वैदिक मन्त्रो का उच्चारण 


१. अंगिरा का उद्धरण, कृत्यकल्पतरु, व्यवहारकांड, पृ० ६२३-२४। 
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करता है ओर फिर पौराणिक वचन, (पति मे अनुरक्त ये भद्र और पवित्र स्त्रियाँ मृत पति के 
शरीर के साथ अग्नि में प्रवेश करें" उच्चारण करता है। इसी के साथ चिता मे प्रवेश होता था । 
परदा प्रथा अथवा अवगुंठन | 
प्राचीन भारत मे पहली शताब्दी ई० तक परदा प्रथा नही थी। वैदिक मन्त्रो मे स्त्रियों 
के स्वच्छुन्द विचरण के अनेक उल्लेख मिलते हैं । सहशिक्षा का प्रचलन था। वधू सभी आग्रतो को 
दिखाई. जाती थी * तथा यह आशा,की जाती थी कि वह अपनी वृद्धावस्था तक जनसभाओ में 
बोल पाएगी । यही नहीं, नवृविवाहिता बहू सास, ससुर, ननद और देवरो पर सम्राज्ञी बनकर 
जाती थी, जो परदा के विरुद्ध उन्मुक्तता की ओर संकेत करता है। उस युग मे स्त्रियाँ विदथ 
(सभा और समिति) तथा समन में समान रूप से सम्मिलित होती थी ।'* उस युग की प्राय: प्रत्येक 
सभा और गोष्ठी मे स्त्री हिस्सा लेती थी, वार्ता करती थी और विचारो का आदान-प्रदान करती 
थी। अनेक स्त्रियाँ सम्पत्ति-विषयक अधिकार के लिए न्यायालय मे' भी जाती थी ।१ अध्टाध्यायी 
में पाणिती ने असूर्यम्पश्या' का उल्लेख किया है, जिसका अर्थ है, वह स्त्री जिसे सूर्य भी नहीं देख 
सकता ।* इसकी व्याख्या “असुर्यम्पश्या राजदार.” से की गई है, अर्थात्‌ राजा की स्त्रियाँ ही 
असूर्य म्पश्या होती थी । महाभारत मे परदे का प्रथा के रूप में वर्णन नही किया गया है । द्रौपदी 
का जुआ खेलते समय सभाभवन मे आना परदा प्रथा के विरुद्ध श्रमाण है। कुन्ती, गाधारी आदि 
स्तरियाँ परदा करते नही दीखती है । ग्रद्यपि महाभारत के एक स्थल पर कहा गया है, “जिन स्त्रियों 
को न तो चन्द्रमा ने देखा था और न सूर्य ने, वे कौरवेन्द्र राजा धृतराष्ट्र के वन जाने पर शोकातं 
“ होकर राजमार्ग पर चलने लगी ।””* जातकों मे वणित है कि कतिपय रानियाँ चारो ओर ढेंके हुए 
रथो मे जाती थी । परन्तु प्राय. ये रानियाँ स्वयं परदा नहीं किए होती थी और बिना परदा के 
मन्त्रियो और अधिकारियो से वार्ता करती थी ।* प्राय. स्त्रियाँ जब अपने से बड़े सम्बन्धियों के 
सम्मुख जाती थी तो आदर और सम्मान व्यक्त करने के लिए परदा कर लेती थी । दुष्यन्त की 
राजसभा मे जब शकुन्तला गईं तो उसने अपना मुँह आवरण से ढक लिया था जिसे वाद में उसने 
मुश्ष पर से हटा दिया ।* 'हर्षचरित्‌” में अवगुठन का वर्णन है तथा राज्यश्री द्वारा अपने पति के 
सम्मुख आवरण करने का सकेत है । मृच्छुकटिक में उल्लिखित है कि वधू बनते ही वसंतसेना ने 





१. याज्ष, १८७ । पर अपरारक का भाष्य । २. ऋग्वेद, १०१८५॥३३। 

३. ऋग्वेद, १०५८५, १२॥११। ४. अथर्वंवेद, १४।१॥२१, निदक्त, ३।५ । 

५. या न शक्‍्या पुरा द्रष्टु भूतेराकाशगेरपि । 
तामद्य सीता पश्यन्ति राजमार्गंगता जना. ॥ अष्टाध्यायी, ३३२।३६ | 

६. महाभारत, आश्रमपव, १५॥१३ । 

७. जातक, ५, ४३४; ६, ३२१३३; ६, २३८, ३०० । ; 

८. रघुवश, १६५८; कुंमारसंभव, ७२; शाकुन्तलमु, पृ० १०४; मालविकाग्नि-मित्र, 
२॥४४, रघुवंश, १३३२; ४।६८, १६२५ । 

कै तन्र-अरुणाशुकावगुठितमुखी वधृमपश्यत्‌ । हर्षचरितु, उच्छुवास ४ । 
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के 


अपना मुँह ढक लिया था |" किन्तु साधारण स्त्रियों मे परदे की कोई प्रथा नही था। साहित्यिक 
उल्लेखो से ज्ञात होता है कि तीसरी सदी ईसवी के पश्चात्‌ कुछ उच्च और राजकीय परिवारों में 
परदे का शनै.शनै: प्रचलन बढ़ा । फाह्यान, युवान च्वांग और ईत्सिग ने कही भी स्त्री द्वारा परदे का 
उल्लेख नही किया है । बृहतुकथामंजरी और कथासरित्सागर जैसे ग्यारहवी' सदी के कथा-सेहित्य 
स्री के परदा-प्रथा का कही भी स्पष्ट संकेत नही है, वल्कि कथासरितुसागर मे रत्लप्रभा ने परदे 
का विरोध किया है, हि आर्यपुत्र, प्रसंग से कहती हूँ, सुनिए, अन्त.पुर में स्त्रियों की रक्षा इस 
प्रकार हो, यह मेरा मत नही । स्लियो का कडा परदा और नियन्त्रण ईर्ष्या से उत्पन्न मु्खता है । 
इसका कोई उपयोग नही । सच्चरित्र ल्लियाँ अपने सदाचार से ही सुरक्षित रहती हैं और किसी 
पदार्थ से नही ।”* कल्हण की राजतरंग्रिणी में भी पर्दा-प्रथा का कही कोई सन्दर्भ नहीं मिलता । 
दसवी सदी के लेखक अबूजैद ने लिखा है कि उसके समय में भारतीय रानियाँ परदे के बिना ही 
राजसभा में उपस्थित होती थी । 
प्राप्त प्रमाणो से यह स्पष्ट संकेत मिलता है कि भारत में परदा-प्रथा का प्रारम्भ १२वीं 
शताब्दी से पूर्व नहीं हुआ था । विदेशी आक्रमणकारियो की वासनायुक्त दृष्टि से बचने के लिये ही 
भारतीय स्तरियो को अपना मुख तथा शरीर अच्छी तरह छुपाने के लिये परदे की आवश्यकता 
पड़ी थी । इस प्रथा का प्रचलन मुख्यत. उत्तरी भारत में ही अधिक था । 


स्लियों की स्थिति की विवेचना 


प्राचीन भारत में स्लियो की दशा के उपरोक्त वृत्तान्त से यह तथ्य स्पष्ट रूप से उभर कर- 

सामने आता है कि उसके प्रति दो दृष्टिकोण अपनाये गये थे । कभी उसे बहुत ही हीन कहाँ 
गया और कभी उसकी उपासना करने की प्रस्तावता की गई । कुछ शासत्रकारों ने संसार की 
समस्त हीनताएँ उसमे आरोपित की । कहा गया कि यदि कोई व्यक्ति स्री के दोपो को ही अपने 
सौ वर्ष के जीवव भर, सौ जिह्वाओ से ग्रिवाता रहे, तो भी वह उसके दोपो का बखात पूरा किये 
ही मर जायेगा ।? महाभारत मे उल्लिखित है, “यदि उनकी कामना करने वाला पुरुष न हो और 
उन्हे परिजनों का भय न हो, तभी मर्यादा में रहने वाली स्त्रियाँ, मर्यादा मे रहती है।”* “अन्यथा 
वे कभी मर्यादा मे नही रहती । उन्हे अवसर और स्थान नही मिल पाता, न ही प्रार्थना करने वाले 
पुरुष, नही तो वे साध्वी नहीं रह सकती ।”* इस सम्बन्ध में मनु ने बड़े विस्तार से अपना विचार 
प्रकट किया है। उनका कथन है कि स्त्रियाँ सुन्दर रूप की परीक्षा नही करती, न ही युवावस्था 
का ध्यान रखती हैं, वल्कि पुरुष चाहे सुन्दर या कुरूप हो, उसके साथ सभोग करती है ।* 


१. मृच्छुकटिक, अंक १० । २. कथासारितुसागर, ३३।६।७ । 
३. यदि जिह्नसहस्न॑ स्याज्जीवेन्च शरदा शतमु |, 

अनन्यकर्मा स्री दोपाननुक्त्वा निधन ब्रजेत ॥ महाभारत, १२।७३६।< । 
४. अनर्थित्वान्मनुष्याणा न्मनुष्याणा भयात्परिजनस्थ च। 

मयादायामर्यादा स्त्रियस्तिप्ठन्ति भतृ पु ॥ वहीं, १३।३८१६ । 
५. स्थान नास्ति क्षणे नास्ति न च प्रायंयिता नर. । | 

तेन नारद नारीणा संतीत्वम्ुपजायते ॥ पद्मपुराण, ४द्षर्द । 
६- नैता रूप॑ परिक्षन्ते नासां ववसि सस्थितिः ।' 

सुल्प॑ वा विरूप॑ वा पुमावित्येवभुजते ॥ मनु ०, ढ।१४ । 
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प्राचीन भारत मे' स्त्रियों को बहुत अधिक सम्मान भी प्रदान किया गया। व्यवस्था- 
कार ' इस तथ्य को समभते थे कि स्त्री 'और पुरुष दोनो ही एक दूसरे के लिए आवश्यक 
है।' पति और पत्नी को उपमान क्षेत्र और बीज माना गया । यह उपमसान एक बहुत ही बढ़े 
रहस्य को प्रकट करता है, साथ ही साथ स्त्रियों की वास्तविक सामाजिक स्थिति पर भी प्रकाश 
डालता है। जिस प्रकार से क्षेत्र बीज के 'अभाव मे शक्ति रखते हुये भी निरर्थक सिद्ध हीता 
है, तथा बीज क्षेत्र के अभाव में अपने अन्दर निहित मह॒ती शक्ति को वृक्ष के रूप में प्रति- 
फलित करने मे असमर्थ रहता है, उसी भाँति पुएष और स्त्री भी एक दूसरे के लिए आवश्यक हैं 
तथा वे अन्योन्याश्रित हे । अन्योन्याश्रित सम्बन्ध में यह प्रश्न ही नही उत्पन्न होता है कि कौन 
किससे अधिक महत्व रखता है क्योकि दोनो ही का महत्व और स्थिति दूसरे के बिना असम्भव है । 
इस तथ्य को दृष्टि मे रख कर ही स्त्रियों की स्थिति की विवेचना की जा सकती है। जहाँ एक ओर 
पुरुष को गुहस्वामी का पद प्रदान किया गया, वहाँ स्रियो को ग्रहस्वामिनी के पद पर अधिष्ठित 
किया गया । यह तथ्य पुरुष और स्त्री की समानता को प्रतिपादित करता है। परन्तु इस समानता 
का यह अर्थ भ्रातिपूर्ण होगा कि स्रियो और पुरुषो मे' कोई अन्तर ही नहीं है। विवेचनात्मक 
अध्ययन से यह निष्कर्प निकलता है कि दोनो की शारीरिक शक्ति, क्षमता तथा मनोवैज्ञानिक स्तर 
में पर्याप्त असमानता हे और इस अन्तर को ही पूर्ण करने की दृष्टि से अनेक नियम और विधान 
है। समाज को कामारिनि की विभीषिका से परित्राण देने के लिए ही दोनों के ऐन्द्रिक दोषों को 
प्रकाशित कर, उनसे बचने के लिए इन्द्रिय निग्रह आदि पर विशेष ध्यान दिया गया । इसका अर्भ 
यह नही है कि “काम”? को हीन दृष्टि से देखा जाता था । 
परन्तु प्राचीन साहित्य मे अनेक ऐसे उल्लेख उपलब्ध होते है जिनके आधार पर आलोचक 
स्त्रियों को हीन दृष्टि से देखने का दोपारोपण करते हे। मनु में दो विभिन्न स्थलो पर ऐसे उदाहरण 
उपलब्ध होते है जिनमे उन्होने स्त्रियो के स्वभाव पर प्रकाश डाला है तथा यही आलोचको को 
पृष्ठभूमि बन जाती है । ल्लियो के स्वभाव पर प्रकाश डालते हुये वे कहते है कि स्त्रियों का तो यह 
स्वभाव ही होता है कि वे पुरुषों को दूषित करे तथा वे विद्वानु अथवा अविद्वानू पुरुष को काम, 
क्रोध आदि के वशीभूत कर के कुपथ मे ले' जाने मे समर्थ होती है। इसलिए विद्वान को चाहिये 
कि वह माता, बहिन, पुत्री के साथ निर्जत स्थान में न रहे । क्योकि इन्द्रियाँ बहुत बलवती होती 
हे, ये विद्वान को भी परवश कर देती है । जब एक विद्वान के लिए यह शंका हो सकती है कि 
वह अपनी इन्द्रियो पर पूर्ण नियन्त्रण न रख सके तब यह आवश्यक हो जाता है कि उसे (तथा 
विशेषकर अविद्वान्‌ को) ऐसी परिस्थिति से सर्वथा दूर ही रहना चाहिये, जहाँ संयम खोने की 
सम्भावना है । सौदरय्यं की अपेक्षा स्रियों मे आकर्षण शक्ति अधिक रहती है, इसलिए उस स्वा- 
भाविक आकपंण के प्रति पुरुष. को आक्ृष्ट होने से बचाने के लिए ही यह चेतावनी दी गई है। 
अत्त, यह चेतावेनी भी दोनो के अन्योन्याश्रित स्वभाव पर ही आधारित है । 
स्त्रियो की स्वतन्त्रता के विपय मे भी कुछ भ्रातियाँ है । जहाँ स्त्री-स्वातन्त्य के विरोध का 
आभास मिलता है वहाँ यथार्थें मे यह वतलाया गया है कि स्त्री की विभिन्न अवस्थाओं में कौन 
उनका भरण-पोपण करेगा । तब स्तरियो के समानाधिकार वाला आधुनिक चित्र नही था। उनके 
सामने स्त्रियों का भृहिणी वाला चित्र था। घर की सम्पूर्ण व्यवस्था को ठीक रखना उनका काम 
श्द 0. कल पटड 
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था तथा पुरुषों का उस व्यवस्था को ठीक रखने के लिए धनोपाजन करना था । उंस समय त्ल्र्याँ 
न तो धनोपार्जन ही करती थी मौर न आजकल के समान उनके सामने सार्वजनिक जीवन ही 
था। धनोपार्जन न करने पर यह आवश्यक हो जाता था कि अपनी विभिन्‍न अवस्थाओ में वे किसी 
न किसी के संरक्षण में रहें । स्वतन्त्रता तथा गृह को व्यवस्थित रखने का अधिकार उसे सामान्य 
स्त्री की श्रेणी से उठाकर गुहिणी बना देता था । स्वतन्त्रता के इस स्वरूप को देखते हुए कोई भी 
यह नहीं कह सकता है कि स्त्रियां दासी के समान थी, तथा उनके व्यक्तित्व का कोई भी महत्व 
नही था। प्राचीन युग में स्तलियो को अनेक ऐसे अधिकार प्राप्त थे है जिन्हें आधुनिक युग में भी 
ह्लियाँ प्राप्त नही कर सकी हैं | स्री का 'सत्री-धन' पर पूर्ण अधिकार होता था तथा मातृधन पर 
पुत्री का अधिकार रहता था | उदाहरणो के आधार पर यह कहा जा सकता है कि प्राचीन काल में 
ज्लरियो को निष्पक्ष होकर अधिकार प्रदान किया । 

किसी भी समाज के सास्क्ृतिक उत्कर्प का मुल्याकन, उस समाज मे प्राप्त स्त्रियों के सम्माव 
के ही ऊपर आधारित रहता है | इस दृष्टि से स्त्रियों को बहुत अधिक सम्मान दिया जाना 
भारतीय संस्कृति की समृद्धि को स्पष्ट करता है। माता को त्यागना पाप और अपराध दोनों ही 
समझा जाता था चाहे वह पतित ही क्‍यों न हो । स््री के मातृस्वरूप को देव कोटि में रखा गया । 
समस्त मानवीय सम्मान प्रदान करने पर भी जब यह समझा गया कि अब भी उसके सम्मान में 
कुछ त्रुटि रह गयी है तव उसे “मातृदेव”” कह कर संबोधित किया गया । इसी प्रकार उसके भार्या 
तथा गुहिणी स्वरूप को भी इस स्थिति मे रख दिया गया था कि सभी देवताओं की प्रसन्नता का 
आधार ख्रियो की पूजनीयता ही हो जाती थी । इस सम्मान के अभाव में सन्नी प्रयत्न निष्फल हो 
जाते है । इसीलिये उन्नति चाहने वाले को संस्कार तथा उत्सव आदि के अवसरों पर सदा वस्त्र, 
अलंकार, आभूपणादि से इनको पूजित करते रहने का आदेश था। यह सम्मान न केवल पति के 
ही द्वारा प्राप्त होता था वल्कि बन्धु बांधव, पिता, श्वसुर आदि जितने भी सम्बन्धी हो अथवा 
सभी पुरुषों को स्त्रियों का इस प्रकार का सम्मान करना होता था। इस प्रकार के सम्मात का 
क्या कारण था ? याज्ञवल्क्य इस प्रश्न का उत्तर देते है--“सोम देवता ने स्त्रियों को पवित्रता, 
गंधवों ने शुभ-वाणी तथा अग्नि ने सब प्रकार से पवित्र होने की शक्ति प्रदान की है इसीलिए वे 
पवित्र हैं |" 

प्राचीन काल में स्त्रियों को सर्वोच्च सम्मान प्राप्त था। यह तथ्य प्रमाणित करता है कि 
उस काल में भारतीय संस्क्ृति अति उर्वर थी । 


सहत्वपृर्ण प्रइन 


१. प्राचीन भारत मे स्त्रियों के सामाजिक स्थान तथा उनकी शिक्षा का संक्षिप्त विवरण 

दीजिये । (पी० सी० एस० १&६४, १६७४) 
२. “प्राचीन भारत मे स्त्रियो की स्थिति में निरन्तर अवनति हुई ।” विवेचना कीजिये । 

-.. (पी० सी० एस० १४६८, १4७5) 





१ सोम: शौच ददावासां गन्ध॑वश्च शुभां गिरम्‌ । 
पावक: सर्वमेध्यत्वं मेध्यत्वं भेध्या वै योषितो हृयतः ॥ याज्ञ० स्मृति । 
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३. वैदिक काल मे स्त्रियो की दशा का विवेचनात्मक परीक्षण कीजिये । 
(पी० सी० एस० १६७१) 
४. प्राचीन भारत मे स्त्रियो की स्थिति का समीक्षात्मक बृतान्त लिखिये । 
(पी० सी० एस० १६७५) 
'” थ, प्राचीन भारत से 'सती प्रथा” की उत्पत्ति एवं विकास का विवेचन कीजिये । 
(पी० सी० एस० १६७६) 
६. स्मृतियों के आधार पर स्त्रियो के सम्पत्ति अधिकारो की संक्षेप मे विवेचना कीजिये । 
॥ (पी० सी० एस० १६७७) 
७. प्राचीन भारत में विधवाओ के जीवन का उल्लेख कीजिये । 
८. स्त्रीधन! की परिभाषा कीजिये तथा उसके सम्बन्ध मे स्त्रियो के सम्पत्ति अधिकार 
की विवेचना कीजिये । 
4 प्राचीन भारत में परदे की प्रथा के प्रचलन की समीक्षात्मक विवेचना कीजिये । 
१०. प्राचीन भारत मे व्यभिचारो रुत्री तथा वैश्याओ की क्‍या स्थिति थी ? 
११. स्त्रियों के अधिकारो तथा कत्तेव्यों का संक्षेप मे उल्लेख कीजिये । 
१२. निम्नलिखित पर टिप्पणी लिखिये--- 
(7) सती प्रथा तथा विधवाओ का जीवन । 
(7) वैश्यावृत्ति तथा व्यभिचारी स्त्री । 
(7) परदा प्रथा तथा स्त्रियो की स्वतन्त्रता । 


अनिल +शभ।। 


अध्याय इकक्‍्कीस 
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प्रचोन भारतोय शिक्षा 
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शिक्षा से मनुष्य में ज्ञान उत्पत्त होता है । ज्ञानोइभव का आधार-तत्व शास्त्र और विवेक 
माना गया है।" ज्ञान अथवा विद्या से मुक्ति घ्राप्त होती है तथा मनुष्य जीवन में निपुणता प्राप्त 
करता है ।* समाज मे दो प्रकार के लोग होते है, एक तो वे जो प्रत्येक कार्य को समझ अथवा 
ज्ञान से करते हैं, दूसरे वे जो बिना समझे अथवा अज्ञान से करते है । जो कर्म समझ कर ज्ञान से 
किये जाते है वे ही कर्म शक्तिशाली तथा सफल होते हैं ।* अतः शिक्षा तथा विद्या का महत्व 
स्वयं सिद्ध है । 

समाज मे शिक्षा के महत्व को कोई भी अस्वीकार नहीं कर सकता है। समाज का विकास 
और पतन शिक्षा की व्यवस्था के ही ऊपर आधारित नरहता है। शिक्षा की समुचित 
व्यवस्था पर ही सास्क्ृतिक, बोद्धिक तथा वैज्ञानिक प्रगति संभव है । भारतीय*्मनीपियो ने शिक्षा 
को, उसकी व्यापकता के अनुसार ही महत्व प्रदान किया था । उन्होने शिक्षा के व्यापक प्रभाव 
तथा महत्व को दृष्टि मे रख कर संपूर्ण जीवन को ही शिक्षा प्राप्ति के लिए निर्धारित (किया था, 
परन्तु इस सामान्य विधान के साथ-साथ, प्रथम आश्रम को विशेष रूप से शिक्षा का काल घोपित 
किया था। आश्रम व्यवस्था का सार इसी तथ्य मे निहित हे कि एक आश्रम मे रह कर ही दूसरे 
आश्रम के उत्तरदायित्वों को पूरा करने की योग्यता प्राप्त की जा सकती है। यह कम केवल 
प्रथम और द्वितीय आश्रम तक ही नही रहता था, वरन इसकी परिसमाप्ति तृतीय आश्रम और 
चतुर्थ आश्रमो के उत्तरदायित्वों की पूर्ति की योग्यता श्राप्त कर उन उत्तरदायित्वों को पूर्ण कर 
“मोक्ष” प्राप्ति मे ही थी | संपूर्ण जीवन शिक्षा के लिए था तथा शिक्षा संपूर्ण जीवन के लिए थी । 


शिक्षा का अथ्थे 


शिक्षा शब्द का व्योत्पत्तिक अर्थ लेने पर उपर्युक्त कथन स्वयमेव स्पष्ट हो जाता है। 
शिक्षा, अभ्यास, विशेष शक्ति और इच्छा विशेष तथा सहन शक्ति की इच्छा के अर्थ मे प्रयुक्त 





4. विष्णु पु०, ६५६१, २. वही, ११८४१, ३. छादोग्य उपनिपद्‌, १॥१॥१०, 
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मानी गई थी । इसके अतिरिक्त शिक्षा शब्द अनुशासन के अथे मे भी प्रयुक्त होता था । अनुशासन के 
भी पुनः दो भाग थे, पहला बोद्धिक अथवा मानसिक अनुशासन और दूसरा शारीरिक अनुशासन । 
वस्तुत. शिक्षा अनुशासन का दूसरा नाम था। बौद्धिक और शारीरिक क्षेत्र मे आत्मनिरोध की 
शक्ति होना ही अनुशासन है, इस अनुशासन के उपरान्त ही उक्त क्षेत्रों में विकास संभव है। शिक्षा 
अपने एक अर्थ में इसी के महत्व को प्रतिपादित करती थी । पराकाष्ठा ये लिए शिक्षा के दोनो ही 
स्वरूप अपेक्षित है। मनु और याज्ञवल्क्य आदि ने इन्ही दोनो अर्थ को लेकर शैक्षिक कार्यों के 
विपय में उपदेश प्रदान किया था । 


प्राचीन भारत मे शिक्षा के उद्देश्य * 


प्राचीन भारत में शिक्षा का प्रमुख उद्देश्य मनुष्य के भौतिक तथा आध्यात्मिक जीवन का 
सर्वाज्भूपूर्ण विकास करना था । यह विश्वास व्याप्त था कि मनुष्य का जीवन ज्ञान से ही धर्मंप्रवण, 
नैतिक मूल्यों से युक्त, उच्च आदर्शो से संवलित और बहुमुखी व्यक्तित्व से युक्त होता है अतः 
धामिक वृत्तियों का उत्थान, चरित्र का उत्थान, व्यक्तित्व का उत्थान, साम्राजिक उत्तरदायित्वो 
का निष्पादन और सास्कृतिक जीवन का उत्थान शिक्षा के प्रधान उद्देश्य स्वीकार किये गये । 
सामान्य रूप से प्राचीन शिक्षा के उद्देश्यों को, प्राप्त प्रमाणो के आधार पर, निम्नलिखित रूप से 
वर्गक्नत किया जा सकता है । 

(१) आध्यात्मिक उत्थान--प्राचीन भारत में आध्यात्मिक मुल्यों को स्वोपरि प्रतिष्ठा 
प्राप्त थी । इससे व्यक्ति का जीवन भक्ति-प्रवण और धर्म-प्रवण होता था। दैनंदिन क्रिया, 
संध्योपासन, ब्नतों का अनुपालन; धर्मंसमन्वित उत्सव आदि का अनुगसन उसकी धामिक वृत्तियों 
के उत्थान में योग देते थे | ब्रतो के पालन से सयमी मनुष्य को निश्चय ही अपने उस गुढ़ स्वरूप 
का भान होता है जो उसके आत्मविश्वास का कारण होता है।' मनु के अनुसार शौच, पवित्रता 
आचार, स्तान-क्रिया आदि, अग्निकार्य और सध्योपासन ब्रह्मचारी का धर्मं था।* उसे धर्म 
के पालन भे प्रमाद न करने का निर्देश दिया गया था । 

आध्यात्मिक उत्थान धार्मिक क्ृत्यी से संभव माना जाता था। सामान्यत. विद्यार्थी के 
लिए सन्ध्या-वन्दन, पूजा-पाठ, स्नान आदि धर्म के अन्तर्गत ग्रृहीत किये गए थे । सत्य भाषण भी 
प्रमुख माता गया था और यह कहा गया था कि सत्य न बोलने से सभी धर्मो का क्षय हो जाता 
है ।१ विद्यार्थी आध्यात्मिक जगरत्‌ के विपय मे जानने का प्रयास करता था तथा उसके निमित्त 
सात्विक जीवन को और तप'शील करता था। मनुष्य के जीवन में तप, दान, आर्जव (सरलता), 


अहिंसा और सत्यवचन अनिवाये माने गये ।४ क्योकि आध्यात्मिक प्रवृत्तियाँ इन्ही तत्वों से प्रेरित 
होती थी । 


न 
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१. बताना पालनेनैव तदगूढमात्मदर्शनम्‌ । 

जायते यमिना नूतमात्मविश्वासकारणमु ॥ रश्मिमाला, १०२, 
रे सनु०, २६६, हे धर्म चर...धर्मान्त प्रमदितव्यमु ।..-वैत्तिरीय उपनिषद्‌, १॥११ 
४. सर्वे धर्मा क्षयं यान्ति यदि सत्य न विद्यते । अमृतमथन, १५॥४, 


# अथ यत्तपों दानमार्जवर्माहिसा सत्यवचनमिति ता अस्य वक्षिणा. | छान्दोग्य उ० 
३।१७४। | 


४७० है प्राचीन भारतीय साजिक जीवन 


आध्यात्मिक उत्पान की प्राप्ति हेतु, शिक्षा काल में ब्रह्मचारी निष्ठापूर्वक धामिक निर्देशों 
का पालन करता था । अगर उसे किसी वात पर शंका होती थी तो वह उसका निवारण करता 
था । तैत्तिरीय उपनिपद्‌ में शंकालु ब्रह्मचारी के लिये कहा गया हे, “यदि तुम्हें कभी अपने कत्तंव्य 
अथवा सदाचार के विपय मे सन्देह उपस्थित हो, तो जो विचारशील, तपस्वी, कत्तंव्यपरायण 
कोमलस्वभाव के धर्मात्मा ब्राह्मण विद्वानु हों उनकी सेवा मे उपस्थित होकर अपना समाधान करो 
और उनके आचरण और उपदेश का अनुसरण करो । इसी प्रकार उन व्यक्तियों के प्रति, जिनपर 
दोप का आरोप किया जाता हो, अपने व्यवहार मे तुम्हे ऊपर बताये गये ग्रुणो से युक्त ब्राह्मण 
विद्वानों के व्यवहार का ही अनुसरण करना चाहिये ।/" 


(२) व्यक्ति का चारित्रिक उत्थान---आध्यात्मिक उत्थान के लिए चारित्रिक श्रेष्ठता एक 
आवश्यक दशा होती है । यथा, प्राचीन भारतीय शिक्षा का दूसरा प्रमुख उद्देश्य चरित्र का उत्थान 
था । इसके अन्‍्तर्गत व्यक्ति नैतिक क्रियाएँ सम्पन्न करता हुआ सन्मार्ग का अनुसरण करता था। चरित्र 
और आचरण का इतना वड्ठा महत्व था कि केवल गायत्री मन्त्र का ज्ञाता पडित अपनी सच्चरित्रता 
के कारण माननीय और पूजनीय था ।” चरित्र का उत्थान सत्कर्मों से माना गया था । सहिष्णुता 
ओर सौहार्द, सत्यनिष्ठा और नैतिकता तथा सदाचरण ओर आदर मनुष्य के गुण थे । 


ब्रह्मचर्याश्रम में ब्रह्मदारी का जीवन तंप और नियमों में संयोजित था । इसीलिए कहा 
गया था कि ब्रह्मचर्य ब्रत को धारण करने वाला ही तेजोमय ब्रह्म (ज्ञान) को धारण करता है 
और उसमे समस्त देवता अधिवास करते हैं । समिध। -और मेखला द्वारा अपने ब्रतो का पालन 
करते हुये ब्रह्मचारी श्रम और तप के प्रभाव से लोको को समुन्नत करता था ।४ ब्रह्मचारी का तप 
और आचरण इतना शक्तिमान्‌ था कि सभी उसके सम्मुख नत होते थे । 


चरित्र के उत्थान मे ब्रह्मच्य का मोलिक अभिप्राय अर्थात्‌ वेद, अथवा दूसरे शब्दों मे, 
ज्ञान को प्राप्त करता था ।१ तप ब्रह्मचयं-जीवन का आवश्यक अंग था। शौच, पवित्रता, 
आचार, स्नान क्रिया, अग्तिकार्य और सध्योपासन ब्रह्मचारी के चरित्र के आधार-तत्व थे ।* 





१. अथ यदि से कमंविचिकित्सा वा वृत्तिविचिकित्सा वा स्यातू, ये तत्र ब्राह्मणः 
सकर्शिनो युक्ता आयुक्ता अलृक्षा धर्मकामा स्यु. यथा ते तत्र वर्तेरनु, तथा पत्र 
वर्तेथा" । अथाभ्याख्यातेपु । ये तन ब्राह्मण संमर्शिनो युक्ता आयुक्ता अलुक्षा धर्मकामा: 
स्यु , यथा से तेपु वर्तेरनू, तथा तेहु वर्तेथा. । तैत्तिरीय उपनिपद्‌, १।११, 
२. सावित्रीमाच्सारोषपि वर विप्र: सुयन्त्रित । 
तायन्त्रितस्त्रिवेदोषपि सर्वाशी सर्वविक्रयी ॥| मनु०, २।११८, 

* ब्रह्मचारी ब्रह्म स्राजद्‌ विभत्ति | तस्मिनु देवा अधि विश्वे निषेदु | अथर्ववेद, ११॥५॥२४, 
ब्रह्मचारी समिधा मेखलया । श्रमेण लोकास्तपसा पिपत्ति | अथवेवेद, ११५४, 

- अमृतमन्थन, ११ ४५। 

* उपनोय गुरुः शिष्य शिक्षयेच्छौचमादित । 
भआचा[रमस्निकार्य च संध्योपासनमेव च ॥ मनु, २६४ 


८ ०० ० 


हु शिक्षा /22 ४७१ 


व्यक्तित्व का सर्वांगीण विकास--शिक्षा का तीसरा अमुख उद्देश्य मनुष्य के व्यक्तित्व का सर्वांगीण 
विकास करना था। इस विकास द्वारा ही व्यक्ति मे आत्म संयम, आत्म चिन्तन, आत्म विश्वास, 
आत्म विश्लेषण, विवेक भावना, न्यायप्रवृत्ति और आध्यात्मिक वृत्ति का उदय होना संभव था। 
कर्मों और उत्तरवायित्वों को आत्म-विश्वास पर ही सही ढंग से निष्पन्न किया जा सकता था। 
इसी विश्वास के कारण शिक्षा प्रारम्भ करते के पूर्व जब उपनयन संस्कार होता था उसी समय 
विद्यार्थी का आत्मविश्वास जगाया जाता था तथा अग्नि से यह प्रार्थना की जाती थी कि बह छात्र 
पर अपनी दयाहृष्टि रखे और उसकी बुद्धि, मेधा और शक्ति में वृद्धि करे ।! आत्मसयम से आत्म 
नियन्त्रण उत्पन्त होता है । इससे व्यक्तित्व का उत्कर्प स्वाभाविक गति से होता था। संयमयुक्त 
योग उस व्यक्ति के ही दुःखो को दूर करता है जो यथायोग्य आहार-विहार करनेवाला, कर्मों मे 
यथायोग्य रत रहनेवाला और यथायोग्य सोनेवाला और जागनेवाला होता है ।* 


(४) सामाजिक उत्तरदायित्व के प्रति सजगता का विकास--शिक्षा सम्पन्न व्यक्ति 
सामाजिक उत्तरदायित्वों के प्रति सदैव सजग रहता है। विद्यार्थी के समावतेंन के उपदेश मे 
इसका स्पष्ट उल्लेख किया गया था, “सत्य बोलना | धर्म का आचरण करना। स्वाध्याय में 
प्रमाद न करना । आचार्य के दक्षिणा दे लेने पर सन्तति-उत्पादन की परम्परा विच्छिन्न करना, 
सत्य से न हटना । धर्म से न हटना । लाभ-कार्य में प्रमाद न करना । महान बनने के सुअवसर 
से न चूकना । पठन-पाठन के कत्तंब्य मे प्रमाद न करना। देवता और पितरों के कार्य (यज्ञ और 
श्राद्ध आदि) से प्रमाद न करना । माता को देवी समझता । पिता को देवता समझना । आचार्य 
को देवता समझना । अतिथि को देवता समझता दोप-रहित कार्यो को करना |? इस कथन से 
स्पष्ठ है कि विद्यार्थी इन उत्तरदायित्वों को विद्यार्जन द्वारा निभाता था । 


(५) पविन्नता का महत्व--प्राचीव शिक्षा में रहन-रहत आचार>-व्यवहार आदि का 
सम्यक्‌ ज्ञान प्रदान करना प्राथमिकता रखता था। इसको इतना महत्व प्रदान करने का 
कारण सर्वप्रथम यह था कि विद्यार्थी रहन-सहन के सामान्य स्तर को पवित्रता आदि के 
प्रारक्षिक ज्ञान के द्वारा ही सीख सकता था। पवित्रता ही शुद्ध विचारों की जननी कही गई 
है अतएवं उसे इसका ज्ञान प्राप्त करना आवश्यक ही था। शोचाचार की शिक्षा केवल 
सैद्धान्तिक नही थी, । अपने प्रत्येक कार्ये की उसे पविन्नता के साथ संपादित करना पडता था । 
उपनयन के पूर्व बालक यथेच्छाचारी के रूप मे शौचाचार आदि के विपय में विशेष रूप से नियमित 





१. अय॑ ते इध्म आत्मा जात वेद. तेन वद्धंश्व चेद्धि वर्दधवा चारमान्‌ । भा० गु० सू०, १४ 
२ युक्ताहारविहारस्य युक्तचेष्टस्य कर्मसु । 
युक्तस्वप्नातबोधस्य योगी भवति दु खहा ॥ गीता, ६१७ 

३. सत्यं वद । धर्म चर । स्वाध्ययान्मा प्रमद । आचार्याय प्रियं धनमाहृत्य प्रजातन्तुं मा 
व्यवच्छेत्सी । संत्यान्त प्रमदितव्यमु । धर्मान्त प्रमदितव्यम्‌ | कुशलान्न प्रमदितव्यमु । भूत्यै न 
प्रमदितव्यम्‌ । स्वाध्यायप्रधचनाभ्या न॒प्रमदितव्यम्‌ । देवपितृकार्याश्यां न प्रमदितव्यम्‌ । मातृदेवो 
भव । पितृदेवो भव । आचार्यदेवी भव । अतिथिदेवों भव। यान्यनवद्यनि कर्माणि ताने सेवित- 
व्यानि । तैत्तिरीय उपनिषद १११ 


३७२ | प्राचीन भारतीय सामाजिक जीवन 


नही रहते थे परन्तु शिक्षा प्रारम्भ होते ही जीवन को एक नियमित गति में रखकर नियंत्रित 
करना आवश्यक था। याज्ञवल्व्य मे इस विपय की अधिक विस्तार के साथ विवेचना की है । 

(६) गायतन्नी मन्त्र का महत्व--वेद वेदांग के अध्ययन के पूर्व गायत्री मंत्र का उपदेश बालक 
को प्रदान किया जाता था। गायत्री मत्र एक प्रकार से ज्ञान की कुजी था । गायत्री मंत्र बहुत ही 
व्यापक अर्थ रखता है । मनुस्मृति के अनुसार ब्रह्माजी ने प्रत्येक वेद, से थ, उ म्‌ (ओ) इन तीन 
अक्षरों को निकाला । सावित्री मत्र को भी ऋक, यजु. तथा साम वेदों से ही ब्रह्मा जी ने निकाला, 
अतएवं यह भोकार तथा भू भुव स्व ये ज्ञान के अग्नगामी अक्षर कहे जा राकते हैं, इसीलिए इनको 
ही सर्वप्रथमन्मनन करने का विधान स्मृतिया प्रदान करती है । इस ओकार और गायत्री मंत्र को 
साय प्रात अभ्यास करना अनिवार्य था | एक प्रकार से इस प्रक्रिया के द्वारा विद्यार्थी को धीरे-धीरे 
वेद (ज्ञान) की महत्ता बतलानी थी। प्रारम्भ में उसे केवल ओकार तथा भू भुवः स्व. का ही उपदेश 
दिया जाता था जब वह इनका अभ्यास कर लेता था तब उसे इन चार अक्षरों की सारगर्भिता का 
परिचय कराया जाता था। गायत्री मंत्र सूर्य को प्रेरित करता है जिससे कि बह शिक्षार्वी के 
ज्ञानतंतुओ को जागृत करे । इसी कारण गायत्री मत्र को इतना अधिक महत्व दिया गया हैं । वेद 
संहिताओ में भी गायत्री मंत्र का वर्णन उपलब्ध होता है; ग्रायत्री की शक्ति को अधिक प्रभावशाली 
बनाने के लिये ही “ओम” और व्याहृति (भू भुव. स्व ) का प्रयोग गायत्री मंत्र के पहले हुआ है । 
इस तरह से केवल गायत्री मन्न के उपदेश और उसके अभ्यास के द्वारा ज्ञान भंडार की गहनता 
ओर दुरूहता का परिचय प्राप्त हो जाता था। किसी भी पाठ्यक्रम के प्रारम्भ करने से पुर्व यह्‌ 
आवश्यक था कि उक्त पाख्य-विपय का सक्षिप्त परिचय प्राप्त हो जाय । इस हृष्टि से ग्रायत्री मंत्र 
विद्यार्थी की[अंत चेतना को वेदाध्ययन की ओर उन्मुख करता था। अध्ययन के लिये अत्यन्त 
आवश्यक मानसिक एकाग्रता भी इसी गायत्री मंत्र और “ओकार” के अभ्यास से साध्य थी । 


(७) शारीरिक क्षमता के विकास का महत्व--शारीरिक क्षमता की वृद्धि पर भी पर्याप्त 
ध्यान रखा जाता था। शारीरिक शक्ति की प्राप्ति के लिये प्राणायाम का विधान था । 
प्राणायाम का अभ्यास प्रारम्भ करते समय उतनी देर तक प्राणायाम करना चाहिये जितनी 
देर पंद्रह अक्षरों के उच्चारण में लगती थी ।) इस प्रकार प्राणायाम के उपरान्त प्रणवीच्चारण 
(ओकार) किया जाता था। प्राणायाम तथा गायत्री को प्रारंभिक पाठ कहा जा सकता है । इसके 
महत्व को बतलाते हुये मनु कहते है कि यह एकाक्षर (ओ) ही परब्रह्मप्राप्ति का साधन होने से 
सर्वश्रेष्ठ है । प्राणायाम से बढ़कर कोई दूसरा तप नही है, गायत्री से श्रेष्ठ दूसरा मन्त्र नही है। 


प्रावीन मारतीय शिक्षा की विशेषताएँ 


प्राचीन भारतीय इतिहास की भाँति भारतीय शिक्षा का क्रमिक इतिहास ई० पु० २२०० 
वर्षों से प्रारम्भ होता है तथा इसका काल १२०० ई० तक माना गया है। इस काल में भारतीय 





१. कुल्लूक भट्ट, मनु, २, ७५ 
२. एकाक्षरं परं ब्रह्म प्राणायामाः परं तपः । 
साविच्यास्तु परं नास्ति****** ॥ मनु ०---२।८३े 


शिक्षा (20 ४७३ 


संस्कृति के प्रत्येक पंक्ष पर वेदो, उपनिषदो,' पुराणो आदि के जीवन-दर्शन की छाप पड़ी । अतः 
इस काल'की, शिक्षापद्धति पर इसी जीवन-दर्शन का प्रभाव बना रहा । ऐसी परिस्थिति मे प्राचीन 
भारतीय शिक्षा की सर्वप्रथम विभेषपता जीवन-दर्शन तथा शिक्षा के वीच समन्वय है) जैसा जीवन 
था वैसी शिक्षा पद्धति थी । 


, शिक्षा की दूसरी विशेषता धामिक दर्शन का प्राधान्य या। प्राचीन काल का भारतीय 

_ जीवन धामिक विचारो, कर्मकाण्ड तथा अनुष्ठानों से पूर्ण था। जीवन के प्रत्येक अंग में धर्म को 

मुख्य स्थान प्राप्त था। अत शिक्षा के उद्देश्योीं, उपकरणो एवं आदर्शों मे धामिक प्रवृत्ति की 
प्रधानता थी । 


तीसरी विशेषता प्राचीन भारतीय शिक्षा की आदर्शवादिता थी । आदर्शवांदी परम विचारक 
होता है । इसका परिणाम यह हुआ कि शिक्षा में आध्यात्मिक उत्कर्प की भावना हीः प्रवल बनी 
रही तथा ब्राह्मण एवं वैदिक कालीन शिक्षा में वैयक्तिक आदर्श-प्राप्तियो की ओर ही सकेत रहा । 
इस समय के शिक्षा-केन्द्रो की व्यवस्था एवं पाव्यक्रम मे भी आदर्शवादी दृष्टिकोण अपनाया गया। 


प्राचीन शिक्षा की चौथी विशेषता तत्कालीन शिक्षा की व्यवस्था है। शिक्षा को दर्शन 
समझा जाता था तथा छ वेदागों मे शिक्षा भी एक वेदाग थी | वैदिक काल मे धार्मिक अनुष्ठानो 
एवं दैनिक क्रियाओ का पालन करने के लिये विविध नियम थे । इत नियमो का अभ्यास एवं ज्ञान 
गुरु द्वारा प्रदान किया जाता था। गुरु का स्थान सर्वोपरि था एवं उसके बिना कोई भी शिक्षित 
अथवा ज्ञानी नही वन सकता था। शिष्यों के लिये कठोर नियमो की व्यवस्था थी तथा शिक्षा का 
समस्त क्रम ग्रुरकुल मे ही सम्पादित होता था। गुरु-शिष्य के सम्बन्ध पारस्परिक भान्यताओ पर 
आधारित थे जो जीवन-पर्यन्त निभाने पड़ते थे । 


प्राचीन भारतीय शिक्षा की पाँचवी विशेषता तत्कालीन शिक्षा का परिणाम थी । शिक्षा 
का ध्येय ज्ञान प्राप्त करना था । ज्ञान-प्राप्ति की जाच के लिये एक परिस्थिति पैदा की जाती थी । 
इसमे शिष्य को स्वयं अपने ज्ञान एव गुरु द्वारा प्रदत्त ज्ञान की उपलब्धि का बोध हो जाता था। 


ज्ञान-प्राप्ति की विधि! प्राचीन भारतीय शिक्षा की छठी विशेषता थी। शिक्षा की 
विधि का आधार जिज्ञासा थी । शिक्षा का कार्य शिष्प के हृदय मे उत्पन्न जिज्ञासा की तृप्ति 
करना धा। इस प्रक्रिया द्वारा गृढ़ से गृढ तथा गुप्त से गुप्त प्रश्न का हल स्वयं ज्ञात हो जाता 
था। प्राचीन शिक्षा-विधि मे पुतरावृत्ति पर विशेष बल दिया जाता था । इससे प्राप्त ज्ञान चिर- 
स्थायी हो जाता था। 


प्राचीन भारतीय शिक्षा की सातवी विशेषता शिक्षा काल के निश्चितीकरण में थी । 
ब्रह्मचर्य-काल शिक्षा प्राप्त करने का काल था। इसमे मन, वचन तथा कर्म द्वारा ब्रह्मचर्य के 
नियमों का कठोरतापूर्वंक पालन करते हुये ज्ञान प्राप्ति का भ्रयत्त किया जाता था | इसके द्वारा 
स्वयं के ऊपर मानसिक, शारीरिक एवं व्यावहारिक नियन्त्रण रखा जाता था जिससे अनुशासन 
पैदा होता था और शिष्य के अन्दर आत्मवल विकसित होता था। 


प्राचीन भारतीय इतिहास मे जब बौद्ध धर्म का आगमन हुआ तो शिक्षा में कतिपय नयी 
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परम्पराओ का जन्म हुआ । वैदिक काल में शिक्षा कार्य निःशुल्क था परन्तु बौद्ध-काल में शिक्षा 
का शुल्क निश्चित होने लगा था। शिक्षक के वेतन की परम्परा का भी जन्म हो गया था। इसके 
प्रिणाम स्वरूप शिक्षा के विस्तार पर भी प्रभाव पडा। पहले शिक्षा तथा धर्मं का वडा गहरा 
सम्बन्ध था परन्तु बौद्ध धर्म ने धामिक मान्यताओं में परिवर्तत करके शिक्षा-क्षेत्र में सामाजिक 
तत्वों का प्रवेश कर दिया । सामाजिक दृष्टिकोण के कारण सारी शिक्षा व्यवस्था में क्रान्तिकारी 
परिवर्तन हो गये । शिक्षा अन्य सामाजिक उद्देश्यों को प्राप्त करने का ही प्रमुख साधन वन गयी । 
भारतीय शिक्षा के इतिहास मे यह समय बड़ा ही महत्वपूर्ण था तथा इस समय ऐसी परम्पराओ 
ने जन्म लिया जो आज भी चली आ रही है । 

शिक्षा का प्रारम्भ 


2 विद्यारम्भ अथवा शिक्षा के प्रारम्भ मे होने वाले संस्कारों यथा विद्यारम्भ और उपनयन 
सस्कार का उल्लेख संस्कारो के अन्तर्गत किया जा चुका है। प्रायः पाँच वर्ष की अवस्था से विद्या 
का आरम्भ माना जाता था । उपनयनध्सस्कार के पूर्व विद्यारम्भ हो जाता था। अपराक और 
स्मृतिचन्द्रिका ने मार्कण्डेयपुराण को उद्धृत करते हुए सन्तान के विद्यारम्भ की अवस्था पाँच वर्ष 
निर्देशित की है ।" विद्यारम्भ में बालक गुरु की वन्दना करता और उनके प्रति अपनी निष्ठा 
व्यक्त करता था। संभवत. यह संस्कार प्रारंभ मे चौलकर्म के साथ सम्बद्ध था। कौटिल्य के 
उल्लेख से विदित होता है कि चौलकर्म के साथ लिपि का ज्ञान कराया जाता था ।* चौलकर्म में 
शिक्षा का रखा जाता वंशगत वैदिक ऋषियो से घनिष्ठता-स्थापन का परिचायक था। प्रारम्भिक 
शिक्षा मे छात्र को लिखने के लिए काली पटिया और खड़िया दी जाती थी । वह लम्बवत्‌ पटिया 
पर बाएँ से दाएँ खडिया से लिखने का अभ्यास करता था । 
उपनयन संस्कार के पश्चात्‌ बालक की सुव्यवस्थित और सुनियोजित शिक्षा का प्रारम्भ 
होता था । शूद्रो के अतिरिक्त अन्य तीनो वर्णो के लिए उपनयन संस्कार अनिवार्य था। प्राय 
तीनो वर्णो के बालक अपने कुदठ॒म्ब से दूर गुरु के यहाँ शिक्षा ग्रहण करने के लिए जाते थे । 
|] 


गुरु का महत्व 


उपनयन संस्कार के पश्चात्‌ गरुरु-गुह में शिक्षा ग्रहण करने का प्रावधान था। उपनिषदों 
में 'गुरुकुल' के स्थान पर “आचार्य-कुल” का प्रयोग किया गया है। कुल” शब्द अत्यन्त सार्थक 
और सारगर्भित था। शिष्य अपने, माता-पिता के कुल से आचार्य-कुल मे. जाकर आचार्य में पितृ- 
बुद्धि और आचार्य-पत्नो में मातृ-बुद्धि की भावना करता तथा पारिवारिक वातावरण का अनुभव 
करता था । 

शिक्षक प्राचीन भारतीय शिक्षा-पद्धति का प्रधान आधार था, जिसे कई सज्ञाएँ मिली थी, 
यथा आचार्य, गुरु, उपाध्याय । अध्यापन अथवा शिक्षण मोखिक ही होता था। ऋग्वेद में कहा 
गया है कि पढने वाला ग्रुरुकी बाते उसी प्रकार दुहराता है जिस प्रकार एक मेढक टर्ने मे 
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दूसरे मेढक की वाणी पकड़ता है।" प्राचीन काल में बच्चों को आचार्य के पास भेजा जाता था, 
और यह एक परिपाटी-सी हो गयी थी । ग्रुर की स्थिति को बड़ी महत्ता दी गयी थी । सारा का 
सारा अध्यापन मौखिक था, और विद्यार्थी गुरु के पास ही रहता था, अत" ग्रुरु का पद स्वभावतः 
उच्च एवं. महान्‌ हो गया था । छान्दोग्योपनिषद्‌ तथा श्वेताश्वतरोपनिपद्‌ में गुह को ईश्वर के पद 
पर रखा गया है और परम श्रद्धास्पद माना है। आपस्तम्बधमंसूत्र मे लिखा है--“शिष्य को 
चाहिए कि वह गुरु को भगवान्‌ की भाँति माने |” * मनु एवं अन्य स्मृतियों में आचारये की महत्ता 
के विषय मे कुछ मतान्तर है। मनु के अनुसार जनक और ग्रुरु दोनो पिता हैं, किन्तु वह जनक 
(आचाये), जो पूत वेद का ज्ञान देता है, उस जनक (पिता) से महत्तर है, जो केवल शारीरिक ० 
जन्म देता है, क्योकि आध्यात्मिक विद्या मे जो जन्म होता है वह ब्राह्मण के लिए इहलोक तथा 
परलोक दोनो में अक्षुण्ण एवं अक्षय होता है । किन्तु एक स्थान पर मनु ने आचार्य को उपाध्याय 
से दस गुना, पिता को आचार्य से सौ गुना तथा माता को पिता से सहस्न गुनी उत्तम माना है।रें 
गौतम ने आचायें को सभी गुरुओ मे श्रेष्ठ माना है । किन्तु अन्य लोगो ने माता को ही सर्वश्रेष्ठ 
स्थान दिया है ।४ याज्ञवल्क्य ने माता को आचार्य से श्रेष्ठ माना है ।* गौतम वसिष्ठ-धर्मसूत्र 
मनु एवं याज्ञवल्क्य ने लिखा है कि जो ब्रह्मचारी का उपनयन करता है और उसे सम्पूर्ण वेद 
पढाता है वही आचार्य है। निरुक्त मे लिखा है कि आचार्य विद्यार्थी को सम्यक्‌ आचार समभने 
को प्रेरित करता है, या उससे शुल्क एकत्र करता है, या शब्दों के अर्थ एकत्र करता है या बुद्धि 
का विकास करता है । आपस्तम्बधमंसूत्र के अनुसार---/विद्यार्थी आचार्य से अपने कतंव्य , (आचार) 

एकत्र करता है, इसीलिए वह आचार्य कहलाता है ।* यद्यपि आचायें, गुरु एवं उपाध्याय शब्द, 
समानार्थक रूप मे प्रयुक्त होते हैं, किन्तु प्राचीन लेखकों ने उनमे अन्तर देखा है। मनु के अनुसार 

जो व्यक्ति किसी विद्यार्थी को वेद का कोई एक अंग या वेदांग का कोई अंश पढ़ाता है और अपनी 

जीविंका इस प्रकार चलाता है, वह उपाध्याय है, और गुरु वह है जो वच्चे का संस्कार करता है 

और पालन-पोपण करता है । अन्तिम परिभाषा से गुरु तो पिता ही ठहरता है ।” वसिष्ठधर्म॑सूत्र 

विष्णुधर्मसूत्र एवं याज्ञवल्क्य ते मनु के समान ही उपाध्याय की परिभाषा की है। याज्ञवल्क्य के 

अनुसार गुरु वही है जो संस्कार करता है और वेद पढाता है । स्पष्ट है, आरम्भ मे पिता ही 

अपने पुत्र को वेद पढाता था। वास्तव मे, गुरु शब्द पुरुष या स्त्री के प्रति श्रद्धा प्रकट करने के 

लिए अधिकतर प्रयुक्त होता था ।” विष्णुधर्मसूत्र के अनुसार विता, माता एवं आचार्य तीन गुरु 

है | मनू ने इन तीनो के लिए स्तुति-गान किये है । देवल के अनुसार पिता, माता, आचार्य, 

ज्येप्ठ भ्राता, पत्ति (स्त्री के लिए) की गुरुओ मे गणना होती है । 
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आचार्य के ग्रुणो के विषय मे कहा गया है कि उसे ब्राह्मण, वेद में एकनिप्ठ, धर्मज्, कुलीन 
शुचि, श्रोत्रिय होना चाहिए, अपनी शाखा में प्रवीण एवं अप्रमादी होना चाहिये। यह भी प्राव- 
धान था कि आपत्काल में अर्थात्‌ जब ब्राह्मण न मिले तव क्षत्रिय या वैश्य को आचार्य बनाना 
चाहिए, किन्तु विद्यार्थी ऐसे गुर के चरण नहीं पखार सकता, और न उसकी देह मल सकता है।"* 
मनु ने शुभा विद्या (प्रत्यक्ष लाभकारी ज्ञान) के लिए ब्राह्मण को शूद्र से भी सीखने के ,लिए छूट 
दी है। 

अध्ययन कार्य के लिये प्रार्थना करने पर अस्वीकार करने की दशा से आचार को. विफल 
माना जाता था । प्रश्तोपनियद के अनुसार जो गुर अपना ज्ञान नहीं बाँटता बहू सूख जाता है। 
आचार्य द्वारा वर्ष भर ठहराने के उपरान्त भी शिष्य को न पढ़ाने पर उसे (गुरु) पाप भुगतना 
पडता था । ऐसे आचार्य त्याज्य और निन्दनीय कहे गये 

कालिदास ने अध्यापक के लिए कहा हे कि वह विद्वान ही नहीं होता बल्कि शिष्ट-क्रिया- 
युक्त साधु प्रकृति वाला पठु शिक्षक होता हे । आचार्य के लिये कहा गया था, “वह अपने व्यवहार 
में औचित्य ओर अनौचित्य का ध्यान रखते हुए, सत्य भाषण करते हुए, तप का पालन करते हुए, 
इन्द्रियो का सयम करते हुए, मन को शान्त रखते हुए, सतानोत्पत्ति, संतान-पालन आदि गुहस्थ- * 
धर्म का निर्वाह करते हुए स्वाध्याय और प्रवचन करे | सर्वदा तपश्चर्या में निरत पुरुशिष्ट के पुत्र 
तपस को ही परम ध्येय कहते हे । मुदगल के पुत्र नाक का मत है कि स्वाध्याय और भ्रवचन को 
ही मुख्य कतंव्य मानना चाहिए, क्योकि स्वाध्याय भौर प्रवचन का अनुपालन ही वास्तविक 
तप है ।”” * 

स्पष्ट है कि आचार्य की योग्यता उसके स्वाध्याय और प्रवचन में निहित थी। किन्तु इसके 

साथ-साथ उसमे सत्याचरण, सत्यभापण, कष्ट-सहिष्णुता, संयम और चित्त की एकग्रता का होना 
भी अनिवार्य था। अथर्ववेद मे उसके लिए कहा गया है कि वह पढने की दीक्षा लेने आए ब्रह्म- 
चारी को गर्भ मे धारण करता है । अर्थात्‌ जिस प्रकार माता अपने शिशु को गर्भ में धारण कर 
लेने के बाद अपने आहार में से चाहकर भी आहार घटाकर शिशु को नही दे सकती, उसी प्रकार 
आचाय॑ भी अपने नवजात शिक्षार्थी को ज्ञानगर्भ के किसी भी ज्ञान से निराश तही कर सकता ।* 


गुरु और शिष्य का सम्बन्ध 


शी 


प्राचीन भारत में गुरु और शिष्य का आदर्शात्मक सम्बन्ध था । दोनों का सम्बन्ध पिता- 
पुत्र-सा था | यह कहा गया था कि शिष्य का यह कतेंव्य है कि वह अपने आचाये को पितृतुल्य 
और मातृतुल्य माने तथा किसी भी अवस्था में उसके प्रति द्रोह न करे ।४ आचार्य की देवतुल्य और 
उच्चस्थ प्रतिष्ठा का संदर्भ महाभारत से भी मिलता है,।* मनुस्मृति में यह उल्लिखित है कि 
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विद्या ने ब्राह्मण के पास आकर कहा कि मै तुम्हारा कोप हूँ, मेरी रक्षा करो, मेरी निन्‍दा करने 
वालों के लिए मुझे मत दो, इससे मै अत्यन्त वीयंवती' होऊँगी । जिसे तुम पवित्र, जितेन्द्रिय और 
ब्रह्मचारी समझो, उसे मुझे पढाओ । मनु के अनुसार द्विज बालक के दो जन्म होते है । इसीसे उसे 
“द्विज! कहा जाता है । पहला जन्म माता के गर्भ से होता है और दूसरा उपनयन संस्कार से । 
द्वितीय जन्म ब्रह्म अर्थात्‌ ज्ञान की प्राप्ति के लिए होता है और इस द्वितीय जन्म में उसकी माता 
गायत्री (मन्त्र) होती है और पिता आचार्य होता है ।" 

कालिदास ने गुरु-शिष्य के पारस्परिक सम्बन्ध को “गुरुप्रियम! कहा है ।* दशकुमारचरित्‌ 
में'गुरु की प्रशंसा की गई है तथा शिष्य को उसका अनुवर्ती होने का संकेत किया गया है। ईत्सिंग 
ने लिंखा है, “शिष्य गुरु के पास रात्रि के पहने और अन्तिम पहर मे जाता हे, उसके शरीर की 
मालिश करता है, वस्त्र आदि संभालकर रखता है, यदा-कदा गुरु के आवास और आँगन में ऋाड_ 
लगाता है । फिर जल 'छानकर उसे पीने के लिए देता है । अपने से बडे के प्रति आदर इसी प्रकार 
प्रदर्शित किया जाता है । पूर्वमध्ययुगीन साहित्य से भी यह विदित होता है कि गुरु और शिष्य का 
सम्बन्ध बहुत घनिष्ठ था । शिष्य का यह कतंव्य था कि वह गुर की दिन-रात सेवा करे और गुरु 
का यह कतंव्य था कि वह स्नेहपूर्वक शिष्य से पुत्रवत्‌ प्रेम करे तथा उसकी समस्त जिज्ञासाओं का 
समाधन करे । किसी भी अध्यापक को यह उचित नही था कि वह किसी विद्यार्थी को भ्रपेक्षित 
ज्ञान से वंचित रखता, वल्कि वह शिष्य को अनेकानेक ज्ञान-विज्ञान की शिक्षा देता था ।* 
शिष्य की योग्यता तथा ग्रुण है 

शिष्य अथवा विद्यार्थी के लिये विद्यार्जन के प्रति निष्ठावान तथा जिज्ञासु होना आवश्यक 
था। ग्रुद उसकी जिज्ञासु प्रवुत्ति और कतंव्य-बुद्धि की जातकारी रखता था। प्रतिभावान और 
सुयोग्य शिष्य को चुनना ग्रुरु की कुशलता का द्योतक था ।४ यह गुरु की विशेष कुशलता होती थी 
जब वह मन्ददवुद्धि छात्र के मस्तिष्क मे ज्ञान का मंत्र फूक सकने मे समर्थ होता था। आचार्य अपने 
शिष्य के विपय में जब पूरी जानकारी प्राप्त कर लेता था और सन्तुष्ट हो जाता था तब उसे 
अपना शिष्य स्वीकार करके शिक्षा प्रदान करता था । 

शिष्यो के ग्रुणो के विपय मे निरुक्त द्वारा उद्धृत विद्यासूक्त मे आया हे कि जो शिष्य विद्या 
को घृणा की हृष्टि से देखे, कुटिल एवं असंयमी हो, ऐसे शिष्य को विद्या-ज्ञान नही देना चाहिए, 
किन्तु जो पवित्र, ध्यानमग्न, बुद्धिमान, ब्रह्मचारी, गुरु के प्रति सत्यक्रती हो तथा जो अपनी निद्या 
की रक्षा धन-कोप की भाँति करे उसे शिक्षा देनी चाहिये ।* मनु के अनुसार १० प्रकार के व्यक्ति 
शिक्षण प्राप्त करने योग्य है--ग्रुरु-पुत्र, ग्रुढ्सेवी शिष्य, जो बदले मे ज्ञान दे सके, धर्मज्ञानी या जो 
मन-देह से पवित्र हो, सत्यवादी, जो अध्ययन करने एवं धारण करने मे समर्थ हो, जो शिक्षण के 
लिए धन दे सके, जो व्यवस्थित मन का हो और जो निकट-सम्बन्धी हो | याज्ञवल्क्य ने इन 
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योग्यताओ के साथ कुछ और गुण भी जोडे हैं, यथा कृतज्ञ, ग्रुरु से धुणा न करने वाला या गुर के 
प्रति असत्य न होने वाला, स्वस्थ तथा व्यर्थ का छिद्रान्वेषण न करने बाला |) आपस्तम्बंधर्मसूत्र 
के अनुसार ब्रह्मचारी को सदा अपने गुरु पर आश्वित एवं उनके नियन्त्रण के भीतर रहना चाहिए, 
उसे गुरु को छोड किसी अन्य के पास नही रहना चाहिये ।* बहुत प्राचीन काल से ही यह बात 
प्रचलित सी रही है कि विद्यार्थी गुद के पशुओ को चराये, भिक्षा मांगे और गुरु को उसको जान- 
कारी करा दे, गुरु की पवित्र अग्नि की रक्षा करे तथा ग्रुर-कार्य के सम्पादन के उपरान्त जो समय 
मिले उसे वेदाध्ययन में लगाये । 

गौतम के अनुसार शिष्य को असत्य भाषण नहीं करना चाहिए, प्रति दिन स्‍ताने करना 
चाहिए, सूर्य की ओर नही देखना चाहिए तथा मधु-सेवत, मास, इत्र (गंध), प्रुष्प-सेवन, दिन- 
शयन, तेल-मर्देन, अंजन, यानयात्रा, उपानह (जूता आदि) पहनना, छाता लगाना, प्रेम-व्यवहार, 
क्रोध, लालच, मोह, व्यर्थ विवाद, वाद्ययन्त्र-वादन, गर्म जल में आनन्ददायक स्नान, वडी सावधानी 
से दाँत स्वच्छ करना, मन की उल्लासपूर्ण स्थिति, नाच, गान, दूसरो की भर्सना, भयावह स्तान, 
नारी को घूरता या थुवा नारियो कौ छूना, जुआ, क्षुद्र पुरणप की सेवा (नीच कार्य करना), पणशु- 
हनन, अश्लील बातचीत, आसव-सेवन आदि से दूर रहना चाहिए ।? मनु के अनुसार उसे खाट 
या चौकी पर नही सोना चाहिए एव पूर्ण ब्रह्मचर्य से रहना चाहिए, स्वप्तदोष हो जाने पर उसे 
स्नान करना चाहिए, सूर्य की पूजा करती चाहिए तथा “पुनर्मामु०” मन्त्र का तीन बार उच्चारण 
करना चाहिए ।* आपस्तम्बधमे सूत्र के अनुसार विद्यार्थी को साधारणतया गर्म जल से अंग नहीं 
धोने चाहिए, यदि अंग गन्दे एवं अपवित्र हो तो उन्हे गुरु से छिपाकर गर्म जल से धो लेना चाहिए; 
विद्यार्थी को क्रीडापूर्वक स्तान नही करता चाहिए, बल्कि पानी में डण्डे के समान गतिहीन स्तान 
करना चाहिए, स्त्रियों से तभी बात करे जब कि अत्यावश्यक हो । विद्यार्थी को हँसना नहीं चाहिए, 
यदि वह अपने को रोक न सके तो उसे मुख को हाथो से बन्द करके हँसना चाहिए ।* 

गौतम एवं बौधायनधर्मसूत्र के अनुसार शिष्य को गुरु के साथ जाना चाहिए, उसे स्नान 
करने मे सहायता देती चाहिए, उसके शरीर को दवाना चाहिए और उसका उच्छिष्ट खाना 
चांहिए, उसे गुरु को प्रसन्‍त करने वाले कार्य करने चाहिए, गुरु के बुलाने पर पढना चाहिए, उसे 
कपडे के ठुकडे से अपना कण्ठ नहीं ढकना चाहिए, अपने पैरो को आगे कर ग्रुह के समीप नही 
बैठना चाहिए, अपने पाँव नही फैलाने चाहिए, जोर से गला नही स्वच्छु करना चाहिए, जोर से 
हँसना, जँभाई लेना, अँगुली चटकाता नही चाहिए, बुलाने पर तुरन्त आना चाहिए, भले ही बहुत 
दूर बैठा हो, गुरु से नीचे के आसन पर बैठता चाहिए, गुरु के सो जाने के उपरान्त सोना एवं 
उनके जगने के पहले जगना चाहिए शिष्य को अपने ग्रुढ की चाल-ढाल, वाणी एवं क्रियाओ की 
विदूषी नकल नहीं करनी चाहिये । मनु ने यह भी लिखा है कि शिष्य को अपने गुरु के विरोध में 
कहे जाते हुए शब्द नही सुनने चाहिए । 

ऋग्वेद मे कई शिखाओ बाले बच्चो के बारे मे उल्लेख मिलते है। गौतम एवं मनु के 


१. याज्ञवल्क्य १२८ २. आपस्तम्बधमंसूत्र १११॥२।१ ६ 
रे गौतम २१३,१४,१८५,१६,२२,२३,२५ । 
४. मनुस्मृति २।१८०, १८१, १४5 ५. आपस्तम्बधमम सूच्र १११॥२२८-३१ 
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अनुसार ब्रह्मचारी का सिर मुड़ा रहना चाहिए, या जठाबद्ध रहना चाहिए या शिक्ना बिना पुरा 
घुटा रहना चाहिए । जनमार्ग पर चलते समय शिखा खोलने की मनाही थी ।' 
अभिवादन तीन. प्रकार का होता था। नित्य (प्रति दित के लिए आवश्यक), नैमित्तिक 
(विशिष्ट अवसरो पर ही करने योग्य) एवं काम्य (किसी विशिष्ट काम या अकिकाक्षा से प्रेरित 
होने पर किया जाने वाला) । आपस्तम्वंधमंसूत्र के अनुसार है--“भप्रति दिन विद्यार्थी को रात्रि के 
अन्तिम प्रहर मे उठना चाहिए और गुरु के सन्तिकट खड़े होकर यह कहना चाहिए कि “यह मैं... 
प्रणाम करता हूँ”, उसे अन्य ग्रुरुजनो एवं विद्वानु क्राह्मणो की प्रातः भोजन के पुर्वे प्रणाम करता 
चाहिए” । नैमित्तिक अभिवादन कभी-कभी होता था यथा किसी यात्रा के उपरान्त । लम्बी आयु की 
आशा से, कल्याण के लिए कोई भी ग्रुरुजनो को प्रणाम कर सकता था । मनु ने लिखा है कि जो 
ज्येष्ठ एवं श्रद्वास्यरें को प्रणाम करता है वह दीध॑ आयु, ज्ञान एवं शक्ति प्राप्त करता है। ग्रुरु 
के आश्रम मे शिक्षा प्रव्त करते हुते विय/ बी के साथ समानता का व्यवहार हो ता था। ब्राह्मण, 
क्षत्रिय तथा वैश्य कुलोत्पन्त द्विजाति वालक समान रूप से अपनी वर्ण-व्यवस्था के अन्तर को दूर 
रख कर अध्ययन करते थे । उनमे वर्णानुकूल अन्तर प्रथम आश्रम की परिसमाप्ति के उपरान्त ही 
आता था । इसके अतिरिक्त गुरु के आश्रम में विद्यार्थियो के मध्य मे धनी और निर्धन की भावना 
के लिए भी स्थान नही था । सभी ब्रह्मचारियों को चाहे वे राजकुल मे उत्पन्न हो अथवा अत्यन्त 
नि्घंन कुल मे उत्पन्त हों, समान रूप से अध्यवसायी होना पड़ता था। विद्यार्थियों के सादे 
और ब्रतपूर्ण जीवन मे धन की आवश्यकता नही थी, यदि उन विद्याथियों के लिए किसी प्रकार के 
द्रव्य की आवश्यकता पड़ती भी थी तो वह किसी एक विद्यार्थी के लिए नही वरनु वह आवश्यकता 
गुरु तथा विद्यार्थी समूह के लिये होती थी, और इसका उत्तरदायित्व सम्बन्धित अभिभावकों पर 
नहीं रहता था, समाज सामूहिक रूप से उसका उत्तरदायित्व रखता था। शिक्षार्थी को ब्रह्मचर्य ब्रत 
का पालन अनिवार्य रूप से करना पडता था। मनु याज्ञवल्क्य आदि स्मृतिकारो के अनुसार ब्रह्म- 
चारियो को मधु, मास आदि जिद्वधा को अच्छे लगने वाले पदार्थों का परित्याग करना पड़ता था । 
इंद्रिय निग्रह के लिए ब्रह्मचारी अशलीलता आदि से सर्वथा दूर रहता था। मृदु स्वभाव तथा पर 
दुख-कातरता की अभिवुद्धि आदि के लिए उसे प्राणिवध से सवंथा दुर रह कर अहिसा कब्रत का 
पालन करना पडता था | ब्रह्मचारी की वेशभूपा मृगचर्म, यज्ञोपवीत मेखला (कमर मे बाधी जाने 
वाली रस्सी) तथा पलाश (वुक्ष विशेष) दण्ड मात्र ही थी। उन्हे भावी जीवन में कष्टसहिष्णु 
बनने के लिए यह आवश्यक था कि प्रथम आश्रम मे रहकर वे हर प्रकार की परिस्थितियो का 
सामना करना सीख ले। भिक्षावृत्ति के लिए यह आदेश था कि वे अपने संबधियो के कुल मे, 
अपने ग्रुर के कुल मे तथा अपनी जाति वालो के यहाँ न माँगे ।" इसके अतिरिक्त नास्तिक, वेद- 
निन्‍दक, महापातकियो, अपने कुल तथा अपनी जाति मे झिक्षा माँगने का निपेध था । यह विधान 
विद्यार्थी को कष्टसहिष्णु बनाने के लिए ही था। भिक्षा की इतिवृत्ति केवल माँगने ही मे नही थी। 
यदि कह्मचारी शारीरिक अस्वस्थता के न रहने पर सात दिन तक भिक्षाचरण, अग्निहोत्र आदि न 
करे तो उसे अवकीर्णि नामक ब्रत करना पडता था। इसके क्षतिरिक्त उसे एक ही घर से पूर्ण 
भिक्षा ग्रहण करने का भी निषेध था। भिक्षा में भी अधिक मात्रा मे लाकर सचित करने का निपेध 





१. मनुस्मृति २१८४ । 


४०० थे प्राचीन भारतीय सामाजिक जीवन 


था, उसे प्रति दिन ही भिक्षा माँग कर लाना होता था । यदि वह भिक्षा नहीं माँगता था तो भोजन 
करने का निषेध था । , ब्रह्मचारी के इस प्रकार के जीवन को देख कर,क्रिसी एक कवि की अृक्ति 
सुखाधियो (सुख की आकाक्षा रखने वाले) को विद्या कहाँ तथा विद्यार्थियों को सुब कहाँ, चरि- 
तार्थ होती हुईं प्रतीत होती है ।!! 
शरीर दण्ड 

ब्रती ब्रह्मचारी को पढाने गे गुरु को अधिफ प्रयास करने की आवश्यकता नहीं पड़ती थी । 
वे स्वयं ही स्वाभाविक रूप अनुशासन का से पालन करते थे । परन्तु विद्यार्थी से भी ब्रुटि हो 
सकती थी । मनु ने ऐसी च्रुटियों के लिए बहुत ही उदार दण्ड विधान किया है । मतु ऐसे अपराध 
करने वाले शिष्यो के लिए मधुर वाणी के प्रयोग की सराहवा करते है । यदि इस प्रकार मधुर- 
वाणी से समकाये जाने पर भी कोई न्ठी सनकता था तो फिर अनुशासन के लिए रस्सी अथवा 
पतली बाँस की छडी से केवल पीठ पर ही मारने की अनुज्ञा देते हे ।" 

गौतम ने लिखा है कि साधारणतः बिना मारे-पीटे शिष्यो को व्यवस्थित करना चाहिए, 
किन्तु यदि शब्दो का प्रभाव न पडे तो पतली रस्सी या वास की फट्टी (चीरी हुईं पतली टुकड़ी) 
से मारना चाहिए, किन्तु यदि अध्यापक्र किसी अन्य प्रकार (हाथ इत्यादि) से मारे तो उसे राजा 
द्वारा दण्डित किया जाना चाहिए ।' आपस्तम्बधमंसूबर के अनुसार शब्दों द्वारा भरत्सेना करनी 
चाहिए और अपराध की गुरुता के अनुसार निम्न दण्ड मे से कोई या कई दिये जा सकते हें; 
धमकाना, भोजन न देता, शीतल जल में स्तान कराना, सामने ने आते देना ।7 महाभाष्य ने 
अनुदात्त को उदात्त ओर उदात्त को अनुदात्त कहने पर उपाध्याय द्वारा चपेटा (सम्भवतः पीठ पर) 
मारने की ओर सकेत किया है । नियम-विरुद्ध जाने पर शिक्षक को वही दण्ड मिलता था जो 
किसी चोर को मिलता था ।* मनु ने लिखा हे कि चरित्र-सम्बन्धी सन्मरार्ग में चलने की शिक्षा देते 
समय मधुर शब्दो का प्रयोग करता चाहिए ।* 

अतएब व्यक्तित्व के स्वाभाविक विकास के लिए यह आवर्यक होता था कि विद्यार्थियों के 
लिए प्रयुक्त होने वाला दंड विधान मनोवैज्ञानिकता पर आधारित हो। शरीर दंड विधान इसी 
कोटि में आता था। विद्यार्थी के लिए इस प्रकार का दड विधान नहीं था जिससे वह अन्य 
विद्यार्थियों के लिए एक उदाहरण वन जाय वरनु यह दंड विधान उस विद्यार्थी के सुधार की दृष्टि 
में रख कर ही किया गया था । यह पद्धति मनोवैज्ञानिकता का परिचय देती है । 
भुरुकुलों का महत्व 

गुरुकुल पद्धति में शिष्य को गुरु के सम्पके मे आने और उसका अनुकरण करने 
का सुयोग और अवसर प्राप्त होता था। श्रेष्ठ और योग्य ग्रुरुओ के आदर्श जीवन का 
सम्पर्क शिष्पो पर उत्तम प्रभाव डालता था। ग्रुरुकुल का पुनीत वातावरण भी विद्यार्थी के 





१. सुखाधिन कुत्तो विद्या । कुतो विद्याथिन. सुखम्‌ । 

२. मनु ० २, १५४६; रदेदे । 

३- गौतक २७४८-५० ४. अपस्तम्बधर्मसूत्र ११२८। २८-३० 
*- मनुस्मृति 5/३०० । ६. मनुस्मृति ११५६ , 
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चरित्र और स्वभाव के निर्माण मे सहायक होता था । गुरुकुलों मे विद्यार्थी के ऊपर कुदुम्ब अथवा 
परिवार के सभी तत्व प्रभाव डालते थे । 

प्राय: गुरुकुों के विषय में लोगो मे ऐसी धारणा है कि वे वनों मे स्थित होते थे । यह 
सत्य है कि वनो का शान्‍्त वातावरण शिक्षा प्राप्त करने के लिए अच्छा होता था और वाल्मीकि 
और कप्व जैसे प्रसिद्ध मुनियो के आश्रम वनो में ही थे किन्तु सभी ग्रुरुकुल तपोवनों में ही नहीं 
थे । गुरुकुलों की अधिक सख्या नगरो और ग्रामो के समीप में ही थी । शिक्षक युहस्थ होते थे और 
इसलिए गुरुकुलो का शहरो और गाँवों में होना ठीक भी था। यह अवश्य था कि ग्रुरुकुल किसी 
उपवन या दूसरे शान्त स्थान पर ही थे । 

सामुहिक शिक्षा-व्यवस्था--प्राचीव भारत में साधारणतवा वैयक्तिक शिक्षा का चलन था । 
किसी आचार्य की प्रतिष्ठा सुतकर विद्यार्थी उसमे शिक्षा ग्रहण करने जाते थे । इस प्रकार से एक 
गुर के पास १५ या २० से अधिक छात्र नहीं होते थे। उस समय आधुनिक विद्यालयों जैसी 
संगठित सस्‍्थाओं की व्यवस्था नही थी । किन्तु कुछ स्थानों पर कई प्रसिद्ध शिक्षको के रहने के 
कारण वे स्थान शिक्षा के «केद्द्रों के रूप में प्रतिष्ठा पाते थे। ऐसी प्रसिद्धि के पीछे कई 
कारण होते थे । कुछ नगर तो राजधानी के कारण प्रसिद्ध विद्वातों के लिए आकर्षण बने रहते 
थे जहाँ उन्हे राजदरबार का सरक्षण और आश्रय मिल सकता था। तीर्थों मे भी विद्वानों और 
पडितो के एकत्रित होने के लिए सुविधाये थी। कुछ व्यापारिक नगर भी अपने वैभव के कारण 
शिक्षा के केन्द्र के रूप मे विकसित हुए । इस प्रकार के प्रसिद्ध शिक्षा केन्द्रों मे तक्षशिला, वाराणसी 
धारा, उज्ययिनी, कल्याण और कन्नौज के नाम उदाहरणार्थ दिये जा सकते है । 

प्राचीन भारत मे यदि णिक्षा की दृष्टि से कुछ व्यवस्था या सगठन था तो वह अग्रहारों 
में मिलता है। कुछ पुनीत और विशेष अवसरो पर राजा विद्वान बन्राह्मणो को आमंत्रित कर उन्हें 
ग्रामो में बसा देते थे और उनके निर्वाह के लिए उन ग्रामो के राज्यकर का दान कर देते थे । 
ऐसे ग्रामो को अग्नहार कहते थे । इनमे रहने वाले ब्राह्मण अपने निजी धामिक कृत्यो के साथ-साथ 
शिक्षण का कार्य भी करते थे। प्राचीन काल के अनेक दानपत्रों मे उस समय के कई अग्रहारो के 
ताम मिलते है । ये देश के प्रत्येक भाग मे फैले हुए थे । इनमे काडिपुर और सर्वज्ञपुर के अग्रहार 
अधिक प्रसिद्ध थे । वौद्ध विहारों के अनुकरण पर आगे चलकर हिन्दू मन्दिरों ने भी सामूहिक 
शिक्षा की व्यवस्था प्रारम्भ की । 


शिक्षण घुल्क 


शिक्षा के लिये कोई शुल्क निर्धारित नहीं था । परम्परा से भी ब्राह्मण शिक्षा प्रदान करने 
का कोई शुल्क नही लेता था। प्राय. सभी शास्त्रकारो ने शुल्क प्राप्त करके शिक्षा देने वालें 
आचार्य की प्रशसा नही की है। शिष्यो द्वारा भिक्षाटन मे लाया गया अन्न तथा दान-दक्षिणा में 
प्राप्त धन ही आचार्य की आय थी। ब्राह्मण अत्यन्त सतोषी प्रकृति का होता था, इसीलिए वह 
प्राय. धन की माँग नहीं किया करता था। वह नि.संकोच भाव से विद्याथियो को निःशुल्क 
ज्ञानाजेंन कराता था । 

जब जनक ने याज्ञवल्क्य को एक सहख्र गोएँ, एक हाथी एवं एक बैल (शंकर के मता* 
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नुसार हाथी के समान बैल) देना चाहा तो याज्ञवल्क्य ने कहा--“मेरे पिता का मत था कि बिना 
पूर्ण पढाये शिष्य से कोई पुरस्कार नही लेना चाहिए ।””' ग्रीतम के अनुसार विद्या के अन्त में 
शिष्य को गुरु से धन लेने या जो कुछ वह दे सके, लेने के लिए प्रार्थना करनी चाहिए, जब गुरु 
आज्ञापित कर दे या विना कुछ लिये जाने को कह दे तब शिप्य को स्तान करना चाहिए । (अर्थात्‌ 
घर लौटना चाहिए) । आपस्तम्वधर्मसूत्र में लिखा है कि अपनी योग्यता के अनुसार शिष्य को 
विद्या के अन्त में गुरुदक्षिणा देनी चाहिए, यदि ग्रुरु तंगी में हो तो उम्र या शुद्र से भी भिक्षा माँग 
कर उसकी सहायता करनी चाहिए; ऐसा करके शिप्य को घमण्ड नहीं करना चाहिए, और न 
इसका स्मरण रखना चाहिए ।) वास्तव में, शिप्प जो कुछ ज्ञान ग्रहण करता था, उसका प्रति- 
कार नही हो सकता था । मनु के अनुसार शिष्य 'स्तान” के पूर्व कुछ नहीं भी दे सकता है, घर 
लौटते समय वह गुरु को कुछ धन दे सकता हे; भूमि, सोना, गाय, अश्व, जूते, छाता, आसन, अन्न 
साग-सब्जी, वस्त्र का अलग-अलग या एक साथ ही दान किया जा सकता है ।*४ स्मृतियों के अनुसार 
यदि गुरु एक अक्षर भी पढा दे तो इस ऋण से उऋण होना असम्भव है । महाभारत के अनुसार 
शिष्य के कार्यों एव व्यवहार से प्रसन्नता प्राप्त ही वास्तविक ग्रुरु-दक्षिणा है । 

धन के लिए पढ़ाने एवं वेतनभोगी ग्रुरु से पढ़ने को उपपातकों में ग्रिन जाता था। भ्रृत- 
काध्यापक एवं उनके शिष्य श्राद्ध मे वुलाये जाने योग्य नही माने जाते थे। किन्तु शिष्य से कुछ 
ले लेने पर ही कोई ग्रुरु भृतकाध्यापक नही कहा जाता था, प्रत्युत निर्दिष्ट धन लेने पर ही पढ़ाने 
की व्यवस्था की गयी थी । महाभारत में आया है कि भीष्म ने पांण्डवों एवं कौरवों की शिक्षा के 
लिए द्रोण को धन एवं सुसज्जित आवस-गुृह दिया, किन्तु कोई निर्दिष्ट धन नही । 

विद्वान लोगो एवं विद्याथियों की जीविका का प्रवन्ध करना राजा का कर्तव्य था । राज्य 
मे कोई ब्राह्मण भूख से न मरे, यह देखना राज्यधर्मं था। यदि गुरु विद्या के अन्त मे शिष्य से 
अधिक धन मांगे तो शिष्य सिद्धान्त: राजा के पास पहुँच सकता था । 


अध्ययन के विषय 


प्राचीन काल में छात्रों को अनेक विषयो की शिक्षा दी जाती थी । विद्या के अध्ययन में 
पहले तीन वेदो (त्रयी) को समाविष्ट किया गया था और बाद में अथर्ववेद को जोड़कर चार वेद 
(ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद और अथर्ववेद) पूर्ण किये गए थे । वेद से ही सभी ज्ञान का नि.सरण 
हुआ माना जाता था। वेदाध्ययन का तात्पय॑ मन्त्रों तथा विशिष्ट शाखा या शाखाओं के ब्राह्मण- 
भाग का अध्ययन था । वेदों को शाश्वत एवं अपीरषेय माना जाता था । वेदों के अनादित्य एवं 
अपौरुषेयत्व को कई ढंग से समझाया जाता था। पाणिनि ने लिखा है कि यद्यपि वेद का अर्थ 
शाश्वत हे, किन्तु शब्दों का प्रबन्ध अशाश्वत है मौर इसीलिए वेद की विभिन्न शाखाएँ पायी जाती 
है, यथा काठक, कालापक, मौदक, पैप्पलादक आदि । 


प्राचीन काल से ही अध्ययन का साहित्य बहुत विशाल रहा है। शतपथ ब्राह्मण मे 


१ वृहदारण्यकोपनिपद ४।१॥२ । २. गौतम २॥५४-५५ । 
३- आपस्तम्बधमंसूत्र ११२७१६-२३ । ४. मनु० २२४५-२४६ । 
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स्वाध्याय के अन्तर्गत ऋचाओं, यजुओं, सामों, अथर्वांगिरसों (अथवंवेद), इतिहास-पुराण,'गाथाओं 
को ग्रिना गया है। गोपथ ब्राह्मण के अनुसार इस प्रकार से सभी वेद कल्प, रहस्य, ब्राह्मणों, उप- 
निषदो, इतिहास, अन्वाख्यान, पुराण, अनुशासन, वाकोवाक्य आदि के साथ उत्पन्न किये गये | 
उपनिपदो में प्रायः: आता है कि ब्रह्मज्ान की खोज मे आने के पूर्व लोग बहुत कुछ पढ़कर आते 
थे । छान्‍दोग्योपनिपद में नारद सनत्कुमार से कहते है कि उन्होवे (नारद ने) चारो वेदों, पाँचने 
वेद के रूप मे इतिहास-पुराण, वेदों के वेद (व्याकरण), पित््य (श्राद्ध पर प्रवन्ध), राशि (अक 
गणित), दैव (लक्षण-विद्या), निधि (ग्रुप्त खनिज खोदने की विद्या), वाकोबाक्य (कथपोपकंथन 
या हेतुविद्या), एकायन (राजनीति), देवविद्या (निरुक्त), ब्रह्मविद्या (छन्द एवं ध्वनि-विद्या), भूत- 
विद्या (भूत-प्रेत को दूर करने की विद्या), क्षत्रविद्या (धनुर्वेद), नक्षत्रविद्या, सर्पविद्या, देवजनविद्या 
(नाच, गात, अभ्यंजन आदि) सीख ली थी। गौतम ने प्रजा को सँभालने के लिए वेद, धर्मे- 
अगो, उपवेदो एवं पुराणी पर आश्रित रहने के लिए राजा को आदेशित किया है। याज्ञवल्वय' 
स्मृति, मत्स्य, वायु प्रुराण, वुद्ध-गौतम आदि में भी-१४ विद्याओ का नाम लिया गया है यथा-- 
४ वेद, ६ वेदाग, पुराण, न्याय, मीमासा एवं धर्मशास्त्र | वायुपुराण, गरुड-पुराण*एवं विष्णुपुराण 
में ७ विद्याएँ और जोडकर १८ विद्याओ की चर्चा की गयी है, यथा आयुर्वेद, धनुर्वेद, मान्धर्ववेद 
एवं अर्थशास्त्र नामक ४ उपवेद । कुमारिल ने तनन्‍्त्रवातिक में कहा है कि विद्या-स्थान, जो धर्म की 
जानकारी के लिए प्रामाणिक माने जाते है, १४ या १८ हैं । 

वात्स्यायन ने ६० विद्याओं का उल्लेख किया है।” नारद ने सनतुकुनार से कहा था, 
“मुझे ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद और चौथा अथरवंबेद याद हैं। इतिहास-पुराण-छूप पाँचवाँ वेद, 
बेदी का वेद (व्याकरण), श्राद्धकल्प, गणित, उत्पातज्ञान, निधिशास्त्र, नीति, देवविद्या, ब्रह्म- 
विद्या, भूतविद्या, क्षत्रविद्या, नक्षत्रविद्या, सर्पविद्या भर देवजनविद्या (नृत्य-संगीत) आदि 
जानता हूँ ।१” आत्मा से सम्बन्धित विद्या आत्म विद्या कही जाती थी । वौद्धयुग में वेद, वैदिक 
साहित्य, ब्राह्मण, संहिता, उपनिपद्‌; अर्थशास्त्र, शिल्प, वार्ता, दर्शन, धर्म आदि प्रमुख विपय थे । 
कौटिल्य ने भी आन्वीक्षकी (तर्क और दर्शन) त्रयी (तीन वेद--ऋग्वेद, यजुर्वेद, यजुर्वेद, सामवेद' 
और उनके ब्राह्मणादि), वार्ता (कपि, पशु-पालन, चारा.भूमि, वाणिज्य-व्यापार) और दंडनीति 
(राजशास्त्र और शासन) का उल्लेख किया है। कालिदास ने चौदह विद्याओं का उल्लेख किया 
है--सागोपाम वेद (चारों वेद और छहो वेदांग), मीमासा, न्याय, पुराण और धम्मेंशास्त्र । 

अलवबरूती ने चारो वेदो, अठारह पुराणो, वीस स्मृतियां, रामायण, महाभारत, गौडकृत 
ग्रंथ, पंतजलि-कृत ग्रन्थ, कपिल-कृत न्याय भाषा, जैमिनिकृत मीमांसा, वृहस्पति-कृत लोकायत, 
अगस्त्य-कृत, अगस्त्यमत, शर्वेवर्भन-कृत उमस्रभूत्ति-कृत शिप्यहितावृत्ति, पुलिश का ग्रणित- 


विपयक सिद्धान्त, वराहुमिहिर आरयभद्‌ट, आदि के विभिन्‍न विपयगत मतो और पग्रथों का उल्लेख . 
किया है । 





१. कामसूत्र, ११३, ११५ । 
२. ऋग्वेद भगवोड्ध्येमि यजुर्वेदे सामवेदमाथवंणं चतु्थमितिहासपुराणं पञ+चर्म वेदाना वेद 


पिच्यं राशि देव निधि वाकोवाक्यमेकायन देवविद्या ब्रह्मविद्या भृतविद्या क्षत्रविद्या 
तृक्षत्रविद्यां सर्पुदेवजनविद्यामेतद्भगवोःध्येमि ) छां० उ०, ७।१ ) 
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शिक्षाप्रणाली 


प्राचीन भारत में मौखिक शिक्षा का ही चलन था। लिखने के लिए भोजपत्रों का 
प्रयोग किया जाता था। लिखने की सस्ती सामग्री के अभाव में पाठ्य-पुस्तकें अधिक संख्या में 
प्राप्प नही थी । फिर प्रारम्भ में आयों ने वेदों को लिपिबद्ध नहीं किया । उन्हें आशंका थी 
कि प्रतिलिपि बनाने वालो की असावधानी से उनमे दोपों का प्रवेश होगा और पुस्तक-रूप मे 
होने से अपवित्र लोग भी उनका स्पर्श करेंगे । इसीलिए वेदो की शिक्षा मोखिक दी जातो थी । 
इसी विधि का प्रयोग दूसरी पुस्तकों और विद्याओं को शिक्षा में भी हुआ । पहले पाव्य-सामग्री के 
कुछ अंश को गुरु पढ़कर शिष्यों को समभा देते थे । शिष्य बाद में उन्हें बाद करता था । विद्यार्थी 
को अपना कुछ समय पिछले पाठ को दुहराने से लगाना पड़ता था। पाव्यसामग्री को बाद करने 
के कार्य को सुगम बनाने के लिए ग्रत्थों की रचना पद्य के रूप में की जाती थी । शिक्षा का आदर्श 
भलीभांति पाव्य-सामत्री को समक कर याद करना था । 


इस प्रकार से शिक्षा देने की व्यवस्था मे सबसे बड़ा गुण यह था कि गुरु प्रत्येक विद्यार्थी 
प्र व्यक्तिगत ध्यान दे सकता था। अध्यापक प्रत्येक विद्यार्थी की निजी आवश्यकताओ और 
कठिताइयो को समता था और प्रत्येक के निजी मानसिक विकास के अनुसार ही उसे शिक्षा 
देता था अध्यापक हर एक विद्यार्थी को अलग-अलग पढ़ाता था, उसके पाठ को सुन कर, अशुद्धियों 
को दूर कर उसे आगे का पाठ देता था । 


प्राचीन काल मे शिक्षा प्रधानरूप से वा्तलाप और प्रश्नोत्तर की प्रणाली से भी दी जाती 
थी । जो बातें शिष्य की समझ में नहीं आती थी उन पर वह गुरु से प्रश्न करता था, वाद-विवाद 
करता था। इस प्रणाली का यह लाभ था कि विद्यार्थी का मस्तिष्क सतत्‌ जागरूक रहता था। 
वह पूरे मनोयीग से पाठ को समभने का प्रयत्त करता था । ग्रुरु भो शिष्य के प्रश्नों से यह समझ 
जाता था कि उसने कितनी वाते ग्रहण की है । गीता में भी ज्ञान प्राप्त करने के तोन उपायों में 
भगवान्‌ कृष्ण ने परिप्रश्न को गरिनाया है । वार्तालाप की पद्धति का ही आश्रय लेकर उपनिषद्कारों 
आर गौतम बुद्ध ने दर्शन के जटिल तत्वों की शिक्षा दी है । 


परीक्षा और उपाधियाँ 

प्राचीन भारत से गुरु प्रतिदिन परीक्षा लेता था । प्रत्येक शिष्य से अलग-अलग अश्न पूछ 
कर और यह समक कर कि उसने पिछला पाठ ठीक से याद कर लिया है, भुरु दूसरा पाठ पढ़ाता 
था । विद्यार्थी को शिक्षा की समाप्ति के बाद भी अपने ज्ञान को बनाये रखना पडता था। उसे 
किसी भी अवसर पर वाद-विचाद में अपनी!योग्यता,दिखलाने के लिए उपस्थित होना पडता था । 
इसीलिए उसे सदैव ही अपनी सारी विद्या अपनी जिल्ठा पर रखनी पडती थी । कभी-कभी शिक्षा 
की समाप्ति पर विद्यार्थी को स्थानीय विद्वत्परिपद्‌ में उपस्थित होकर कुछ अश्वो के उत्तर देने 
पड़ते थे । यह बात समावर्तन संस्कार के उपरान्त होती थी । इससे स्पष्ट है कि इस बांत का 
निर्णय कि विद्यार्थी ने अपनी शिक्षा सफलतापूर्वक समाप्त कर ली उसके शिक्षक पर ही निर्भर था । 


पूर्व मध्ययुथ में उपाधि की परिपाटी का प्रारस्भ दिखलाई पड़ता है । पालवश के राजा जो 
विक्रमशिला विश्वविद्यालय के संरक्षक थे, विद्याथियों की समावतेत के समय उपाधियां देते थे । 


शिक्षा (9 ४५५ 


' शिक्षण की अवधि 


विद्या प्राप्ति तथा अध्ययन केवल ब्रह्मचर्याश्रम तक ही सीमित नहीं था। यह अध्ययन 
गृहस्थाश्रम, वानप्रस्थाश्रम तथा सन्यास आश्नम में भी अक्षुण्ण रखा जाता था। गुहस्थाश्रम में 
रहते हुए भी एक ग्रृहस्थ अपने आश्रम के कर्तव्यों को पूरा करते हुए पूर्वाश्रम में पढे हुए पाठ को 
नित्य ही पढता था ।" शासत्रो के विज्ञान तथा उसके रहस्यो को जितना मनन किया जाता था 
उतना ही वह स्पष्ट होता था तथा उसमे रुचि भी उत्पन्त होने लगती थी ।* इसके अतिरिक्त 
शास्त्रों को सुरक्षित रखने के तिए, लिपिबद्ध न किये जाने के कारण यह आवश्यक था कि नित्य 
पाठ, के द्वारा उसे मौखिक ूप से सुरक्षित रखा जाय । यह एक और तथ्य पर भी प्रकाश डालता 
है, वस्तुत' एक विद्वान की विद्बत्ता उसके मस्तिप्क की उर्वरता से ही परिलक्षित होती है । मस्तिष्क 
की यह उ्बरता तभी अधिक प्रतिफलित होगी जब ज्ञान का सचित कोप मस्तिष्क में ही हो, 
पुस्तक मे लिखी हुईं विद्या मे पारंगत हो जाने के उपरात यदि वह बुद्धिस्थ न हो सकी तो वह 
वस्तुत. कोई महत्व नही रखती है । स्नातक होकर द्वितीय आश्रम में प्रविष्ट होने बाला युवक 
अपने साथ पूर्व आश्रम में पढ़े हुए वेद आदि ग्रन्थो को पुस्तकालय के रूप मे नहीं रखता था। वह 
तो स्वयं मे ज्ञान राशि को धारण करता था । 


मनुस्मृति तथा याज्ञवल्क्य स्मृति मे कहा गया हैं सावन अथवा भादो की पूर्णिमा से साढ़े 
पाँच मास तक वेदाध्ययन करना चाहिये, पूस अथवा माघ के पूर्वान्ह मे वेदोत्सर्ग का कर्म करना 
चाहिये ।४ इसके बाद उस दिल, रात्रि तथा दूसरे दिन तक कुछ भी अध्ययन न करने का विधान 
है । इस विश्राम के उपरान्त, शुक्लपक्ष मे मत्र, ब्राह्मण से युक्त वेद तथा क्षण पक्ष में वेदाग का 
अध्ययन करना चाहिये | इस अध्ययन कर्म के साथ ही साथ यह भी विस्तार के साथ प्राप्त होता 
है कि किन अवसर में अध्ययन नही करना चाहिये। इन अध्ययन के अवसरो को भी पुन्त दो 
भागो में विभाजित किया गया गया है। नित्य और नैमित्तक अनध्याय । अमावस्या, पूर्णिमा, 
अष्टमी तथा चतुर्दशी तिथियों को नित्य ही अनध्याय रहता था। अनेक ऐसे अवसरो का भी 
उल्लेख मिलता है जिनके होने पर अनध्याय विहित था ।६ 


न्न्घी 


 नत्यं शार्रण्यवेक्षेत नियमाश्वेव वैदिकानु ॥ मनु० ४१४ 

२. मनु ० ४२० 

३. पुस्तकस्था तु या विद्या परहस्तग्त धतम्‌ । 

कार्यकाले समुत्पन्ते न सा विद्या न तद्धतम्‌ ॥ 

श्रीवण्या प्रौष्ठपदपा वाप्युपाकृत्य यथाविधि । 

युक्तश्छुन्दास्थधीयीत मासान्विप्रोर्ध--पंचमान्‌ ॥ 

पुष्पे तु छन्दसा कुय्धिहिरुत्सर्जनं द्विजः । 

माघशुक्लस्य वा प्राप्ते पूर्वान्ह प्रथहैष्डनि ॥ मनु० ४।&६५, 8६ 

*. अमावस्याचतुर्दश्या”. पीर्णमस्यप्टकासुच ॥। मनु० 9११३ न्तथा १०२, १०३ १०९ 
१०५, १०६, १०७, १०८, १०४ आदि ] 


ब्८ 


रै 


४८६ | प्राचीन भारतीय सामाजिक जीवन 


स्रीशिक्षा ; 

वर्तमान काल की अपेक्षा प्रावोन काल मे स्त्रियों की शिक्षा-सम्बन्धी व्यवस्था अधिक उच्चतर 
थी । बहुत-सी नारियो ने वैदिक ऋचाएँ रची है, यथा--अत्रि-कुल की विश्ववारा ने ऋग्वेद का 
प।र२८ वाला अंश, अपाला ने ऋग्वेद का ८4१ वाला अंश, तथा घोषा कक्षीवतती ने नाम से 
ऋग्वेद का १०।३६८ वाला अश रचा था। प्रसिद्ध दार्शनिक ऋषि याज्ञवल्वय की पत्नी मैत्रेयी सत्य 
ज्ञान की खोज मे रहा करती थी और उसने अपने पति से ऐसा ही ज्ञान माँगा जो उसे अमर कर 
सके । विदेहराज जनक की राजसभा में कई एक उत्तर-प्रत्युत्तरकर्ता थे, जिनमें गार्गी वाचक्नवी 
का नाम बडी श्रद्धा से लिया जाता है। गार्गी वाचक्नवी ने याज्ञवल्क्य के दाँत खट्टे कर दिये थे । 
उसके प्रश्नो की बौछार से याज्ञवल्क्य की बुद्धि चकरा उठी थी। हारीत ने र्त्रियो के लिए 
उपनयतन एवं वेदाध्ययन की व्यवस्था दी थी। आश्वलायनगुद्यसूत्र मे गार्गी वाचक्वनवीं, वडवा 
प्रातियेयी एवं सुलभा मैत्रेयी नामक तीन नारी-शिक्षिकाओ के नाम भी आते है। नारी 
शिक्षिकाओ की परम्परा अवश्य रही होगी, क्योकि पाणिनि की काशिकावृत्ति ने “आबचार्या' एवं 
“उपाध्याया' नामक शब्दों के साधनार्थ व्युत्पत्ति की है ।' पतअलि ने बताया है कि क्यो एवं कैसे 
ब्राह्मण नारी आपिशला' (जो आपिशलि का व्याकरण पढती है) एवं क्यो “काशक्ृत्स्ता' 'जो 
काश्क्ृक्तन का मीमासा ग्रन्थ पढती है) कही जाती है। उन्होने “ओऔदमेघा ” उपाधि की व्युत्पत्ति 
की है, जिसका तात्पयं है “औदमेघया नामक स्त्री-शिक्षिका के शिष्य |” गोभिलमुद्यसूत्र एवं 
काठक गुह्सूत्र से पता चलता है कि दुलहिने पढ़ी-लिखी होती थी, क्योकि उन्हे मन्‍्त्रों का 
उच्चारण करना पडता था । स्पष्ट है, सुत्रकाल में स्त्रियाँ वेद के मन्त्रों का उच्चारण करती थी ।* 
वात्स्यायन के अनुसार लडकियों को अपने पिता के घर मे कामसूत्र एवं इसके अन्य सहायक अंग 
(यथा ६४ कलाएँ--गान, नाच, चित्रकारी आदि) सीखने चाहिये तथा विवाहोपरान्त पति की 
आज्ञा से इन्हे करता चाहिए।” ६४ कलाओ मे प्रहेलिकाएँ, पुस्तकवाचन, काव्यसमस्या-पूरण, 
पिगल एवं अलकार का ज्ञान भी सम्मिलित थे। महाकाव्यो एवं नाठकों में नारियाँ प्रेम-पत्र 
लिखती दिखाई पडती है । ह 

किन्तु कालान्तर मे नारियो की दशा अधोगति को प्राप्त होती गयी । धर्मसूत्रों एवं मनु मे 
वेदाध्ययन्त के मामले में उच्चवर्ण की नारियो को भी शूुद्ग की श्रेणी मे रखा गया है । विवाह को 
छोडकर स्त्रियो के अन्य सभी सस्कारो मे वेद-मन्त्रो का उच्चारण नहीं होता था। जैमिनि ने 
वैदिक यज्ञों मे पति-पत्नी को साथ तो रखा है किन्तु मन्त्रोच्चारण पति ही करता है । उसने दोनों 
को वराबर नही माना है । शबर ने अपनी व्याख्या मे स्पष्ट किया है कि पति विद्वान होता है और 
पत्नी विद्याहीन | मेधातिथि ने मनु की व्याख्या मे एक मनोरजक भ्रश्न उठाया है कि ब्रह्मचारी 
लोग भिक्षा माँगते समय रियो से “भवति भिक्षा देहि” वाला संस्कृत सूत्र क्यो बोलते है, जब कि 
वे यह भाषा नही जानती ? शतपथ जाह्मण मे भी कहा गया है कि “मधुविद्या पढते समय स्त्री, 
शूद्र, कुत्ते एवं कौवा पक्षी की ओर न देखो, क्योकि ये सभी असत्य है ।* 





१ आश्वलायनगुहासूत्र ३३४ । २. पाणिनी ४।१॥५८६; ३।३।२१॥ 
हे गोभिलागुह्यसूत्र'२।१॥१४-२० तथा काठकगुहासूतच्र २५२३ । 
३- वात्स्यायन-'कामसुत्र” ११२॥१-३ । ५. शतपथ ब्राह्मण १४।१॥१॥३ | 


' , » शिक्षा (72 ४८७ 
शिक्षा के गुण दोष 


प्राचीन भारतीय शिक्षण-पद्धति के गुण ये---(१) आचार्य को उच्च एवं सम्माननीय पद 
प्राप्त था, (२) गुरु-शिष्य में व्यक्तिगत सम्बन्ध था एवं शिष्यो पर व्यक्तिगत ध्यान दिया जाता 
था, (३) शिष्य गुरु के कुल के सदस्य के रूप मे रहता था, (४) शिक्षण मौखिक था एवं पुस्तकों 
की सहायता सर्वेथा नही ली जाती थी, (५) अनुशासन कठोर था, संवेगो एवं इच्छा का संयम 
किया जाता था, (६) शिक्षा सस्ती थी, क्योकि कोई निर्दिष्ट शुल्क नही लिया जाता था । 

भारतीय शिक्षण-पद्धति की अन्य विशेपताएँ भी थी, यथा--यह विद्याथियो को साहित्यिक 
शिक्षा देती थी, विशेषत वैदिक साहित्य, दर्शन, व्याकरण तथा इनकी अन्य सहायक शाखाएँ ही 
पढ़ी-पढ़ायी जाती थी । नवीन साहित्य-निर्माण पर उतना बल नही दिया जाता था, जितना कि 
प्राचीन साहित्य के संरक्षण पर । 

इस पद्धति के प्रमुख दोष निम्न रूप से वर्णित हो सकते है--(१) यह अत्यधिक 
साहित्यिक थी, (२) इसमे अत्यधिक स्मृति-व्यायाम कराया जाता था, (३) व्यावहारिक शिक्षा, 
यथा प्रतिदिन काम आनेवाले शिल्प आदि की शिक्षा पर विशेष बल नही दिया जाता था । 


प्रमुख शिक्षा केन्द्र 


प्राचीन भारत मे शिक्षा प्रदान करने के प्रमुख केन्द्र तो सारे भारत में विस्तृत अन्यन्य 
गुरुकुल ही थे । तब शासन, व्यक्ति या समाज की ओर से स्थापित एवं संचालित आधुनिक विद्या 
लयों जैसी संस्थाओ का प्रचलन नही था । बौद्ध धर्म के विस्तार के उपरान्त विष जैर 
सस्थाओ का प्रादुर्भाव हुआ । बौद्ध धर्म में भिक्षु तथा भिक्षुणियों के 7 विशिष्ट ही पर लि 
दिया जाने लगा । इस विशिष्ट शिक्षा के लिये बौद्ध विहार ही सर्वाधिक थे वि ने शिक्षा 
के केन्द्र वन गये । कालान्तर मे अनेक विहारो मे विद्या के सभी विषयो #्छ ० हक ७22 
हो गया और तब ये स्षभी के लिये खोल दिये गये । 


नालन्दा-विश्वविद्यालय 







($ 


. पाँव नामक स्थान में स्थित 
नालन्दा का विश्वविद्यालय पटना से ४० मील दक्षिग्रत्वी शताब्दो के मध्य जा लगा 
था। ऐसे तो नालन्दा का बौद्ध-धर्म से प्राचीन संबंध था छि/क गुप्त-व॑ 
४ <(कर्ष में गुप्त-वंश के उदार सम्राटो 
ही से शिक्षा के केन्द्र के रूप मे इसकी ख्याति हुईं | 


के दान का बहुत सहयोग था । वील लम्बा और आधा मील चौडा था । मध्य 
नालन्दा का विश्वविद्यालय कम से कर्म के सिए तीन-सौ छोठे कमरे थे। विश्व- 
में स्थित विद्यालय मे आठ बडे कमरे औरू बादलो को स्पर्श करते हुए से थे । विद्यार्थियों के 
विद्यालय के भवन भव्य, कई म॒ुणिल ऊँचे कई विहार थे । इनमे से कुछ कमरो मे एक और 
आवास के लिए कम से कम दो.बन्ध था । विश्वविद्यालय के स्वामित्व मे' २०० दान दिये हुए 
कुछ में दो विद्याथियो हक कक निर्मूल्य भोजन, आवास और वस्त्र का अवन्ध था । सभी प्रकार 
गाँव शि रिपदे 
बल सकी सहायता के लिए दो प थी--एक शिक्षा और दूसरी 


शासन से सर 
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जब चीनी यात्री ईत्सिंग भारत आया उस समय नालन्दा में छात्रों की संख्या ३००० से 
अधिक थी । ह्वी ली, जिसने य्वात च्वाडः की-जीवतनी लिखी है, के अतुसार सातवीं शताब्दी ईसवी 
के उत्तराद्ध में छात्रों की संख्या १०,००० थी । यह उल्लेख अतिरंजित है। फिर भी उस समय 
संख्या सभवत, ५००० के लगभग रही होगी । 

नालन्दा विश्वविद्यालय के विद्याथियों और शिक्षको के अध्ययन की सुविधा के लिए धर्मग्ंज 
तामक एक वृहव्‌ पुस्तकालय था जो तीन भव्य भवनों में स्थित था। महायान शाखा का 
केन्द्र होने के कारण स्वभावत' महायान-साहित्य का अध्ययन प्रमुख था । किन्तु साथ ही पाली में 
लिखे हीनयान शाखा के ग्रन्थ भी अध्ययन के विषय थे । नालन्दा के पाठ्यक्रम में वेद, वेदान्त, 
साख्य, दर्शन, हेतुविद्या, गव्दविद्या, चिकित्सा-विद्या, अथवंवेद ओर अन्य कई विषयों के ग्रन्थ भी 
सम्मिलित थे । | 

शिक्षा के केन्द्र के रूप मे नालन्दा की बडी ख्याति थी । यहाँ के विद्याथियो और शिक्षकों 
के ज्ञान का स्तर ऊँचा था । नालन्दा के कुछ भिक्षु-विद्ानों को अपने ज्ञान और पवित्र जीवन के 
कारण बहुत प्रसिद्धि प्राप्त थी। ऐसे कुछ आचार्यों के नाम थे धर्मपाल्, चद्धयाल, गुणमत्ति, स्थिर- 
भति, प्रभामित्र, जिनमिन्न, ज्ञानचल्धर और शीलभद्र । नालन्दा में प्रवेश पाने के लिए लोगो को 
कडी परीक्षा देनी पड़ती थी । ऐसे प्रति दस प्रवेशाथियों मे से केवल दो या तीन को' ही सफलता 
मिलती थी । | 

तालन्दा की ख्याति केवल देश मे ही सीमित नहीं थी, इसकी प्रसिद्धि अन्तर्राष्ट्रीय थी । 
हा ' तिब्बत और मध्य-एशिया से ज्ञान, की खोज मे विद्यार्थी नालन्दा आते थे। आठवीं 
का के ८द नालन्दा के विद्वानों ने तिव्वत मे वौद्ध-धर्म के प्रचार के कार्य मे महत्वपूर्ण भाग 
लिया ध्यूलस्श्‌ ५० वत्तर्राप्ट्रीय शिक्षा-केन्द्र के रूप में महत्व इस बात से प्रकट होता हे कि नबी 
3े। और सुमात्रा के सम्राट ने नालन्दा में एक विहार का निर्माण कराया । 
हे पालवंश के राजाओ ने विक्रमशिला के विश्वविद्यालय की ओर अधिक 
सरक्षण और प्रोत्साहन के अभाव में नालन्दा का वैभव कम-सा 
धर्म के तान्त्रिक स्वरूप के प्रभाव मे रंग गया था। अन्त में 
मुसलमानों के आक्रमण के फलस्वरूप यह विश्वविद्यालय 












ध्यान देना प्रारम्भ 
हो गया । इसी समय 
वबारह॒वी शताब्दी की समाप्ति 
नष्ट हो गया । 


धघिक्रमशिला विश्वविद्यालय 


विक्रमशिला का विश्वविद्यालय विहार 
स्थापना का श्लेय पाल वश के राजा धर्सपण (७ 
विद्यालय ने अन्तर्राप्ट्रीय महत्व प्राप्त कर लिया | 
लम्बी तालिका है। प्रारम्भ से ही इस शिक्षा-केच्ध का 
विक्रमशिला भें अध्ययन के लिए आने वाले तिव्वत के विद्वानों थ विशेष सम्बन्ध था । 
थी । विक्रमशिला से कई विद्वान्‌ तिब्वत गये थे जहाँ उन्होने कई नर पृथक्‌ अतिथिशाला 
अनुवाद किया । इन विद्वानों मे सबसे अधिक प्रसिद्ध दीपड्डूर श्रीज्ञान थे जे श्ट्व्वती भाषा से 
नाम से विख्यात है । विक्रमशिला का पुस्तकालय बड़ा समृद्ध था | वारहवी सा अतीश के 


भागलपुर जिले में स्थित था । इसकी 
६०) को है। शीघ्र ही इस विश्व- 
लव्ध-प्रतिष्ठ विद्वानों की एक 


हे 


, शिक्षा (22 ४षदे 


शिला में अध्ययत करने वाले विद्याथियो की संख्या ३००० थी। कुलपति ६ भिक्षुओं के एक 
मण्डल की सहायता से प्रवन्ध और व्यवस्था करता था । कुलपति के अधीन ४ द्वारपण्डितो की एक 
परिषद्‌ प्रवेश प्राप्त करने के लिए आये विद्याथियो को परीक्षा लेती थी। इस विश्वविद्यालय मे 
व्याकरण, न्याय, दर्शन और तत्त्र के अध्ययन की विशेष व्यवस्था थी। इस विश्वविद्यालय की 
व्यवस्था अधिक संगठित थी । बंगाल के शासक शिक्षा की समाप्ति पर विद्यार्थियों को उपाधि 
, देते थे । १२०३ ई० में बख्तियार खिलजी ने इसे दुर्ग समझ कर नष्ट कर दिया । 

यहाँ बौद्ध धर्म और दर्शन के अतिरिक्त न्याय, तत्वज्ञान, व्याकरण आदि की भी शिक्षा दी 
जाती थी । विद्यार्थियो की सुविधा के लिए पुस्तक उपलब्ध की जाती थी तथा उनकी जिज्ञासाओं 
का समाधान आचार्य द्वारा किया जाता था। देश के ही नही वल्कि विदेशों से भी छात्र यहाँ 
अध्ययन के लिए आते थे । विदेशी छात्रो मे तिव्वत के अधिक छात्र होते थे। शिक्षा-समाप्ति के 
बाद विद्यार्थी को उपाधि प्राप्त होती थी जो उसके विपय की दक्षता का प्रमाण मानी जाती थी । 
यहाँ के विद्याथियो की सख्या काफी थी । वस्तुत- पूर्वमध्य युग मे इसे छोड़कर और कोई शिक्षा- 

केन्द्र इतना महत्वपूर्ण नही था कि सुदूर प्रदेशो के छात्र वहाँ जाएँ । इसलिए यहाँ छात्रो की अधिक 

संख्या होता स्वाभाविक था । यहाँ के अध्यापको की ही सख्या ३,००० के लगभग थी। अतः 
विद्याथियो का उनसे तीनगरुना होवा तो सर्वथा स्वाभाविक है । 

इस विश्वविद्यालय के अनेकानेक विद्वानों ने विभिलल ग्रन्थों की रचना की, जिनका बौद्ध 
साहित्य और इतिहास मे नाम है । उन विद्वानों मे प्रसिद्ध हैं रक्षित, विरोचत, ज्ञानपाद, बुद्ध, जेतारि 
रत्नाकर शात्ति, ज्ञानश्री मित्र, रत्ववज्, और अभयंकर । दीपंकर नामक विद्वान भिक्षु ने सैकड़ो 
ग्रन्थों ' (सम्भवतः २०० ग्रंथों की) रचना की थी। वह इस शिक्षा-केन्द्र के महान्‌ प्रतिभाशाली 
व्यक्तियों मे था । 


वलभी 


गुजरात-काठियावाड के समुद्र के निकट स्थित वलभी शिक्षा का प्रधान केद्ध था । सातवीं 
सदी तक इसका विकास हो चुका था । ईत्सिंग के अनुसार वलभी का महत्व नालन्दा की ही तरह 
था । यहाँ अनेक विशाल बौद्ध विहार और मठ थे। वलभी विश्वविद्यालय की आथिक स्थिति 
सुहृढ थी । वलभी में १०० क्रोडपति रहते थे, जिनका आथिक सहयोग इसे प्राप्त था। अनेक 
राजाओ ने भी इसे दान और भेट स्वरूप समुचित धन प्रदान किया था। ग्रन्थों के लिए भी दान 
प्राप्त होते रहते थे । १२वीं सदी के पश्चात्‌ जब मुसलमानों का आक्रमण तीव्रता से होने लगा 
तब इस शिक्षा-केन्द्र पर,भी उसका प्रभाव पडा और इसका महत्व घटने लगा। बौद्ध शिक्षा का 
प्रधान केन्द्र होने के कारण दूर-दूर के स्थानों से विद्यार्थी यहाँ शिक्षा ग्रहण करने के लिए आते 
थे | गंगा की तलहटी से अनेक ब्राह्मण भी अपने पुत्री को यहाँ शिक्षा प्राप्त करने के लिए भेजते 
थे। स्थिरमति और ग्रुणमति नामक विद्वान इसी विश्वविद्यालय में थे। यहाँ पर प्रमुखतया 
तके, व्याकरण, व्यवहार, साहित्य आदि विभिन्‍न विपयो की शिक्षा दी जाती थी। 


तक्षशिला' 


तक्षशिला तत्कालीन भारत में हिन्दू शिक्षा का ग्रवल केन्द्र था। उल्लिखित है कि इसकी 
हे ह पा 
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स्थापना भरत ने की थी और इसका प्रशासव तक्ष को सोपा गया था।" अतः तक्ष के नाम॑ पर॑ 
इस स्थान का नाम तक्षशिला हुआ । महाभारत से विदित होता है कि जनमेजय ते अपना चागयज्ञ 
यही किया था ।_ इन प्रमाणों से स्पष्ट है कि तक्षशिला नगर के रूप मे उत्तरवैदिक काल में ही 
विकसित हो चुका था। जातको से विदित होता है कि विभिन्‍न स्थानों से छात्र वहाँ जाकर आचार्यों 
के सान्तिध्य मे शिल्प का ज्ञान प्राप्त करते थे ।* 

इस विश्वविद्यालय की इतनी ख्याति थी कि यहाँ पर वाराणसी, मिथित्रा, उज्जयिनी 
आदि प्रमुख नगरो से ज्ञान पिपासु विद्यार्थी ज्ञान-गरिमा से परिचित होने के लिए आते ये । 
कोशल-शासक प्रसेनजितु, मौय्य सम्राट्‌ चन्द्रगुप्त, महान्‌ अर्थंगारल्ली कौटिल्य, रुयातिलब्ध वैद्य जीवक 
तथा वैयाकरण पाणिनि यही से शिक्षा ग्रहण करके अपने-अपने क्षेत्र मे विख्यात हुए थे | यहाँ 
विशिन्न विषयो की शिक्षा प्रदान की जाती थी । वेदन्नयी, अष्टादश शिल्प, व्याकरण, दर्शन आदि 
विभिन्‍न विषय यहाँ पढाए जाते थे । आयुर्वेद, शल्यचिकित्सा, धनुविद्या तथा संबद्ध युद्ध-कला, 
ज्योतिष, भविष्य-कथन, मुनीमी, व्यापार, कंषि, रथ-चालन, इन्द्रजाल, नाग-वशीकरण, ग्रुप्तनिधि- 
अन्वेषण, संगीत, नृत्य और चित्रकला अष्टादश शिल्प के अन्तर्गत आते थे । 

जातको के अनुसार यहाँ पर एक आचार्य के निर्देशन में पाँच-पॉच सौ छात्र शिक्षा प्राप्त 
करते थे । पाठ्यक्रम निर्धारित होता था। छात्र अपनी इच्छानुसार विषय पढते थे । विद्यार्थियों से 
किसी प्रकार का भेद-भाव नही किया जाता था। ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य सभी समान रूप से 
शिक्षा ग्रहण करते थे । धनी और निधंन दोनों प्रकार के छात्र समान रूप से ग्रुरु के शिष्य हो 
सकते थे । धती छात्र धनराशि के साथ ग्रुरु-दक्षिणा देता था और निर्धन छात्र श्रम करके गुरु- 
दक्षिणा प्रदान करता था ।* धनी छात्रों द्वारा प्रायः एक सहस्न॒कार्पापण ग्रुर को दक्षिणा रूप 
में अपित किया जाता था ।ई 


काशी 


काशी को प्राचीनतम शिक्षा केन्द्र कहा जा सकता है | उपनिषद्-युग में काशी एक महत्वपूर्ण 
शिक्षा-केन्द्र के रूप मे विकसित हो चुका था। काशी नरेश अजातशत्रु अपनी प्रतिभा और विद्वत्ता 
के लिए देश मे विख्यात था । उससे शिक्षा ग्रहण करने के लिए दूर-दूर देशो से विद्यार्थी काशी 
ञआाते थे। बुद्ध के युग में भी काशी की महत्ता पूवंवत्‌ थी। वैदिक दर्शन और शिक्षा में काशी 
अग्रणी था । 
अलबरूनी ने प्रसगवश काशी के विद्या सम्बन्धी महत्व का वर्णन करते हुए कहा है कि 
हिन्दू विद्याएँ हमारे विजित प्रदेशों से भागकर कश्मीर और वाराणसी जैसे सुदूर स्थानों मे चली 
गई, जहाँ मेरे हाथ भी नही पहुँच सकते ।५ अलबखूनी ने वाराणसी मे श्रेष्ठतम विद्यालय होने 
का भी संकेत किया है | 





4. रामायण, ७॥१०१, १०१६ । २ महाभारत, १॥३।२० । 
३. जातक, ३, पृ० १५८। ४. मिलिन्द पन्हो, ६२ । 
*- जातक, १, पृ० २७२, २८५, ४, पृ० ५०, २२४ । । 

*- अलबरूती--ग्यारहवी सदी का भारत, पृ० १७६ । 
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कांची.., 

दक्षिण भारत मे स्थित काची पल्‍लव-वंशीय शासको के नेतृत्व मे एक महान शिक्षा-केन्द्र 
बते गया था । शिक्षा के क्षेत्र मे यह पूर्वमध्ययुगीन दक्षिण भारत का एक प्रमुख केन्द्र था, जहाँ 
अनेक आचार्य वैदिक साहित्य का अध्यापन कार्य करते थे। काची के शिक्षा-केन्द्र का विकास 
विश्वविद्यालय के रूप में हुआ था। भारत के विभिन्‍न प्रदेशों के निवासी यहाँ शिक्षा प्राप्त करने 
के लिए आते थे। शूद्रक ने अपने नाटकों का प्रणयन यही पर किया था। कदम्ब-वंशी राजकुमा< 
प्रयूरवर्मन ने काजी में ही शिक्षा ग्रहण की थी। यह भी कहा जाता है कि वात्स्थायन और 
दिह्लनाग जैसे महान ज्ञाता काची विश्वविद्यालय की शोभा बढ़ाते थे । 


सहत्वपुर्ण प्रइन 


१. प्राचीन भारतीय शिक्षा के क्‍या आदर्श और उद्देश्य थे ? 
(पी० सी० एस० १६६२, १६७५) 

२. प्राचीन भारत में शिक्षा का संगठन तथा उन्नयन किस प्रकार किया गया ? 

(पी० सी० एस० १४६६) 
३. प्राचीन भारतीय शिक्षा प्रणाली को प्रमुख विशेषताओं का उल्लेख कीजिये | 

(पी० सी० एस० १६६८) 
५. प्राचीन भारंतीय शिक्षा प्रणाली के गुण-दोषो का परीक्षण कीजिये । 

(पी० सी० एस० १६७२) 
५. प्राचीन भारतीय शिक्षा प्रणाली मे ग्रुरू-शिष्य के सम्बन्ध निर्दिष्ट कीजिये | 

(पी० सी० एस० १६६०, १६७१) 
गुरुकुल शिक्षा प्रणाली की प्रमुख विशेषताओं का उल्लेख कीजिये । 

(पी० सी० एस० १६६४) 
७. प्राचीन भारत में स्री-शिक्षा, के विपय में आप क्या जानते हैं ? 

(पी० सी० एस० १६७४) 
८. प्राचीन भारत के प्रमुख विश्वविद्यालयों का परिचय दीजिये । 
ह (पी० सी० एस० १८७६; १६७८) 
5. निम्नलिखित पर टिप्पणी लिखिये--- 
(0) नालन्दा विश्वविद्यालय--(पी० सी० एस० १६६३, ६४, ६७, ७०, ७३, ७५) 
(7) स्त्री शिक्षा; (॥॥) शिष्य के कत्तंव्य (7५) अध्ययन के विषय, 
(४) अध्ययन प्रणाली, (शा) शरीर दण्ड । 
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प्राचीन भारत में आथिक संघ 
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प्राचीन भारत में आर्थिक संघो के उदभव, संगठन, विकास और काय॑ प्रणाली का विवेचन 
करना भी आवश्यक है। इसका कारण यह है, कि इन सघो के संगठन को राज्य द्वारा मान्य 
समझा जाता था और उनके धमं, चरित्र और व्यवहार का सर्वत्र स्वागत भी होता था। आवधिक 
संघों को अपने मध्य और राज्य से सम्बन्ध रखने वाले विपयो के बारे मे विधि और नियम बनाने, 
उन्हें क्रियान्वित करने भौर उनका अतिक्रमण करने पर दण्ड देने का अधिकार भी प्राप्त था। 
शासन के अन्तर्गत रहते हुए भी इन्हे पर्याप्त स्वायत्तता प्राप्त थी। इस संदर्भ मे आधिक संघो की 
स्थिति महत्वपूर्ण और उपयोगी थी । 


आर्थिक संघों का उद्भव 


प्राचीन भारत मे संगठित व्यापारिक समूह को "श्रेणी! कहा जाता था। भिन्न-भिन्न श्रेणियाँ 
भिन्न-भिन्न व्यापारिक समूहो का प्रतिनिधित्व करती थी। प्राचीन साहित्य मे श्रेणी के लिए अनेक 
शब्द प्रयुक्त होते ये, जैसे, कुल, पुग, जाति, ब्रात, संग्य, समुदय, समूह, सम्भूय-समुत्यान, परिपत्‌, 
वर्ग, साथ और निगम । इस प्रकार के आर्थिक सधो का उदय पूर्ववैदिक युग मे ही हो चुका था। 
'ऋग्वेद मे श्रेणी के लिए कहा गया है कि वह हंसों की तरह समूह में कार्य करती थी ।" “पणि' 
जैसे व्यापारियों का भी उल्लेख ऋग्वेद में हुआ है जो सामूहिक रूप में व्यापार के लिए जाते थे। 
श्रेष्ठि और गण जैसे शब्दो का भी उल्लेख वैदिक ग्रंथो मे हुआ है जो क्रमशः श्रेणी के मुखिया गौर 
नेगम संगठन की ओर इंगित करते है । सहयोग और सहकारिता के आधारो पर वैश्य को 'गणश.' 
भी कहा जाता था । 
उत्तर-वैदिक युग में ही विविध शिल्पो का अनुसरण करने वाले सर्वसाधारण जनता के 
व्यक्ति अपने संगठन बनाकर आर्थिक उत्पादन मे तत्पर हो गये थे। यह स्वाभाविक भी था, 
क्योकि वैसे शिल्पियो के लिए पूर्णतया स्वच्छन्द रूप से कार्य कर सकना सम्भव नहीं था। संग्रद्ित 





३, हुंसा इव श्रेणिशो यतन्ते । ऋग्वेद, ११६३॥१० ) 


आध्िक संघ /£2 ४७३ 


होकर ही वे अपने कार्य को सुचारु रूप से सम्पादित कर सकते थे । समाज के संगठन का विकास 
प्रदर्शित करते हुए वृहदारण्यक उपनिपद्‌ मे पहले ब्रह्म और क्षत्र के निर्माण का प्रतिपादन कर 
'विश:” के सम्बन्ध मे यह लिखा है, कि क्योकि अकेले ब्रह्म और क्षत्र से काम चल नही सकता था, 
अतः 'विशः” की उत्पत्ति की गई। ये विश. गणो में समठित होकर ही अपने-अपने कार्य करते 
करते हैं.। 

रामायण, महाभारत आदि प्राचीन ग्रन्थो मे शिल्पियो की श्रेणियों और व्यापारियों के 
निगममो का अनेक स्थानों पर उल्लेख आया है। जब राम वनवास समाप्त कर अयोध्या वापस आये 
तो उनके स्वागत के लिये 'श्रेणि-मुख्य” भी उपस्थित हुए । इस प्रसग मे श्रेणिमुख्यो के साथ नैगमो 
का भी उल्लेख किया गया है, जो स्पष्ट रूप से शिल्पियों और व्यापारियों के सगठनो के सूचक 
है । शान्ति-पर्व मे “श्रेणि-मुख्यों' का इस प्रसंग मे उल्लेख किया गया है, कि राजा उनमें शनत्रुओ 
हारा भेदनीति का प्रयोग न करने दे । अन्यत्र एक स्थान पर श्रेणिमुख्यों के उपजाप (भेदनीति- 
मूलक पड्यन्त्र) से अमात्यो की रक्षा करने का उपदेश दिया गया है ।* इन निर्देशों से सूचित 
होता है कि महाभारत के काल में शिल्पियो के गण भली-भाँति सगठित थे, और उनके “मुख्यो” के 
उपजाप राजकीय कर्मचारियों को पथ भ्रष्ट कर सकते थे । शिल्पियो की श्रेणियाँ सैनिक भी रखती 
थी और उनके अनुकूल होने पर राजा उन सैनिको की सहायता का भरोसा कर सकता था। 
महाभारत-युग की श्रेणियों के भी अपने पृथक धर्म या कानून होते थे, इसका निर्देश शान्तिपर्व मे 
यह कह कर किया गया है कि जो व्यक्ति अपनी 'श्रेणि के धर्म का अतिक्रमण करता है, उसका 
कोई भी धर्म नही होता ।* महाभारत का यह निर्देश इस बात मे कोई सन्देह नही रहने देता, कि 
इस प्राचीन युग मे शिल्पी लोग श्रेणियों में भली-भाँति सगठित थे । 

मनु पर भाष्य करते हुए मेधातिथि का कथन है कि वेदज्ञ ब्राह्मण, वणिक्‌, शिल्पकार आदि 
के सघ ही श्रेणी है । मिताक्षरा के अनुसार भिन्‍न जाति के लोगो का भिन्‍न सगठन श्रेणी था जो 
अपनी किसी एक वस्तु का विक्रय करता था ।४ नारद के अनुसार व्यवसायियो की सरकारी 
संस्था श्रेणी थी ।१ पूण का सर्वप्रथम उल्लेख कौपीतकि ब्राह्मण मे हुआ है, जहाँ रुद्र को पृ कहा 
गया है।” पाणिनि ने पूण , गण और सघ का एक साथ उल्लेख किया है । 

वौद्धो के निम्रोध जातक में एक भाण्डागारिक का वर्णन है, जिसे सब 'श्रेणियो” के आदर 
के योग्य कहा गया है। उरग जातक मे एक '“श्रेणिप्रमुख” और दो राजकीय अमात्यो के भंगड़ो 
का उल्लेख है । डा० फिक ने वीद्ध युग के आधथिक सगठनों पर विशद रूप से विचार करके यह्‌ 
प्रतिपादित किया है, कि वोद्धकाल में विविध व्यवसाय वशक्रमानुगत हो चुके थे । किसी व्यवसाय 


१. 'स नैव व्यभवत्‌, स विशमसृजत, यान्येतानि देवजातानि गणश आख्यायन्ते ।! 


बृह० १४४१२ 
२ महाभारत शान्ति० १५८।५२॥१०४।६४ 


३ जाति श्रेण्यधिवासाना कुलधर्माश्च सर्वत । 
वर्जयन्ति च ये धर्म तेपा धर्मों न विद्यते ॥| महा० गान्ति० ३५१६ 
४. मेधातिथि, मनु० 5।४१ | ५. मिताक्ष रा, २१६२ 
६. नारद०, १॥७ ५ रुद्री वै पृग:, कौषीतकि ब्राह्मण, १६।७ | 
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का अनुसरण करने वाले लोग एक विश्चित स्थान व क्षेत्र में वस्स कर अपने व्यवसाय का अनुसरण 
करने की प्रवृत्ति रखते थे । शिल्पियों की श्रेणियों के मुख्यो को प्रमुख” या 'जेट्ठकक” कहते थे । 
जातककथाओं में 'कम्मारजेट्ठक”, 'मालाकारजेट्ठक? आदि शब्दों के प्रयोग से यह वात भलीभाँति 
सूचित हो जाती है। इस युग में भाण्डागारिक नाम का एक राजपदाधिकारी भी होता था, जिसका 
कार्य इन शिल्पी व व्यावसायिक श्रेणियों के साथ सम्बन्ध रखने वाले वादों का निर्णय करना 
होता था । है 
संस्कृत साहित्य के दण्डनीति-विषयक ग्रंथों, स्मृतियों और घर्मशात्रों के अनुशीलन से 
आ्िक संघो के संगठवों के सम्बन्ध में और अधिक विशद रूप से परिचय प्राप्त होता है। गौतम 
धर्मसूत्र के अनुसार कृपको, व्यापारियो, चरवाहो, साहुकारो और शिल्पियो को यह अधिकार प्राप्त 
था, कि वे अपने-अपने वर्गो के सम्बन्ध मे नियस वना सके । इन नियमों को राजा द्वारा स्वीकार 
किया जाता था, और ये नियम राजकीय न्यायालयो में मान्य समझे जाते थे । इससे यह भी प्रगट 
होता है, कि इन व्यवसायियो ओर व्यापारियों के संगठन भी विद्यमान थे, जो अपने सम्बन्ध में 
नियमों का स्वयं निर्माण करते थे। 

कौटलीय अरथंशाद्ष में अनेक ऐसे निर्देश मिलते है, जिनसे कि शिल्पियो और व्यापारियों के 
सगठनो की सत्ता सूचित होती है । अर्थशास्त्र के 'कारुकरक्षणम्‌” प्रकरण में यह व्यवस्था की गई 
है, कि तीन प्रदेष्ठा या तीन अमात्य नियत किए जाएँ, जिनका कार्य आथिक विपत्तियों का 
सामना करना, शिल्पियो पर नियन्त्रण रखना, अमानत को सुरक्षित रखना और स्वयं शिल्प का 
संचालन करना हो | ये प्रदेष्टा या अमात्य ऐसे होने चाहिए, जिनके प्रति 'श्रेणियो" का विश्वास 
हो । ये श्रेणियों का धत अमानक के रूप में ग्रहण करें | जब श्रेणि विपत्ति आदि कारणों से अपने 
घन को वापस लेना चाहे, तो उनकी अमानत उन्हें वापस लौटा दी जाए । 

शिल्पियो के 'श्रेणि-निकायो” के समान व्यापारियों के समूहों (साथ्थे-समवायो) का भी अर्थ- 
शास्त्र मे उल्लेख किया गया है, और इन 'सार्थसमवायो” के वादों के सम्बन्ध मे विशेष व्यवस्थाएँ 
की गई है । 

उपरोक्त प्रमाणों से स्पप्ट होता है कि समाज में विभिन्‍न व्यवसाय और शिल्प से सम्बन्धित 
विभिन्‍न सगठित समूह वन गये थे, जिनका सांस्कृतिक और आशिक निर्माण में अभूतपूर्व योग था । 
प्रारम्भ में जब व्यवसाय प्रारम्भ हुआ तब उसका कोई संगठित स्वरूप नहीं था किन्तु सुविधाओं 
और हितो को ध्यान मे रखकर व्यवसायमत और शिल्पगत स्वृतन्त्र संगठनों का निर्माण होने 
लगा । ऐसे संगठन श्रेणी-सम्ृहों के रूप मे वते । समाज में इन संगठनों का प्रभाव बढ़ने लगा तथा 
सदस्यों के पारस्परिक वाद-विवाद भी आपस में सुलभने लगे । इस प्रकार की संगठनात्मक संस्थाएँ 
पूर्णहपेण अधिकार-सम्पन्न होने लगी । शिल्पी व्यक्तियों द्वारा दुष्कार्व किये जाने पर उन्हें अपदस्थ 
“ करने का अधिकार भी संगठन के पास था । वे अपने विवादों को स्वयं मिपटा लेते थे । 





आशिक संघों का विकास 


प्रागेतिहासिक युग--प्रस्तर युग के आदिवासियों के संघ का परिचय उनके ओखजारों के 
कारखानो से मिलता है । परवर्ती युग मे सिन्धु-सभ्यता के लोगो के द्वारा निर्मित वस्तुओं के देखने 
से भत्तीत होता है कि उनकी समझ्पता नियत करने वाली कोई गण-संस्था होगी, जो सरकार की 
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अध्यक्षता मैं काम करती होगी । ऐसा प्रतीत होता है कि भारत की अनेक आरयेतर जातियाँ अपना 
जत्या बनाकर रहती थी । भ्रत्येक जत्थे का अपना एक व्यवसाय होता था। उस पूरे जत्थे मे पंचायती 
पद्धति, से शासन-व्यवस्था चलती थी । जब कभी विजेता ऐसे जत्थों पर अपनी सत्ता स्थापित कर 
लेते, तव भी उन जत्थों के व्यवसाय और शासन-विधान पूर्ववत्‌ चलते रहे। सस्क्ृत साहित्य मे 
ऐसे औद्योगिक जत्यो के नाम संघ, पूग, श्रेणी, निगम, गण आदि मिलते है। कालान्तर मे इन्ही 
की अलग-अलग जातियाँ बन गईं, जो आज तक प्रचलित है। आज भी उनकी व्यवस्था 
पंचायती है । 

वैदिक युग---आरम्भिक वैदिक काल से ही संघ-सस्था की स्थापना हो चुकी ,थी। ऋग्वेद 
मे गण के पति गणपति का उल्लेख मिलता है। उपनिपद साहित्य मे वैश्यों के गण की चर्चा 
मिलती है । वैश्य समाज मे उस समय गण वनता लेने का प्रचलन विशेष रूप से था। वैदिक काल 
में श्रेष्ठी (सेठ) लोग संभवत. गणो के प्रधान होते थे । 

वैदिक काल मे प्रत्येक जाति का अपना कोई न कोई निजी व्यवसाय था और उसी व्यवसाय 
के नाते उस जाति के सभी लोग आरम्भ मे सम्बद्ध हुये थे । प्रत्येक जाति की एक परिषद्‌ बनती 
थी, जो उस जाति मे शान्ति और सुव्यवस्था की प्रतिष्ठा,करने के लिये नियम बनाती थी। निश्चय 
ही आध्िक दृष्टि से जाति के अभ्युदय के लिये बताई हुई योजनाओं का अतिशय महत्व ऐसी 
परिषदो के समक्ष था । उस युग मे प्रत्येक व्यवसाय के लिये स्थान-स्थान पर ऐसी परिषदें बन 
गई होगी । 

बौद्ध युग--वैदिक काल के पश्चात्‌ बौद्ध युग मे प्राय दो प्रकार के आर्थिक संघो के उल्लेख 
मिलते हे--व्यापारिक तथा शिल्पिक । व्यापारिक संघो की स्थापना जेट्क (प्रमुख) की अध्यक्षता 
में होती थी । शिल्पिक सघ तत्कालीन सर्वश्रेष्ठ आचार्यो की अध्यक्षता मे अपन-अपने शिल्प की 
व्यक्तिगत विशेषताओ की परम्पराओ को अक्षुण्ण रखते हुए चलते थे । शिल्पिको के व्यवसायानुसार 
१८ प्रकार के प्रख्यात संघ होते थे । उस युग में डाकुओ का सघ भी था । एक जेट्ठक के नेतृत्व में 
५०० डाकू अपना व्यवसाय करते थे | साके मे काम करते वालो को वराबर मूलधन लगाना पडता 
और ऐसी परिस्थिति मे उनको लाभ भी समान ही वॉट लेने का नियम था। यदि कोई वेईमानी 
करके अधिक लाभ चाहता था तो उसे रोकने का उपाय किया जाता था । 

आथिक संघ अपनी उन्नति के लिए योजनाएँ बनाकर उन्हे कार्यान्वित करने तथा आच्त- 
रिक भगड़ो और विवादो को दूर करके सुव्यस्था की प्रतिष्ठा करने के लिए स्वतस्त्र थे । 

सूत्र युग---आथिक सधो के सचालन-सम्बन्धी विधानो के उल्लेख सूत्र-युग में भी मिलते है । 
गौतम के अनुसार कृषक, व्यापारी, पशुपालक, ऋणदाता और अन्य उद्योग धन्धों मे लगे हुये लोग 
अपने संघ का सचालन करने के लिए नियम बनाते थे । सधों के विधान केवल शासन-सम्बन्धी ही 
नही थे, अपितु सघ के सास्क्ृतिक विकास की दशा का निदर्शेन भी इनके द्वारा हो सकता था। 
संघ के किसी सदस्य को स्त्री को भिक्षुणी वनाने से पहले ही सघ की आज्ञा लेना आवश्यक था। 
इस युग में संघ, गण, पूण और सेणी (श्रेणी) को अपने सदस्यो पर कुछ ऐसे अधिकार प्राप्त हो 
चुके थे, जो साधारण प्रजा पर राजा का होता है । 

सहाकाव्य युग--रामायण और महाभारत के आथिक सधघो के जो उल्लेख मिलते है उनसे 
ज्ञात होता है कि उनके नाम निगम, गण और श्रेणी आदि प्रचलित थे । ऐसी संस्थाओ की शक्ति 
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संवर्धित हो रही थी और राजाओ की ओर से उनको ऊँची प्रतिष्ठा मिल चुकी थी। «श्रेणी के 
मुख्य को राजा के प्रत्येक उत्सव में स्थान मिलता था। उन सघों को अपनी रक्षा करने के लिए 
अपनी निजी शक्ति बढाने का अवसर प्राप्त था । रामायण मे केवटो के एक संघ का. वर्णन मिलता 
है। इस गण का नेता राजा गृहवीर था। महाभारत मे श्रेणी की सेना के उल्लेख मिलते हैं। 
श्रेणी के वियमों के विरुद्ध आचरण करना पाप माना गया । कृष्ण और कस के मल्लयुद्ध मे श्रेणी 
और गण के लिए अलग-अलग मंच बने हुये थे । 
सोय युग--अथंशास्त्र युय मे गगना-विभाग का अध्यक्ष आथिक सधो के धर्म, व्यवहार, 
चरित्र और संस्थान का लेखा रखता था। सधो का धन कुछ उच्चकोटि के विश्वासपात्र नागरिकों 
के पास जमा होता था और आवश्यकता पड़ने पर उसे लिया जाता था । राजधानी मे श्रेणियों के 
मुहल्ले में श्रेणीबद्ध व्यावसायिको के लिए विशेष रूप से स्थान नियत था। अर्थशास्त्र में सघ 
बनाकर काम करने वाले श्रमिकों का नाम सघभृत मिलता है । सघो को जो पारिश्रमिक मिलता 
था, वह या तो सभी श्रमिक बराबर बॉट,लेते थे अथवा पूर्व निश्चित भाग लेते थे । यज्न के पुरोहितो 
के संघ मे भी अनुशासन था । यदि यज्ञ कराते हुए संघ का कोई पुरोहित मर जाता तो उसके 
उत्तराधिकारी को उसकी दक्षिणा का ह मिलता था। 
आधिक सघो की शक्ति अर्थशास्त्र के युग मे अतिशय बढ़ चुकी थी। राजाओ ने उनके 
सम्बन्ध मे नीति का निर्धारण किया था, जिसके अनुसार संघ के नेताओं को दूसरो की हानि करने 
से रोकने की योजना बनाई गई थी । 
तत्कालीन साहित्य मे स्वर्णकार, चित्रकार तथा रजकों के संघो के उल्लेख मिलते है । अन्य 
आर्थिक सघ कुम्हार, पटेल, सूपकार, गन्धिक, नाई, माली, काछी, चमार, तेली, गछिय (गमले 
बनाने वाले), छिप्पाय (छीट बनाने वाले), केंसेरे, दर्जी, भील, धीवर आदि के थे। राजा की 
न्‍्याय-विधि मे संघो की इच्छा के अनुसार परिवर्तत हो सकता था। व्यापारिक संघो का नेता 
कुशल और शस्त्रधर शासक होता था । उसकी नियुक्ति राजा की ओर से होती थी । संघ के प्रमुख 
व्यक्ति की उपाधि सेठ थी । 
कुषाण काल--क्रुपाण युग के कुछ आ्थिक एवं व्यावसायिक संघो के उल्लेख तत्कालीन 
शिलालेखो मे मिले है। इसके उस समय अनुसार त्योहारों और गंधिको के असंख्य संघ बने हुए 
थे। व्यापारिक सघो के नेताओ की उपाधि सार्थवाह प्रचलित थी । मथुरा के एक शिलालेख से 
ज्ञात होता है कि धामिक तथा पुण्यात्मक कामो को सदा प्रचलित रखने के लिए अपने दान को 
लोग संघो मे जमा कर देते थे । । 
शुप्तयुग--मुप्तयुग मे लाट प्रदेश से आकर दशपुर में वसे हुए जुलाहो के एक सघ ने मन्द- 
सौर मे सूर्य का भव्य मन्दिर बनवाया था । मन्दसौर के शिलालेख के वर्णन से ज्ञात होता है कि इसके 
बनवाने मे अत्यधिक धन लगा होगा । इस मन्दिर के निर्माण से आ्थिक सघो के धामिक उत्साह 
की अभिव्यक्ति होती है । इस सघ का प्रमुख व्यवसाय वस्त्र बनाने का था, पर इसके सदस्यों मे 
से अनेक धनुधेर, ज्योतिपी तथा धर्म और दर्शन के आचार्य भी थे । 
आशिक संघो के कुछ न्यायालय सम्भवत. साधारण प्रजा के विवादों का भी निर्णय करते 
ये । तत्कालीन आर्थिक सधो को राजा यद्यपि उन्नति पथ पर बढाने के लिए समुचित प्रयत्न करता 
॥ पर चह सदैव ध्यान रखता था कि कोई सघ व्यवसाय-पथ से विमुख होकर कही अपनी ही. 


आधिक संघ //8 ४६७ 


हानि न कर बैठे । स्कन्दगुप्त के इस्दौर के तांम्न-पट्ट लेख से ज्ञात होता है कि तेलियो के एक संघ 
में जमा किये हुए धन के सूद से सूर्यमन्दिर से सम्बद्ध दीप को नित्य जलाने के लिए तेल मिला 
करता था। भ्रुप्तकालीन साहित्यिक उल्लेखों से ज्ञात होता है कि उस समय शिल्पियो के संघ 
तगर-निर्माण का काम करते थे । ये संघ स्थापत्यकारों के रहे होगे । एक जाति के कारु और 
शिल्पियो का मिल जुल कर श्रेणी बनाने के विधान का उल्लेख अमरकोश से भी मिलता है । श्रेणी 
के प्रधान को कुलक और कुलश्रेष्ठी कहते थे । 


बआधिक संघों का संवेधानिक स्वरूप 


लोकतान्त्रिक आधार पर संघो का अपना प्रथक्‌ संविधान होता था, जिसके अनुरूप वे कार्य 
क्ररृते थे | वृहस्पति स्मृति से इस विपय पर प्रकाश पड़ता है। श्रेणी-संगठन की एक प्रवन्धकारी 
सम्रिति थी, जिसमे पाँच, तीन या दो सदस्य होते थे । उस समिति का एक प्रधान या अध्यक्ष 
होता था । प्रबन्ध समिति के सदस्य कार्य-निपुण, सत्यनिष्ठ, कर्तंव्यनिष्ठ, ज्ञाता, योग्य और उच्च 
कुत्न के होते थे ।" ऐसी भी व्यवस्था की गई थी कि अगर कोई व्यक्ति सक्षम होते हुए भी अपने 
कार्य सम्पत्त नही करता था तो उसे नगर से निष्कासित कर दिया जाता था। यदि वह अपने 
सहायको के साथ लापरवाही से कार्य करता था तो उन सब पर ६ निष्क या ४ सुवर्ण दण्ड लगता 
था । संगठन के सुनिश्चित नियमों का उल्लंघन करने वाला व्यक्ति नगर से निकाल दिया जाता 
था। प्रवन्धकारी गलत कार्य करने वाले को प्रताड़ित भी करता था। इस सम्बन्ध मे बृहस्पति 
का कथन है, “इन लोगो (परिषदो के प्रमुखो) द्वारा दूसरे लोगो के ग्रति कड़ा वा मृदुल जो भी 
व्यवहार नियमानुस।र किया जाए उसे राजा भी अनुमोदित करे क्योकि ये लोग विधानो के अधि- 
कारी के रूप मे प्रख्यात होते है ।” किन्तु विशेष स्थिति में राजा हस्तक्षेप पर सकता था। किन्तु 
राजा का यह हस्तक्षेप विवाद की स्थिति मे ही था। 
प्रत्येक संघ का एक कार्यालय भी होता था। सदस्यगण प्रायः इकट्ठ होकर सर्वस्तामान्य विषग्रो 
पर विचार-विमर्श करते थे । विचार व्यक्त करते समय अगर कोई युक्तिसगत कथन के लिए हानि 
पहुँचाता था, वक्ता के बोलने पर रुकावट डालता था अथवा अनुचित बात कहता था, तो उसे 
धूर्व॑ंसाहस' दंड मिलता था। संगठन की समस्त आय सदस्यों में समान रूप से वितरित की जाती 
थी । यदि प्रवन्धकारी ऋण मे प्राप्त धन को श्रेणी के हित मे न व्यय करके निजी कार्यों मे व्यय 
करता था तो वह धनराशि उसे लौठानी पड़ती थी । 
विभिन्‍न श्रेणियाँ 
बौद्ध जातकों के अनुसार श्रेणियों की परम्पंरांगंत संख्या अंठारह थी। संस्कृत के बौद्ध 
धाहित्य में विशेष रूप से उन अठारह व्यवसायों का उल्लेख किया गया है जो श्रेणियों का उल्लेख 


है। वे'डेढ हजार वषें से भी अधिक समय तक ईसापूर्व की छठी शताब्दी से लेकर सन्‌ १००० 
ईस्बी के वाद तक बनी रही । संस्कृत के बौद्ध साहित्य मे दी गई अठारह श्रेणियो की सूची में 





5; 
न 


१. बृहस्पति स्मृति, १७१८ । 
, (एव 


हैँ स्‍ल 


४६८ €॥ प्राचीन भारतीय सामाजिक जौवने 


सम्मिलित श्रेणियाँ है : सुनारों (सौवर्णिक-हिरण्यक), लबादें बनाने या वेचने वालों (प्रावारिक), 
रत्नो को दसकाने वाले (मणि-प्रस्तरक), इत्र वेचने वालों (गाधिक), तेलियो (तैलिक), घी रखने 
के पात्र बनाने वालो (घृत-कुडिक), शीरा बताने वालो (गोलिक), दही बताने वालों (दघिक), 
सूती कपड़ा बनाने वालो (कार्पासिक), खाड बनाने वालों (खडकारक), हलवाइयो (मोदक-कारक), 
गेहूँ के आटे के व्यापारियों (समित-कारक), जौ पीसने वालो (सकतु-कारक), फल विक्रेताओं 
(फल-वणिज) , मूलो के व्यापारियों (मूल-बणिज), किराने का सामान बेचने वालो (अत्त-वणिज), 
भाटा पीसने वालो (चूर्य-कुट्टक) और सुगन्धित तेलो के व्यापारियों (गंध-तैलिक) की श्रेणियाँ । 
इनके अतिरिक्त उत्कीर्ण लेखो मे कुछ अन्य श्रेणियों का, जैसे कि जुलाहो (कोटिकनिकाय), कुम्हारो 
(कुलीरक), जल-व्यवस्था के यंत्रों का काम करने वालो (भौद्यन्रिक), अनाज के व्यापारियों 
(धान्निक), वास का काम करने वालों (वेणकार) और चरवाहो (कंसकार) का भी उल्लेख है । 
आशिक संघों के कार्य ु 

मनुस्मृति में भी श्रेणियों और 'श्रेणिधर्मों' का उल्लेख है, और यह व्यवस्था की गई है कि 
राजा अपने धर्म (कानून) का प्रतिपादन करते हुए जाति-जानपद धर्मों और श्रेणी धर्मों की समीक्षा 
करे, और उन्हें दृष्टि मे रखकर ही अपने कानूनो का निर्माण करे !* मनु ने इस प्रसंग में यह भी 
लिखा है, कि ग्राम और देश के संघो के साथ कोई संविदा (समय या इकरार) करके यदि कोई 
मनुष्य लोभ के वश होकर उसका अतिक्रमण करे या उससे इन्कार कर दे, तो उसे राष्ट्र से 
निकाल दिया जाय ।* याज्ञवल्क्यस्मृति में स्पष्ट रूप से यह विधान है, कि यदि कोई व्यक्ति श्रेणी 
या किसी अन्य समुदाय की सम्पत्ति की चोरी करे, या उनके साथ की गई संविदा को स्वीकार न 
करे, तो उसे देश से वहिष्कृत कर दिया जाए, और उसकी सब सम्पत्ति जब्त कर ली जाय ।* 
विष्णुस्मृति के अनुसार भी गण के द्रव्य का अपहरण करने वाले व्यक्ति को वहिष्कृत कर देना 
चाहिए ।४ याज्ञवल्क्यस्मृति से श्रेणि, तिग्रम और.पाषण्ड--तीनो प्रकार के समूहों के सम्बन्ध में 
स्पष्ट परिचय प्राप्त होता है। इन समूहो के पदाधिकारी “कार्यचिन्तक' कहाते ये । इस पद पर 
ऐसे व्यक्तियों को ही नियत किया जाता था, जो कि धर्म के ज्ञाता, शुचि और लोभ से विरहित 
हो | वे जो कोई भी आदेश दे, समूह के हित के लिए उसका पालन करना समूह के सब सदस्यो के 
लिए आवश्यक था । परस्पर मिलकर या सविदा करके ये समूह जो नियम या कानून बनाते थे, 
उनको समय” कहा जाता था । यदि इन कानूतों का राजकीय कानूनों से विरोध न हो, तो इन्हें 
भी नियमित रूप से कानून मात्रा जाता था, और राजा का कर्तव्य था कि इनका पालन कराए, 
और इनका अतिक्लमण करने वालो को देश निकाले या जुर्माने आदि का दण्ड दे । 'समूह' के कार्य 
पर कार्यचिन्तक या समूहो के अन्य व्यक्ति समय-सप्रय पर राजा से मिलते रहते थे । राजा दान 
और मान द्वारा उनका सत्कार करता था। स्पष्ट है, कि प्राचीन युग के सार्वजनिक जीवन में इत 
समूहो की स्थिति अच्छी सम्मानास्पद थी। समूह के कार्य पर नियुक्त व्यक्ति को जो कुछ धन भेट 


भादि मे प्राप्त होता था, उसे वह समूह को ही दे देता था । न देने पर उसे अर्थदण्ड के रूप में 
कठोर दण्ड दिया जाता था। 
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आशिक संगठनों में श्रणी, निगम आदि समूहों मे मुख्यों या कार्यचिन्तकों की शक्ति बहुत 
अधिक थी, पर सम्पूर्ण समूह की एक सभा भी होती थी, जो कि समूह के संगठन में बहुत महत्व- 
पूर्ण स्थान रखती थी । इस सभा को 'समुदाय” कहते थे । नारद स्मृति मे इस सभा की कार्यविधि 
आदि पर भी प्रकाश डाला गया है । वीरमित्रोदय से सूचित होता है, कि इस सभा की वैठक की 
सूचना ढोल आदि वजाकर दी जाती थी, और सभा में स्वतस्त्रतापृवंक भाषण दिये जाते थे । नये 
सदस्थों को स्वीकार करना गण के 'समुदाय” की सम्मति पर ही निर्भर करता था, पर पहले से 
विद्यमान कोई सदस्य स्वयं अपनी इच्छा से ही गण से पृथक्‌ हो सकता था । श्रेणी, निग्रम आदि 
सम्ृह अनेक प्रकार के सार्वजनिक हित के कार्य भी सम्पादित किया करते थे। सभाभवत का 
निर्माण, प्रपा (प्याऊ), देव मन्दिर, तालाब, पार्क आदि का निर्माण और मरम्मत, अनाथ, दरिद्र, 
आदि की सहायता, यज्ञों का अनुष्ठान आदि सार्वजनिक हित-कल्याण के कार्य भी उन द्वारा 
किए जाते थे । इन सब कार्यों को भी पत्र पर लिखा जाता था, और इन्हें भी संविदा (समय) 
का अंग समभा जाता था। इसमे सन्देह नहीं, कि शिल्पियो के 'समृह (जिन्हे श्रेणी कहते थे) 
प्राचीन भारत में ऐसे महत्वपूर्ण संगठन थे, जो अपना आन्तरिक शासन स्वयं चलाते थे, और 
आपस में मिलकर संविदा द्वारा अपने कानूनों का स्वयं निर्माण करते थे। इन कानूनों 
को प्रयुक्त करने के लिए वे न्यायालय का भी कार्य करते थे । यदि ये कानून देश के धर्म (कानून) 
के विरुद्ध न हो, तो ये राजकीय न्यायालयों मे भी मान्य होते थे और राजा भी इन्हे प्रयुक्त करता 
था । ये सार्वजनिक हित के अनेकविध कार्यों को भी सम्पन्न करते थे । इन समूहों का संगठन भी 
लोकतन्‍्त्र आधार पर होता था, समूह के सब सदस्य मिलकर ही अपने 'सामयिक” (सविदा पर 
आश्रित) कानुनो का निर्धारण करते थे और अपने “मुख्यो' पर नियन्त्रण रखते थे । 


आधिक संघ कभी-कभी अपनी मुद्राएँ भी चलाते थे। तक्षशिला से प्राप्त तीसरी सदी ई० 
की मुद्राओं पर 'नैगम' अंकित है, जो उनकी स्थिति का भान कराता था। मुद्राओं के अतिरिक्त 
मुहरो का भी प्रचलन किया जाता था। वैशाली (वसाढ) से प्राप्त मुहरें उनकी नैगम व्यवस्था का 
चित्र प्रस्तुत करती है। श्रेणियाँ वैक के रूप मे भी कार्य करती थी । लोगों को ऋण देती थी 
और व्याज के साथ रुपये वसूल करती थी । इस विपय पर अनेकानेक अभिलेख प्रकाश डालते हैं। 
१२० ई० के नासिक-अभिलेख से पता चलता है कि शक शासक नहपान के जामाता उपवदात ने 
गोवर्धत की जुलाहों की एक श्रेणी में २,००० कार्पापण ओर दूसरी में १,००० क्रमश: १२ और 
द प्रतिशत व्याज की दर से जमा कराया था । 

आधिक संगठन के अन्तर्गत संगठित श्रेणियों की शक्ति बढ़ने पर उनका सैनिक कार्य भी 
होने लगा । कौटिल्य ने 'श्रेणी-वल' का उल्लेख करते हुए उनकी शक्ति की चर्चा की है।' वृहस्पति 
और याज्ञवल्क्य जैसे धर्मशात्मकारो ने भी श्रेणियो की सैनिक शक्ति का सन्दर्भ दिया है ।' रामायण 
में भी सयोध श्रेणी का उल्लेख हुआ है ।* मंदसौर अभिलेख से विदित होता है कि रेशम बुनने 
वाली श्रेणी के लोग धनुविद्या में पारंगत होकर अच्छे योद्धा बने थे ९ 





१. अर्थशासत्र, पृ० ३४० । २. वृहस्पति०, १॥२८-२०६ याज्ञवल्क्य २।३० | 
३. रामामण, ३॥१९३॥५ ! 9 कार्पस इंस्क्रिप्टम इंडिकेरस, पुृ० ८० | 
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इसमे सन्देह नही, कि प्राचीन भारत के सार्वजनिक जीवन में आशिक संघों का स्थान 
अत्यन्त महत्व का था । जहाँ तक शासन-संस्थाओ का सम्बन्ध है, उनमे भी इनकी स्थिति महत्वे 
की थी, क्योकि इन द्वारा निर्धारित धर्म (संविदा द्वारा निर्धारित का नुन) राज्य द्वारा मान्य समके 
जाते थे । भारत की स्वायत्त जन-संप्याओं में ये भी अन्यतम थी । इनकी स्थिति प्रायः वही थी, 
जो कि ग्रामों, पुरो और जनपदो के संघो की थी । ह 


महत्वपूर्ण प्रश्न 


१. प्राचीन भारत में आर्थिक संघों की उत्पत्ति तथा विकास पर प्रकाश डालिये। 
(पी० सी० एस० १६७१) 
२. प्राचीन भारत मे आर्थिक श्रेणियो के संगठन तथा कार्यो की विवेचना कीजिये । 
(पी० सी० एस० १४७४) 
३. प्राचीन भारत मे आर्थिक श्रेणियों के संगठन तथा कार्यों के विषय में आप क्या जानते 
हैँ ? (पी० सी० एस० १६६४६) 
४. प्राचीन भारत के आर्थिक जीवन मे श्रेणियों की भूमिका का निरूपण कीजिये और 
पूर्व मध्यकाल में उनकी स्थिति में हुए परिवर्तेतों को इंगित कीजिये । (पी० सी० एस० १६७८) 





अध्यांय तेइस 
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प्राचीन भारतोय वाइमय 
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इस अध्याय में हम ११०० ई० पृ० से लगभग ११०० ई० के मध्य के प्राचीन भारतीय 
» साहित्य से परिचय प्राप्त करेगे । इस काल मे अनेक आक्रमण एवं महान राजनैतिक परिवर्तनों के 
होते हुए भी साहित्य की सभी शाखाओं में ययेष्ठ साहित्य की रचना हुई | यह्‌ उल्लेखनीय हैं कि 
यह परिचय न तो सर्वांगपूर्ण है और न ही बहुत अधिक विस्तृत । यहाँ प्रत्येक रचना का उल्लेख 
करना न तो अपेक्षित है और न ही संभव ही । 
ऋ्वैदिक काल मे इस देश के आर्य एवं आर्येतर मिलकर रहते थे, परस्पर सहयोग 
देते ये । वे ही तत्कालिक साहित्य, चिस्ततधारा एवं संस्कृति के सृजन के लिये जिम्मेदार 
थे। आदान-प्रदान एवं आत्मसात्करण की क्रम ऋग्वैदिक कोल में ही प्रारम्भ हो चुका 
था। उपनिपदकाल में याशवल्वप, शाण्डिल्य जैसे ब्राह्मणों ने, जतक, अश्वपत्ति कैकेय, प्रतर्दन जैसे 
क्षत्रियों ते तथा समुग्व रैबंव आदि शुद्रों ने तत्कालीन साहित्य एवं चिन्तनधारा को अपना योगदान 
दियां था । यह विशेष रूप से ध्यान देंने योग्य है कि ख््रियाँ भी इसमे पीछे नहीं थीं क्योकि ऋग्वेद 
में अपाला, विश्वारा, घोपषा जैसी स्‍्त्री-ऋषियो के सूक्तों की चर्चा हैं तथा उपनिपदों में मैत्रेयी, 
गार्गी, वाचकण्वी भादि ख््याँ-दाएँनिक परिचर्चा मे भाग लेती देखी जाती हे । प्राचीन काल में 
शौला, विजयाडग, सुभद्ठी, प्रभुदेवी, इन्दुरेखा, मछला, मोरिका के समान अन्य अनेक प्रसिद्ध 
कवियत्रियों का उल्लेख भी मिलता है । 
लौकिक साहित्य के अनेक ऐसे नाटककार एवं कवि उल्लेखनीय है, जो विभिन्‍न वर्गों एवं 
जातियों के थे । यहाँ निविवाद रूप से भास, ध्रावक शूद्रक आदि कवियों के नाम गिनाए जा सकते 
है । एक सामान्य सर्वेक्षण से स्पष्ट हो जाएगा कि इसके साहित्य के सृजन में राजाओं, मन्त्रियों, 
राज-कर्मचारियो तथा राजाश्ित विद्वानों का योगदान रहा हे । 
प्राचीन-साहित्य मे एक अपूर्व विविधता है। विशुद्ध साहित्यिक दृष्टि से विचारने पर हमे 
पता चलता हैं कि इसमे काव्यशात्र में वणित विविध विधाओ जैसे महाकाव्य, चाठक, गींतिकाव्य 
तीतिकथा और प्रेमाख्यान साहित्य भादि समाविष्द हैं । इससे भी महत्वपूर्ण वात यह है कि इसमें 
जिकित्सा एवं शत्मशात्र, विधि: गणित, ज्योतिष एवं फलित ज्योतिष, दर्शन तथा इतिहास 


है 
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जैसे विभिन्न विपयों पर भी पर्याप्त साहित्य उपलब्ध है । यह वैविध्य मोहक तो है ही, साथ-साथ 
चौंकाने वाला भी है। 
इस लम्बे समय में प्रायः सभी धर्मों तथा सम्प्रदायों ने साहित्य का उपयोग धामिक एवं 
लोकिक उद्देश्यों की पूर्ति के लिए किया है । वैदिक धर्म, कर्मकाण्डी ब्राह्मण, पौराणिक हिन्दू 
धर्मावलम्बी तथा जैनी साधुओं ने साहित्य को अपना विचार वाहन बनाया । यहाँ बौद्ध लेखकों में 
अश्वघोष, धर्मकीति दिद्धाग तथा जैन लेखको मे हरिभद्र तथा हेमचनद्र के नाम लिए जा सकते 
हैं। तन्त्र-साहित्य भी प्रचुर मात्रा मे उपलब्ध है 3 
इस लम्बी अवधि में विभिन्न जातियों एवं धर्मों से सम्बन्धित राजाओं का साहित्य को 
संरक्षण प्राप्त होता रहा है । इस सन्दर्भ में मौयं, शुग तथा गुप्त राजाओं, शक-क्षत्रपों तथा उत्तर 
में हर्षवर्धन और दक्षिण में सातवाहन, पाण्य्य तथा चोदो के नाम लिए जा सकते है । 
प्राचीन काल में सस्कृत समग्र भारतवर्ष की भाषा थी । नाटकों एवं शिलालेखों के संकेतों 
के अनुसार यद्यपि संस्कृत कुछ ही लोगो की वोलचाल की भाषा थी, किन्तु निश्चित रूप से विशाल 
जन-समूह इस भाषा को सरलता से समझता था। संस्कृत भापा एवं साहित्य के सृजन में समग्र 
भारतवर्ष का योगदान रहा है । प्राचीन साहित्य का अधिकाश भारतीय वाइमय संस्कृत तथा 
संस्कृत से उत्पन्न भापाओं में विद्यमान है । 
वेदों की भाषा को प्राचीन भारतीय या वैदिक या वैदिक संस्कृत या प्राचीन उच्च भारतीय 
कहते है । यह भापा बोलियो पर आधारित थी । ऐसा प्रतीत होता है कि इस भाषा को पुरोहितों 
के समाज ने परम्परा द्वारा जीवित रखा है । ऐसा प्रतीत नही होता है कि यह कभी एक वास्तविक 
लोक-प्रचलित भाषा रही होगी । जिस बोली पर यह प्राचीन उच्च भारतीय भाषा आधारित है. 
वह आर्यों द्वारा भारत के उत्तर-पश्चिम में बोली जाती थी। इस बोली का प्राचीन फारसी एवं 
अवेस्ता से घनिष्ठ सम्बन्ध था और यह प्राचीन भारत--ईरानी भाषा से बहुत अधिक मिलती-जुलती 
थी । जब वेदों की भाषा की तुलना प्राचीन फारसी (कीलाक्षर लिपि मे प्राप्त अभिलेखी) तथा 
अवेस्ता की भाषा से की जाती है तब हमे इस प्राचीन भारत--ईरानी भाषा का अनुमान होता 
है । वेद एवं अवेस्ता की भाषाएँ एक दूसरे से इतनी अधिक समानता रखती हैं कि कुछ नियमों 
को याद करके एक भाषा का दूसरी भाषा में सहज अनुवाद किया जा सकता है। वैदिक भाषा 
एवं लौकिक संस्कृत की ध्वनियों मे परस्पर बहुत अधिक साम्य है । जो संस्कृत मे नही है । 
संस्कृत को मृतभापा कहना बहुत असंगत होगा । इसका विकास व्याकरण के नियमों 
द्वारा बाधित और अवरुद्ध कर दिया गया। पाणिनि ने इस भाषा के लिए एक तियत मानदण्छ 
बनाया जो आने वाले सारे समय के लिए आदर्श बना रहा । पाणितीय व्याकरण के नियमों के 
अनुसार केवल संस्कृत ही शुद्ध भाषा है। व्याकरण के इस अवरोधक प्रभाव के होते हुए भी संस्कृत 
जीवित रही । यही लौकिक संस्कृत हे । इसी लौकिक संस्क्ृत में महत्वपूर्ण चाटक, प्यात्मक तथा 
वैज्ञानिक साहित्य की रचना की गई । 
* » १००० ई० के लगभग मध्य भारतीय बोलियो सेआधुनिक भारतीय आये भाषाओं का 
विकास हुआ । साहित्य की रचना इन्ही भाषाओ में हुई ओर इस प्रसंग मे हम यहाँ हिन्दी का 
उल्लेख कर सकते है जिसकी बोलियो मे कन्तौजी, तुलसीदास की पूर्वी हिन्दी, ऊपरी दोआब की 
--. न हिन्दी, बुन्देली तथा ब्रजभाषा, हिन्दुस्तानी--हिन्दी एवं फारसी, पंजाबी, राजज़्यानी व अरबी 
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के तत्वी का मिश्रण है। इसी प्रकार गुजराती, नेपाली तथा मारवाड़ी का भी उल्लेख इसी प्रसग 
में कर सकते है। अन्य भाषाओ मे लहँँदा, सिंधी, मराठी, बिहारी, उड़िया, वगाली तथा असमी 
है। कश्मीरी दादिक समूह की भाषा है। श्रीलंका की सिंहल भाषा भी एक परिवार की है, जो 
कि मध्य भारतीय भाषा की वंशज है। भारत में इन आय॑ भाषाओं के अतिरिक्त मुण्डा भाषाएँ, 
तिब्बत-बर्मी भाषाएँ तथा द्वाबिड़ भाषाएँ (जिनमे मलयालम, कन्नड़, तेलुगु तथा तमिल प्रमुख 
भी है। 


वेदिक साहित्य 


भारत के आदि युग मे ऐसा बहुत सारा साहित्य मिलता है जिसे वैदिक साहित्य कहते 
है । इस साहित्य को संहिताओं, ब्राह्मणों, आरण्यको, उपनिषदों तथा सूत्रों इत्यादि के सुविधा- 
जनक वर्गों में बाँठा जा सकता है । इनमे से प्रत्येक वर्ग में अनेक रचनाएँ है। इस प्रकार से चार 
संहिताएँ है--ऋग्वेद, अथर्ववेद, यजुर्वेद और सामवेद । इन संहिताओ से सम्बद्ध अनेक ब्राह्मण ग्रन्थ 
हैं, जैसे ऐतरेय, कौपीतकि, तैत्तिरीय, शतपथ, गोपथ इत्यादि । इन ब्राह्मणों से सम्बद्ध आरण्यक 
ग्रन्थ हैं, जैसे ऐतरेय, कौषीतकि, तैत्तिरीय इत्यादि । आरण्यको की परिपुर्णता उपनिपदो से होती 
है जो कि १०८ या इससे भी बहुत अधिक है । इस युग को वैदिक साहित्य का सर्जनात्मक युग 
कह सकते है । इस युग के बाद वह युग आया जब कि इस महत्वपूर्ण साहित्य का विश्लेषण एवं 
सक्षेपण किया गया । विभिन्‍न वैदिक शाखाओ तथा चरणो मे इस साहित्य के अध्ययत्त के लिए 
पर्याप्त चेष्ठा की गई एवं मार्ग-दर्शन के लिए नियमावलियाँ तैयार की गई। इस साहित्य का 
अध्ययन अत्यधिक महत्वपूर्ण हो गया, क्योक्ति परवर्तीकाल मे जो भी साहित्य विकसित हुआ उसके 
लिए इस साहित्य की अपेक्षा बनी रही । इसके ज्ञान के विना भारतीय सस्कृति तथा सभ्यता को 
समभना कठिन होगा जिसका अद्भुत तारतम्य भारतीय जन-समाज ने हमेशा बनाए रखा है| इस 
साहित्य का कालक्रमिक अध्ययन हमे विचारो तथा प्रथाओ, शैलियों तथा साहित्य की विधाओ के 
विकास को समभने में सक्षम बनाता है । 
ऋग्वेद--वास्तव मे यह कहना अतिशयोक्तिपूर्ण नही होगा कि सारे भारतीय साहित्य के क्षेत्र 
में ऋवैद की तुलना मे कोई अन्य रचना इतनी महत्वपूर्ण एवं रुचिकर नही है । इसका रचनाकाल 
इसे और भी अधिक महत्वपूर्ण बना देता है, क्योकि यह्‌ आज संसार में सबसे प्राचीन मानवीय 
प्रलेख है । ऋग्वेद हमे मानव जाति के इतिहास के ऐसे युग मे ले जाता है जहाँ आधुनिक पुरातत्व 
जैसे अन्य विज्ञान काँक भी नहीं सकते है। ऋग्वेद के अध्ययन ने तुलतात्मक धर्म, तुलनात्मक 
पौराणिक कथाएँ, तुलनात्मक भाषा शास्त्र तथा दर्शन शास्त्र जैसे चिन्तन की नवीन शाखाओ को 
जन्म दिया है । ऋग्ेद के अध्ययन से हम संसार की सस्क्ृति मे भारतीयों के योगदान को सनभने 
में समर्थ होते हें, तथा उसकी यूनानी तथा रोमन लोगो के योगदान से तुलना कर सकते हैं। ऋग्वेद 
की अपनी संहिता है । 'सहिता” शब्द अपने आप में रुचिकर है वयोकि यह ऋग्वेद के पाठ के इति- 
हास पर महत्वपूर्ण प्रकाश डालता है । 'सहिता” का अथें है पाठो का एकन्न संग्रह, जिसका अभ्निप्राय 
है कि इस सहितीकरण की दशा से पूर्व सामग्री इधर-उधर बिखरी पड़ी थी। संपूर्ण ऋग्वेद-संहिता 
दस मण्डलों मे विभाजित की गई है । पहले तथा दसवे मण्डलों में छोटे वंगों की रचनाएँ हेँ-। 
सवस मण्डल भें सोम सन्नो को एकत्र किया गया है। दुसरे मण्डल में गृत्समद गोज के सदस्यों की 
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रचनाये है । तीसरे मण्डल में विश्वामित्र ग्रोत्र के सदस्यों की रचनाएँ हैं, चौथे में वामदेव गोत्र 
रचनाएँ है । पाँचवे मे अत्रि गोत्र की रचनाएँ है । छठे मे भारद्वाज ग्रोत्र की रचनाएँ है। सातवे 
में वशिष्ठ गोत्र के सदस्यो की तथा आठवे मे कण्व तथा अद्धिरस ग्रोत्रों के सदस्यों की रचनाएँ 
है । यह सामान्यत' स्वीकार किया जाता है कि इन विभिन्‍न मण्डलो में से दूसरे से सातवे मण्डलो 
मे सबसे पुरानी सामग्री सकलित है और इसके बाद लगभग कालक्रम में आठवाँ, नौवाँ तथा अन्त 
में दसवाँ मण्डल आते है जो ऋग्वेद के स्तुतिपरक काव्य की नवीनतर सामग्री का वर्णन करते हें । 


ऋग्वेद के विभित्त संस्करणो में से हमारे पास केवल शाकल सस्करण है, और अपने 
अध्ययनों मे जब कभी भी हम ऋग्वेद का उल्लेख करते है, तो हमारा अर्थ इसी से होता है । 
इस संस्करण में १०१७ सूक्‍त है। ऋग्वेद को अपौरुषेय कहा गया है। इसका अर्थ यह है कि इन 
ऋषियो को मन्त्रों का प्रकटीकरण हुआ था और इनकी रचना सामान्य रूप से नही हुई थी । ये 
मन्त्र सर्वोच्च सत्ता (ईश्वर) का नि श्वास अर्थात्‌ “नि.शएवसितम्‌' कहे जाते है। यह मानव आत्मा 
द्वारा श्रुत अनन्त की स्वरलहरी है । इनके ऋषियो के अनुसार ये मन्त्र है तथा उसी प्रवीणता से 
रचे गए है जिससे कि एक काष्ठकार या “तक्षा” रथ बनाता है, या एक पुरोहित प्रवीणता से 
'बहिस' (कुशा) को छॉटता है। ऋषियों को यह आशा थी कि मन्त्र सम्बोधित देवताओ के हृदयों 
को छूलेगे और अभीष्ट सिद्धि मिल जाएगी । 
ऋग्वेद की विपय-वस्तु इतनी विविध है कि वास्तव में यह एक पुस्तकालय है, न कि 
पुस्तक । ऋग्वेद मे हम प्रारम्भ के आर्यो के धर्म, दर्शन एवं सस्क्ृति के प्रति विचारों की अ्रगति 
देख सकते है । यह उस समय की ऐतिहासिक घटनाओ का भी विवरण देता है और हम उस 
समय की राजनैतिक परिस्थितियों की भलक देख सकते है । ऋग्वेद में ही सर्वप्रथम हमें मानव 
द्वारा, सृष्टिकर्ता तथा ससार के विकास के विपय मे मुल प्रश्न पूछे गये मिलते है । बहुत सारे 
सूक्‍तो में ऐसे प्रश्त उठाए गये है और इन प्रश्नों का उत्तर पाने की ग्रम्भीर चेष्टा की गई है । 
ऋग्वेद से हमे जिस सभ्यता और संस्कृति का बोध होता है उसका उल्लेख तीसरे अध्याय मे किया 
जा चुका है । 
अथवंवेद--अथर्ववेद विषयवस्तु एवं भाव की दृष्टि से ऋग्वेद से तत्वतः भिन्‍न है। 
ऋगेद मे यदि हम देवताओं का उल्लेख पाते हैं जिन्हे प्रकृति की शुभ शक्तियाँ एवं ईश्वरीय 
प्राणी माना जाता है, तो अथर्ववेद में हमे भ्रूत-प्रेतों का वर्णण मिलता है। अथर्वेवेद के सुक्त 
विभिन्‍त प्रकार के मन्त्र-तन्त्र एवं वशीकरण-मन्त्र है जिनके द्वारा तन्त्रजालिक प्रेतात्माओ को वश 
मे करने के प्रयास करते है । इसके सूक्त अधिकतर व्यक्तिगत है, क्योकि इसके द्वारा व्यक्ति अपनी 
अभिलाषाओं एवं आकाक्षाओ की पूति करने का प्रयास करता है। प्रायः कहा जाता है कि अथरवे- 
वेद के मन्त्रों का लक्ष्य संतुष्ट करना, वरदान देना एवं अभिशाप देना है । 
अथर्ववेद ७३१ सुक्तो का संग्रह है, जिसमे लगभग ६००० मन्त्र हैं और यह २० काण्डो 
भे विभाजित है। अन्तिम दो काण्ड संहिता के भाग नही थे बल्कि बाद में जोडे गए हैं। लगभग 
सम्पूर्ण २०वें काण्ड की रचना ऋग्वेद मे अक्षरशः लिए हुए मन्त्रों के रूप में की गई है। इस 
भकार अथवेबेद का बहुत बडा भाग ऋग्वेद से मिलता-जुलता है । 
अथर्ववेद का वास्तविक महत्व इस तथ्य में है कि इनमें हमें विशुद्ध लोकप्रचलित विश्वास; 
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धर्म एवं जादू-ठोना का ज्ञान प्राप्त होता है जो, कि पुरोहितों के धर्म से प्रभावित नहीं हुआ था । 
अथर्ववेद मानवविज्ञान-वेत्ता के लिए अत्यधिक महत्वपूर्ण है । 
यजुर्वेद--यजुर्वेद संहिता मे अध्वर्यू पुरोहित की प्रार्थना है । पतश्षलि कहते है कि यजुर्वेद 
की १०१ शाखाएँ थी । ऐसा प्रतीत होता है कि यज्ञीय अनुष्ठान, उनके सम्पादव की विधि एवं 
उनके महत्व के विपय में मत-वैभिन्‍्य के कारण इसकी इतनी अधिक शाखायें रही होगी। हमे 
यजुर्वेद की ५ संहिताएँ ज्ञात है। वे है---काठक संहिता, कपिष्ठल-कठ संहिता, मैत्रायणीय संहिता, 
तैत्तिरीय संहिता (आपस्तम्ब सहिता) तथा वाजसनेय सहिता। ध्याव देने की बात यह है कि 
पहली चार शाखाएँ आपस में सम्बन्धित है और क्ृष्ण-यजुर्वेद से सम्बन्ध रखती है और अन्तिम 
वाजसनेय संहिता दो पाठो में प्राप्त है--एक काण्व शाखा का एवं दूसरा माध्यन्दिन शाखा का 
जो शुक्ल यजुर्वेद से सम्बन्ध रखते है । 
शुक्ल यजुर्वेद अर्थात्‌ वाजसनेयि संहिता मे केवल मन्त्र, प्रार्थनाएँ एवं यज्ञीय सूत्र है 
जिनका उच्चारण पुरोहित द्वारा होता था, कृष्ण यजुर्बेद मे मनन्‍्त्रों के अतिरिक्त यज्ञ की विधि का 
विवरण और उसके विषय में विचार-विमर्श भी है । यह वास्तव मे ब्राह्मग ग्रन्थ है । 
यजुर्वेद एक अनुष्ठान विषयक संहिता है जो अनिवार्य रूप से यज्ञ से सम्बद्ध है । वाजसनेय 
संहिता शुक्ल यजुर्वेद की संहिता है जिसमे केवल प्रार्थनाएँ एवं यज्ञीय सूत्र है। इनमे यज्ञीय 
अनुष्ठानो के बारे मे धर्म विषयक चर्चाएँ नही है अर्थात्‌ वे ब्राह्मण भाग से रहित है ! वाजसमनेय 
सहिता की विपय-वस्तु के निम्नलिखित सक्षिप्त विवरण से हमे यजुर्वेद के स्वरूप का अनुमान 
होता है । वाजसनेय में कुल ४० अध्याय है जिनमे से अन्तिम २२ बाद के हैं। प्रथम २५ अध्यायो 
में अत्यधिक महत्वपूर्ण यज्ञों के लिए प्रार्थनाएँ हैं | प्रथम दो अध्यायो मे 'दर्शपुर्णमास' तथा पिण्ड- 
पितृयज्ञ' के लिए प्रार्थवाएँ है। तृतीय भरध्याय में दैनिक अग्निपुजा के लिए प्रार्थनाएँ है, जिन्हे 
"अम्निहोत्र' तथा “चातुर्मास्य' कहते हैं । चौथे से आठवें तक के अध्यायो में सामान्य रूप से सोमयज्ञ 
और इससे सम्बद्ध पशुयज्ञ के लिए प्रार्थनाएँ है। सोमयज्ञ के दो प्रकार होते थे--एक वह जो एक 
दिन में समाप्त हो जाता था (एकाह) और दूसरा वह जो कई दिनो तक चलता था । 
यजुर्वेद मे विभिन्न प्रकार की प्रार्थेनाएँ एवं यज्ञीय सूत्र है। ये ऑशिक रूप से पद्य मे एवं 
आशिक छूप से गद्य में हैं। गद्य भाग को 'यजुस” कहते है और इसलिए इसका नाम यजुर्वेद 
' है। प्रार्थनाएँ यज्ञीय भेट के समर्पण, यज्ञीय कर्म का सकेत, देवताओं की प्रशसा या याचना, 
यज्ञकर्ता की इच्छाओ को अभिव्यक्त करने के लिए की जाती थी । ' 
सामवेद--पुराणो से हमे ज्ञात होता है कि सामवेद की १००० संहिताएँ थी । इनमे से 
हमें केवल तीन ही उपलब्ध है--कौथुमस, राणारणीय एवं जैमिनीय की संहिताएँ। इनमे से 
कौथुमस की संहिता सबसे अधिक प्रसिद्ध है। इस सामवेद संहिता के दो भाग है--अचिका एवं 
उत्तराचिका जो कि मन्त्रो के सग्रह है । अधिकतर छुन्द ऋग्वेद से लिए गए है । इनके १८१० 
मन्त्रों मे से लगभग १७३५ ऋग्वेद संहिता मे पाए जाते है, विशेषकर भआठवे एवं नवम मण्डल 
' मे । सामान्य रूप से इसमे गायत्री छन्द का प्रयोग हुआ है और पग्रगाय शब्द की गा धातु उनका 
सम्बन्ध संगीत से सूचित करती है । शेप छुन्द भी अन्य संहिताओ तथा अनुष्ठानों से सम्बन्धित 
रचनाओ मे मिलते है । 
ह ३३ 
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चाह्मण ग्रन्थ 

ब्राह्मण ग्रन्व वेदों के महत्वपूर्ण अंग हैँ । ये ग्रन्थ यज्ञीय सूत्रों एवं अनुप्ठानों से सम्बद्ध 
हैं और इनमें पुरोहितों द्वारा दिए गए धर्म विपयक स्पष्टीकरण एवं विचार -विमर्ण है । ये गद्य 
रचनाएँ है, जो विभिन्न वेदों से सम्बद्ध हैं 

चारो वैदिक संद्िताएँ ब्राह्मण ग्रन्यो से सम्बद्ध हैँ और ब्राह्मण साधारण रूप से एक या 
दूसरे वेद से सम्बद्ध हैं। अनुप्ठानों के विभिन्न सम्प्रदाय विभिन्‍न ब्राह्मण ग्रन्थों की रचना के लिए 
उत्तरदायी थे। ब्राह्मण साहित्य का प्रारम्भ कृष्ण यजुर्वेद के गद्य भाग के व्याख्या-खण्डो से होता 
हैं। प्रत्येक वैदिक सम्प्रदाय में अपना ब्राह्मण होता था, जो संहिता से सम्बद्ध होता था | वास्तविक 
ब्राह्मण साहित्य के अनुकरण से परवर्ती तथाकथित ब्राह्मण साहित्य की उत्पत्ति हुईं, जो कि ब्राह्मणों 
की अपेक्षा वेदागों के अधिक अनुरूप है । 

ब्राह्मण ग्रन्यो की सृष्टि कथाओ मे यज्ञीय अनुप्ठान अध्यात्मवाद की अपेक्षा अधिक प्रधान 
है। ब्राह्मण ग्रत्थो का सबसे महत्वपूर्ण विचार उनका वच्धुत्व दर्शन, प्रत्यक्ष समरूपता के आधार 
पर एकात्मकता को वनाए रखने का भाव है। भारतोय दार्णनिक विचाधारा को ब्राह्मणों. की यह 
बत्यधिक महत्वपूर्ण देन है, क्योकि इन रहस्यमय तादात्म्यों से ही उपनिपदों के महानु तादात्म्य 
का विकास हुआ है । 


आरण्यक 
आरण्यको की रचना वनों में हुई। इनमें विचारकों का चिन्तन है जो इच्होंने वनों में रह- 
कर किया । ब्राह्मणों के प्रचुर कर्मकाण्डवाद, जनुप्ठान की उत्पत्ति, अभिप्राय एवं महत्व के विषय 
से उनका चिन्तन और उसमे प्रतीकात्मकता ढूँढने के उनके प्रयास आदि ने विचारकों की आत्मा 
को वास्तव में जाग्रत किया। वस्तुतः: ऋग्वैदिक समय से ही समाज में ऐसे विचारक थे, जो 
ब्राह्मणों के कर्मकाण्डीब समुदाय से अलग थे और चिन्तन में अधिक विश्वास रखते थे। ये लोग 
निरथक कर्मकाण्डो में और देवताओ को ह॒वि अपंण करने में विश्वास नहीं करते थे । ऋग्वैदिक 
समय के इन समुदायों में सन्यासधर्म की उत्पत्ति हुई | श्रमणशील संनन्‍्यासियों की संस्था चिल्तन- 
जील एवं विचारंशील दर्शन के विकास के लिये उत्तरदायी थी । ब्राह्मणों में कल्प अर्थात्‌ अनुप्ठानों 
के नियम, इतिहास अर्थात्‌ पौराणिक कथाएँ एवं दन्‍्तकथाएँ, पुराण अर्थात्‌ सूप्टि की उत्पत्ति की 
पौराणिक कथाएँ, गाथा अर्थात्‌ महाकाव्यीब गीत एवं नाराशंसी अर्थात्‌ वीरों की प्रशध्तियाँ मिलती 
हैँ । ब्राह्मणों में व्याकरण, ध्वनिविज्ञान एवं ज्योतिःशास्त्र की उत्पत्ति की पूर्वेकल्पना मिलती है । 
दार्जतिक चिन्तन की जागुति ब्राह्मणों से पहले हुई न कि वाद में | ऋग्वेद तथा अथर्ववेद के सूक्तो 
और यजुर्वेद के कुछ भागों में यह दार्शनिक विचार धारा दिखाई देती है जो उपनिषदो एवं 
आरअण्यको में परियवव होती है। आरण्यक ब्राह्मणो के परिशिष्ट के रूप में है। इनमे यज्ञ के 
नियमो एवं विधि पर विचार विमर्श नहीं है; परन्तु यज्ञ एवं पुरोहितो के दर्शन का वध्यात्मवाद 
एवं प्रतीकवाद मिलता है । कर्मकाण्डीय ब्राह्मण ग्रन्थ, जो यज्ञ विधि के वारे में निर्देशन करते हैं, 
गृहस्थ के लिए बने थे । इसके विपरीत आरण्यक एकान्तवासी वानप्रस्थो के लिए थे । आरण्यक एवं 
उपनिपद्‌ दोनो वेद के अन्तिम भाग हैं । इसलिए इन्हें सामान्य रूप से वेदान्त कहते हैं । आरण्यक 
_ त्राह्मणों की तरह जिनके वे अंग हें, विविध वैदिक शाखाओ से सम्बद्ध है । ऐतरेय आरण्यक ऋणगेद 
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के ऐतरेय ब्राह्मण का अंग है। इसी प्रकार कौपीतकि आरण्यक कौपीतकि ब्राह्मण का अंग है । 
क्ुष्ण यजुर्वेद का तैत्तिरीय आरण्यक तैत्तिरीय ब्राह्मण का अग्रभाग है । शुक्ल यजुर्वेद शतपथ ब्राह्मण 
में चौदहवे अध्याय का एक भाग आरण्यक है। प्रसिद्ध छान्‍्दोग्य उपनिपद्‌ एक आरण्यक भी है 
और सम्भवतः सामवेद के ताण्ड्य महात्राह्मण से सम्बद्ध है। जैमिनीय उपनिपद्‌ ब्राह्मण भी सामवेद 
की जैमिनीय शाखो का एक आरपण्यक है। 


उपनिपद्‌ 


उपनिपद्‌ शब्द उप+नि +-सद से व्युत्पल्न हुआ है, जिसका अर्थ है गुरु के निकट शिक्षा 
प्राप्ति के लिए बैठना । यह शिक्षा साधारण रूप से गोपनीय होती थी और इसलिए शिप्य और 
गुरु का यह उपवेशन गुप्त होता था । इसलिए जो कुछ सिखाया जाता था बह गुप्त सिद्धान्त होता 
था । यही कारण है कि “रहस्यमु” उपनिपद का पर्यायवाची शब्द बन गया है। ओल्डेनवर्ग इस 
शब्द को उपासना के अर्थ में लेते है और इसलिए इसे उपासना से सम्बद्ध करते है । सेनात॑ ने 
ध्यान दिलाया है कि उपनिपद्‌ की क्रिया उप -+-आस्‌ का अर्थ उपासना नही है, बल्कि ज्ञान प्राप्ति 
है और इसलिए उनके अनुसार उपनिपद्‌ शब्द का अर्थ ज्ञान है। बोदास ने शिष्य को अग्नि के 
पास बैठा हुआ समभा है और उपनिपषद्‌ के संवादों को महायज्ञों के समय का सवाद समझता है । 
हाय अर इस उपवेशन को योग से सम्बद्ध करते है और इसलिए उपनिपद्‌ का अर्थ तपस्या या 
ध्यान द्वारा विवेक की उपलब्धि समझा है। नारायण का आशय है कि इसका अर्थ पास बैठकर 
उच्चारित मूल पाठ से है और महान्‌ शंकराचाय उपनिपद्‌ को अज्ञान का नाश करके मोक्ष प्राप्त 
कराने वाला ज्ञान समभते है । मत 

कुछ विद्वानों का मत है कि उपनिपद्‌ क्षत्रिय दर्शन-शास्त्रियों की शिक्षा का प्रतिनिधित्व 
करते हैं। उपनिपदो का दर्शन ब्राह्मण ग्रन्थो के अनुष्ठानो के विरुद्ध प्रतिक्रिया ही नही वल्कि 
लगभग विद्रोह है | दूसरा हप्टिकोण यह है कि उपनिपदो मे ब्राह्मण छात्रों के रूप मे वणित है जो 
क्षत्रिय राजाओ--जैसे जनक, अश्वपति, कैकेय, प्रतर्देत आदि के पास शिक्षा प्राप्ति के लिए जाते 
है । तीसरी बात यह है कि ब्राह्मणो के अनुष्ठान यहाँ “ध्यान” की अपेक्षा अप्रधान है । वास्तव मे 
ब्राह्मण वाह्य क्मंकाण्डवाद की शिक्षा देते हैं जबकि उपनिपद्‌ आन्तरिक ज्ञान पर बल देते हे । 
उपनिपद्‌ गद्य एवं पद्य दोनों मे है और लगभग प्रत्येक उपनिपद्‌ मे कुछ पूर्ववर्ती और कुछ परवर्ती 
काल के अंश मिलते है। ये ब्राह्मणों एवं आरण्यको के अन्तिम भाग है जो प्रायः उनके सहश है, 
परन्तु इनका अपना ही अलग सीन्‍्दयें एवं महत्व है। ऐतरेय, वृह॒दारण्पक, छान्‍्दोग्य, तैत्तिरीय, 
कौपीतकि तथा केन एवं इस वर्ग के अन्य कई उपनिषदों की रचना बुद्ध एवं पाणिनि से भी पूर्व 
हुई थी । प्रमुख उपनिपदों की सूची में ईश, केन, कठ, प्रश्न, मुण्ड, माण्ड्क्य, तैत्तिरीय, ऐतरेय, 
छांदोग्य एवं वृहदारण्यक है, जिनमे हमे विशुद्ध मौलिक वेदान्त के तत्व मिलते हे । उपनिपद्‌ भी 
क्षाह्मणो की भाँति वेदो से सम्बद्ध हैं। इस प्रकार ऐतरेय एवं कौपीतकि ऋग्वेद से सम्बद्ध हे । 
कठ, श्वेताश्वतर, मैत्रायणी एवं भहानारायण कृष्ण यजुर्वेद से सम्बद्ध हे। ईश शुक्ल यजुर्वेद से 
सम्बद्ध है । मुण्डक, माण्डूकय तथा प्रश्न अथवंवेद से सम्बद्ध हैं । 

कठ, ईश, श्वेताश्वतर, मुण्डक एवं प्रश्त आदि उपनिपदो का वर्ग वेदान्त तथा सांख्ययोग 
जूवं ऐकेश्वरवाद के मिश्नित सिद्धान्त प्रस्तुत करता है । उपनिपदु दो सौ से अब्विक हैं जिनमे से 
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अधिकांश बहुत बाद के है। साधारणतः शंकर ने जिन उपनिपदों पर भाष्य किया है, उन्हें श्रेष्ठ 
उपनिषद समझा जाता है जो वास्तविक वेदान्त सिद्धान्त का प्रतिपादन करते है । 

उपनियद्‌ प्रायः संवादों के स्वरूप में है--पिता व पुत्र--आरुणि व श्वेतकेतु के मध्य 
संवाद, पति व पत्नी--याज्नवल्क्य एवं मैत्रेयी, या राजसभा के एक दाशंनिक का अपने समय के 
अन्य दार्शनिको से संवाद--याज्ञवल्क्य एवं जनकसभा आदि | कभी-कभी एक गुर अपने उत्साही 
शिष्य को शिक्षा देता है--जैसे यम नचिकेता को । अक्सर वे रूपक एवं उपमा का प्रयोग करते है 
और इस गद्य मे काव्य का पूर्णतया प्रगीतत्व है। विचारों एवं अभिव्यक्ति मे उपनिषद्‌ की 
उत्कृष्ठता में कोई दो मत नही है और इसी मे इसकी महत्ता है । 


वेदांग साहित्य 


संहिताओं, ब्राह्मगो, आरण्यकों तथा उपनिषदों के अतिरिक्त वेदागों से भी तत्कालीन 
सभ्यता के ज्ञानाज॑ंन मे अधिक सहायता मिलती है । वेदाग क्रमानुसार शिक्षा, कल्प, व्याकरण, 
निरुक्त, छन्द और ज्योतिष कहलाते है । 


शिक्षा-शिक्षा के द्वारा वेदमंत्रो के उच्चारण का ज्ञान प्राप्त होता है। वेद पढने के लिए 
उसका उच्चारण सीखना नितानत आवश्यक है। बात यह है, वेद मे स्वरों की प्रधानता है। 
स्वर-भेद से अर्थात्‌ ऊँचे स्वर से उच्चरित होने वाले शब्द का धीमे स्वर से उच्चारण करने में 
अथ-भेद हो जाता है । यही कारण है महाभाष्यकार पंतजलि आदि ने उन आचार्यों की भरुरि-भूरि 
प्रशंसा की है जिन्होने उच्चारण विधान के समभाने मे सतर्कता से काम लिया है। 'शिक्षा' का 
ब्राह्मण, उपनिपद्‌ आदि मे सर्वत्र ध्यान रक्खा गया है। “शिक्षा” सम्बन्धी अनेक ग्रन्थ पाए जाते 
है । इसका अध्ययन करने से कम से कम तत्कालीन संस्कृति की एक बात जानी जा सकती है कि 
प्राचीन ऋषियों ने भाषाशासत्र के उस अंग को समभने का कितना वैश्ञानिक प्रयास किया था । 

कल्प--“कल्प” दूसरा वेदांग है, जिसमें वेद निहित कर्मो की विधि-पुर्वक व्यवस्था की गई 
है । उसमे कर्मकाण्ड तथा यज्ञ से सम्बन्धित अनुष्ठानों का विशद वर्णन मिलता है। वेद में तरह- 
तरह के यज्ञ, विविध संस्कार जैसे उपनयन, विवाह आदि का प्रतिपादन है, उन्हीं का क्रम-बद्ध 
वर्णन 'कल्प' मे दिया है। “यज्ञ' वैदिक कालीन आर्यों क्रा विशेष धार्मिक कृत्य था। इनके लम्बे 
चौडे विधान वेदो में मिलते है | दैनिक व्यवहार के लिए इस बात की आवश्यकता समभी गई कि 
उस विधान को सूक्ष्म भाकार मे प्रस्तुत किया जाय । फलतः कल्पनसूत्रो का निर्माण हुआ। 

कल्प-सूत्र अपने समय की सभ्यता का ज्ञान कराने मे बड़े उपयोगी है। ये चार प्रकार के 
है। (१) श्रौतसूत्र मे यज्ञ से सम्बन्धित अनुष्ठानो की चर्चा है। इन सूत्रों से हमे उस युग की 
धामिक रूढ़ियो, नियमों तथा विश्वासो के समभने मे सहायता मिलती है। (२) युह्यसूत्रो में 
विशेषत. जन्म, उपनयन, विवाह, श्राद्ध आदि संस्कारो का वर्णन मिलता है। गुह-निर्माण, गृह- 
प्रवेश, उपाकरण (श्रावणी), ऋषि-तर्पण. आदि का भी इनमें सुचारु रूप से वर्णत किया गया है । 
(३) धर्म सूत्रों में तत्कालीन सभ्यता की सामग्री सन्निहित है। धर्म सूत्रों मे भी ग्रुह्मसूत्रो को 
भाँति यज्ञ और संस्कारो का वर्णन है। परन्तु इनमे आकार-प्रकार पर जोर न देकर कतंब्य-कर्म 
और व्यवहार पर अधिक बल दिया गया है। धर्म सूत्रों में हमे ज्ञात होता है, पुत्रों के बीच 
. पति का विभाजन किस प्रकार किया जाय । उनके दाय-भाग, ज़ियो की स्थिति, व्यभिचाई 
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के लिए प्रायश्चित, नियोग, नित्यनैमित्तिक कर्म की भी चर्चा है। धर्म सूत्रों में वौधायन, आपस्तम्ब 
तथा वसिष्ठ धर्म-सूत्र प्राचीन और महत्वपूर्ण हैं। इनका समय ५५० ई० पु० से लेकर ५० ई० पू० 
तक का माना जाता है। चौथा शुल्व-सूत्र है जिसमें वेदी के निर्माण की रीति का विधान है। 
यह भारयों की प्राचीन ज्योमिति तथा गणना से सम्बन्धित है । भतएवं इसका वैज्ञानिक महत्व है । 
ध्याकरण--व्याकरण का अर्थ हैं पदों की मीमांसा करने वाला शासत्र ) व्याकरण वेद- 
पुरुष का मुख माना गया है। अस्तु, इसकी महत्ता अतुलनीय है । यद्यपि विद्वानों ने पाणिनि'से 
भी पहले वैयाकरणो की सत्ता स्वीकार की है, पर उनके ग्रन्थ उपलब्ध नही है। सास्क्ृतिक 
इतिहास के विद्यार्थी को पाणिनि की “अष्टाध्यायी”' से हीं तत्कालीन भारत का चित्र देखने को 
मिलता है। पाणिनि को संस्कृत की छात बीन करने के लिए मनुष्य जीवन के विविध व्यवहारों 
का अध्ययन करना पड़ा । अस्तु, उनकी “अष्टाध्यायी' तत्कालीन भारतीय जीवन और संस्कृति का 
कोष हैं। तत्कालीन सामाजिक, आथिक, राजनीतिक, दार्शनिक तथा धार्मिक जीवन से अध्ययन 
के लिए पाणिनीय व्याकरण परमोपयोगी है । पाणिनि लगभग पाँचवी शताब्दी ई० पु० में हुए । 
निरुक्त--यह वेदो के अर्थ-बोध कराने में उपयोगी है। व्याकरण से शब्द का लक्षण ज्ञात 
होता है, निरुक्त के द्वारा अर्थ का ज्ञान होता है । इस दृष्टि से यह व्याकरण का पुरक है। निरुक्त 
का दूसरा नाम भाषा-विज्ञान है। यास्क' रचित “निरुक्त' वेदांग का प्रमुख ग्रन्थ है। इसका काल 
ईसा से छः सात सौ वर्ष पूर्व माना जाता है । 
छनन्‍्द--छन्द भी एक महत्वपु्ण वेदांग है। इसका अर्थ सुस्पष्ट है। यह काव्य का श्वृंगार 
है। छुन्द के पाश में बंधकर भाव मर्मस्पर्शी और हृदय-संवेदक हो जाते है। मन्त्र रचना का 
प्रमुख उद्देश्य देवताओं को प्रसन्‍त करना था। इसी कारण छुन्द की आवश्यकता पडी । पिंगलाचार्य 
ते छन्द सूत्र की रचना की । इस वेदाय का यह प्रतिनिधि ग्रन्थ है । 
ज्योतिष--यज्ञादि सम्पादन के लिए ऋषियों ने उपयुक्त नक्षत्र, तिथि, पक्ष, मास ऋतु 
संवत्सर का चुनना आवश्यक समभा । तैत्तिरीय ब्राह्मण मे लिखा है : 'बसन्ते क्षाह्मणी5 ग्निमादधीत, 
ग्रीष्मे राजत्य आादधीन, शरदि वैश्य आदधीन” ' आर्थात्‌ ब्राह्मण वसन्‍्त मे अग्वि की स्थापना करे, 
क्षत्रिय ग्रीष्म में तथा वैश्य शरदऋतु में । यज्ञ की सफलता के लिए उपयुक्त श्रमय की अपेक्षा 
होती थी । 
महाकाव्य 
महाभारत और रामायण ऐसे दो म्रहाकाव्य है जिन पर भारत की साहित्यिक परम्परा को 
गव॑ होना उचित ही है । परम्परा से व्यास महाभारत के तथा वाल्मीकि रामायण के रचयिता माने 
जाते हैं । इन दो महाकाव्यों ने भारतीय जनता पर अत्यधिक प्रभाव डाला है। उनके जीवन के 
आदर्श और शिक्षाएँ भारतीय समाज में गहराई से व्याप्त है । ,ये दो महाकाव्य समस्त भारतीय 
समाज के लिए उसके कला, साहित्य ओर दैनिक व्यवहार के सम्बन्ध में भी संदर्भ स्लोत का कार्य 
करते है । 
दोनों महाकाव्य अपने प्रभाव के विस्तार में समान है, किन्तु अन्य दृष्ठियो से एक दुसरे से 
अत्यधिक भिन्‍न हैं । रामायण आदि काव्य माना जाता है, जबकि विश्वकोप सहुश महाभारत को 
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इतिहास कहते हैं । रामायण में एक निश्चित एकता है और यह अधिकांशत: एक लेखक को कृति 
है, जवकि महाभारत ठीक ही घोषित करता हे कि वह संसार के सभी विपयों को स्पर्श करता है 
और कवियों की कई पीढ़ियो के प्रयत्नों का परिणाम है। व्यास की अपेक्षा वाल्मीकि का व्यक्तित्व 
अधिक स्पष्ठ है । 
मसहाभारत-प्रारम्भिक वैदिक साहित्य महाभारत में वरणित घटनाओ के बारे में व्यवहारत: 
मौन है। ब्राह्मणो और उपनिपदो में आर्यान, इतिहास, पुराण और गाथा नाराशंसी का प्राग्रः 
झइल्लेख है, तथापि कुरुक्षेत्र मे लड़े गए महायुद्ध का कहीं भी संकेत नही हे । ब्राह्मणों में कुरुक्षेत्र के 
पवित्र स्थल का यज्ञ सत्रो और प्रीतिभोजो के स्थल के रूप में उल्लेख है किन्तु, रणक्षेत्र के रूप मे 
नहीं । काठक संहिता में कुरुपाचालों के यज्ञभोज का वर्णन करते हुए, विचित्रवीय के पुत्र धृतराष्ट्र 
की चर्चा है, किन्तु राजा पाण्डु, उसके पुत्र पाण्डव एवं दुयंधिन, दु.शासन, कर्ण इत्यादि का कहीभी 
उल्लेख नही है केवल सांख्यायन श्रौतसूत्र में हमे सर्वप्रथम कुरुक्षेत्र के युद्ध का उल्लेख प्राप्त होता है 
जिसमे कौरवों के नाश का वर्णन है । आश्वलायन गुह्यसूत्र मे आचार्यो एवं धर्मग्रल्थो की एक सूची 
में महाभारत का उल्लेख है जो वेदाध्ययतर के उपरान्त मन्त्रो द्वारा सम्मानित किए जाते है । 
पाणिनि युधिप्ठिर, भीम ओर विदुर आदि नामो की व्युत्तत्ति वतलाते है और महाभारत शब्द की 
समास सम्बन्धी व्याख्या करते है । पतंजलि ने ही सवंप्रथम कौरवों और पाण्डवो के महायुद्ध का 
स्पष्ट उल्लेख किया है | 
प्रतीत होता है कि वैदिक साहित्य के समाप्ति काल तक महाभारत महाकाव्य का अस्तित्व 
नही था, किन्तु ईसा के पूर्व चौथी शताब्दी तक भारत या महाभारत नामक महाकाव्य का 
प्रादुर्भाव हो चुका था। इसमे कौरवों और पाण्डवों के युद्ध का वर्णन है जैसा कि साख्यायन, 
आश्वलायन और पाणिनि संकेत करते हे । 
साहित्यिक और शिलालेखीय प्रमाणो से स्पष्ट है कि ४०० ई० तक महाभारत एक पवित्र 
ग्रन्थ रूप में मान्य हो चुका था और जिस रूप से महाभारत आज उपलब्ध है उससे अधिक भिन्‍न 
नही था । ७०० ई० में कुमारिल महाभारत को व्यासरचित स्मृति ग्रन्थ मानते है और महाकाव्य 
के प्रायः सभी पर्वो से उद्धरण देते है । सुबन्धु और वाण (६००-६१० ई०) महाभारत को समस्त 
काव्य का चरमोत्कर्प मानते हैं और ऐसा प्रतीत होता है कि बाण के समय में उत्सवों के अवसर 
पर मन्दिरों मे महाभारत का पाठ होता था । पाँचवी और छठी शताब्दी के भूमिदान-पतन्र दानधर्म 
के विपय में महाभारत से श्लोक उद्धुत करते है। एक शिलालेख में महाभारत शतसाहख्री 
संहिता--एक लाख इ्लोको के संग्रह के रूप मे वर्णित है। इन सबसे यह प्रमाणित होता है कि 
तृतीय या चतुर्थ शताव्दी तक इसने वर्तमान रूप प्राप्त कर लिया था । 
महाभारत की मुख्य कथा-वस्तु कौरवों की वीरगाथा है। इसके अतिरिक्त इसमे प्रसिद्ध 
राजाओं और प्राचीन काल के वीरो की गाथाएँ है, यद्यपि इनका केन्द्रीय कथावस्तु अर्थात्‌ कुरुक्षेत्र 
से कोई सम्बन्ध नहीं । समग्र रूप मे महाभारत एक धामिक ग्रन्थ है जो विष्णु की उपासना की 
शिक्षा देता है, इसमें बहुत से ऐसे अंश भी है जो शैव मत से सम्बद्ध है। वैष्णवो की भाँति 
भागवतों ने भी महाकाव्य का संशोधन किया होगा, जिसमें हम कृष्ण को महायुद्ध में भाग लेने 
वाले, विदस्ध दार्शनिक और पाण्डव्रो के मित्र के रूप में, कुछ स्थलों पर अवतार के रूप में तथा 
५»: -ठज तनन्‍्य स्थलों पर देवता के रूप में और अन्यत्र सर्वशक्तिमान रूप मे पाते हैं । 
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परम्परा से पाराशर और मत्स्यगन्धा के पुत्र क्ृष्णद्वपायन व्यास'इस महाकाव्य के रचयिता 
भाने जाते हैं। डॉहलमेन और सिल्वाँ लेवी मानते है कि यह' महांकाव्य एक' कवि के द्वारा' रचिंत 
है। डॉहलमेन के अनुसार यह बुद्ध के पूर्वकाल का महाकाव्य है और एक विधिशास््र के रूप में है । 
लेवी के अनुसार यह सावयव और कलात्मक रूप से मुख्य कथावस्तु के चारों ओर फैला हुआ है 
और इसमे एक रस की प्रधानता है। हापकिन्स का मत है कि यह क्षत्रियवर्ग का धर्मग्रत्थ है। 
इन मतों को मानता बडा कठिन है, क्योकि महाभारत एक कवि की क्ृति नही है। 


भगवद्‌गीता 


महाभारत के भीष्मपर्व का एक अंश गीता? है । महाभारत को शास्त्रों मे 'पंचम वेद” कहा 
गया है । वस्तुतः जनसाधारण के लिए तथा विद्वानों के लिए भी महाभारत, उपयोगिता की दृष्टि 
से, वेदो से भी विशेष महत्व का समझा जाता है और इसके वचन को श्रुति के समान ही सभी 
प्रामाणिक मानते हैं । यही एक मात्र ग्रन्थ है जिसमे समस्त ज्ञान भरा है और जो इसमे नही है, 
वह कही नही है। इस ग्र॑त्थ को पढ़से का अधिकार वर्णों को, स्त्री तथा पुरुष को एवं म्लेच्छो 
को भी समान रूप से है । 

इसकी रचना के समय के सम्बन्ध में बहुत-से विद्वानों के भिन्‍त-भिन्‍नत मत है । चिन्तामणि 
विनायक वैद्य, करन्दिकर, आदि विद्वानों का कहना है कि महाभारत की लड़ाई दिसम्बर ११, 
३१०२ ईसा पूर्व को आरम्भ हुई थी । प्रोफेतर अथवले का मत है कि ३०१८ ई० पू० मे लड़ाई 
आंरम्भ हुईं, प्रोफेसर तारकेश्वर भट्टाचार्य का कहना है कि १४३२-३१ ई० पू० में लडाई आरम्भ 
हुई । ऐसी स्थिति में गीता की भी रचना महाभारत के समय मे ही हुई होगी । 

महाभारत के साथ-साथ गीता के उपदेश को भी व्यास ने ही इस रूप मे लिखा । सजञ्जय 
मे धृतराष्ट्र को युद्ध की बाते सुताने के अवसर पर अर्जुन को दिये गये गीता के उपदेश को भी 
उन्हें सुताया । अत्तएव महाभारत के युद्ध के पश्चात्‌ व्यास ने अपनी दिव्यशक्ति से महाभारत 
की लडाई की सभी बातो को जानकर इस ग्रन्थ की रचना की । 

कुछ लोगो के विचार से गीता” के आधुनिक पाठ के सम्बन्ध में अनेक संशय है--(१) 
गौतां की रचना महाभारत के पश्चात्‌ हुई और वाद को महाभारत में उसे जोड़ दिया गया । (२) 
गीता के उपदेश बहुत सक्षेप मे थे, बाद को उनका विघ्तार किया गया। (३) गीता में ७०० 
श्लोक है, यह सम्भव नही है कि इतने श्लोक पहले रहे होगे। इसके प्रमाण में भोज-पत्र पर 
लिखी हुईं गीता की पाण्डुलिपि का उल्लेंख किया जाता है। वर्तमान गीता में जो उपदेश 
है, वे युद्ध क्षेत्र में, सेनाओ के बीच में तथा इतने थोड़े समय मे देने के योग्य नही है | वे तो एकान्त॑ 
मे, किसी शान्त आश्रम में ही बैठकर दिये जा सकते है। किन्तु इन समस्त आशक्षेपों का पूर्णरूप से 
निश्चित निराकरण किया गया है। 

भारतवर् के दार्शनिक-धामिक साहित्य मे भगवदुगीता का स्थान विशिष्ट है। कहा गंया 
है कि भगवदुगीता मे उपनिपद्‌-रूपी गउओ. का दुग्ध श्रीकृष्ण द्वारा दुहकर एकत्र कर दिया गया 
है, अर्जुन-हूपी बछडा इस दुंहने की क्रिया का निमित्त मात्र है, उसका भोक्ता कोई भी, बुद्धिमान 
व्यक्ति हो सकता है । परम्परा के अनुसार उपनिपद साहित्य श्रुति है और भगवदगीता स्मृति । 

गीता का उपदेश एक नैतिक अन्तद्वेन्द्ध के अवसर पर दिया गया था। इस प्रकार गीता की 
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शिक्षा में एक उदार समन्वय की भावना हैं, उसमें प्रायः किसी भी धर्म को मानने वालों के लिए 
रोचक एवं महत्वपूर्ण सामग्री मिल सकती है। गीता में कट्टर साम्प्रदाधिकता की मनोंवृत्ति नहीं 
पायी जाती, इसलिए भी वह सब प्रकार के पाठकों का ध्यान आकृष्ट करती है। भारतीय 
धामिक-दार्शनिक साहित्य में गीता के महत्व का एक प्रमुख कारण उसकी समन्वय-दृष्टि है; तुलना- 
त्मक धर्म के प्रसिद्ध अंग्रेजी विद्वान जेनर ने भगवद्गीता के सन्देश एवं स्वर की 'भूरि भूरि प्रशंसा 
की है। 
स्वयं भारतव् के प्रचुर धामिक साहित्य में भी भगवद्गीता का स्थान अद्वितीय है । वास्तव 
में यदि किसी एक ग्रन्य को हिन्दू धर्म का प्रतिनिधि ग्रत्य कहा जा सकता है तो वह भगवदगीता 
ही है । सम्भवत: गीता ही एकमात्र ग्रन्य है जिसमें मोक्षवाद के साथ-साथ, लौकिक कर्ममय जीवन 
को उचित महत्त्व दिया गया है । 
गीता की व्याख्या के रूप मे देश और विदेश में विस्तृत साहित्य की रचता हुईं है। 
,तिलक और गान्धी की व्यास्याजों के अतावा गीतोक्त 'कर्मयोग” के इधर के व्यास्याताओं 
में स्वामी विवेकानन्द ओर अरविन्द घोष भी कम महत्त्वपुर्ण नहीं हैँ । गीता की सबसे प्राचीन 
उपलब्ध व्याख्या शंकराचार्य का भाष्य है । महत्त्व की दृष्टि से पुराने ठोकाकारों में दूसरा स्थान 
“रामानुजाचार्य का हे। उक्त दोनो भाष्यो पर क्रमशः आनन्दगिरि और वेंटकनाथ ने टीकाएँ 
लिखी हैं । अत्य व्याख्याओं मे आनन्दतीर्थक्ृत (माध्व) भाष्य, जिस पर जयतीयंमुनि की दोका है, 
श्री हनुमत्कृत 'पैशाच भाष्य”, वल्लभानुयायी श्री पुदपोत्तम जी कृत 'अमृततरंगिणी”, श्री मघुसूदन 
'सरस्वती कृत 'यूढार्थदीपिका”, श्रीधर स्वामी कृत 'सुबोधिनी” आदि प्रसिद्ध है। अन्तिम दो लेखक 
भद्दत मत के अनुयायी हैं । योरपीय ईसाई व्यास्याताओं में रथ डॉल्फ ऑटो और मार० सी० जेनर 
के ताम उल्लेखनीय हैं । 
रामायण 
रामायण में सात काण्ड हँ--वा लकाण्ड, अयोध्याकाण्ड, अरण्यकाण्ड, किप्किन्धा काण्ड, 
सुन्दरकाण्ड, युद्धकाण्ड एवं उत्तरकाण्ड। इसमें २४,००० श्लोक है । रामायण की कहानी इत्तनी 
प्रचलित है कि यहाँ इसका वर्णन करना आवश्यक नहीं । रामायण के अध्ययन से आभास मिलता 
हैं कि प्रथम और सप्तम काण्ड बाद में जोड़े गए है । यहाँ घटनाक्लम अनेक ब्राह्मण-म्रंथों में वर्णित 
पौराणिक एवं दन्‍्तकथाओ के समावेश से अवरुद्ध ही जाता है, जैसा कि महाभारत में भी है। उदा- 
हरण के लिए प्रथम काण्ड में ऋष्यश्ठ ज्र, चसिष्ठ, विश्वामित्र , मेनका, रम्भा, वामनावतार, गगा- 
बतार और समुद्र-मन्यन से सम्बन्धित कहानियों का उल्लेख किय्रा जा सकता है । सातवें काण्ठ मे 
हमे वे कथाएँ मिलती है जो महाभारत और पुराणों में भी विद्यमान हें। उदाहरणार्थ, ययाति 
और नहुष की कहानियाँ, इन्द्र द्वारा वृत्नासुर का वध, वसिप्ठ और अग्रस्त्य के जन्म तथा राजा 
इला के प्रसंग प्रस्तुत किये जा सकते है । इन सभी का मुख्य कथानक से कोई सम्बन्ध नही है । 
रामगाथा और वैदिक साहित्य के वीच अत्यन्त सुक्ष्म सम्बन्ध है। यह निश्चित रूप से 
कहना कठित है कि उपनिपदो के वैदेह जनक वही जनक है जो रामायण में सीता. के पिता के रूप 
मे वर्णित हैं। ऋग्वेद के “पृथ्वीसूक्त' मे सीता की स्तुति पृथ्वी देवी के रूप मे की गई है। अतः 
पृथ्वी से उसका सम्बन्ध अत्यन्त प्राचीन प्रतीत होता है । इसलिए रामायण में भी सम्भवत्तः सीता 


- $ इस स्वरूप को सुरक्षित रखा गया है जहाँ पृथ्वी के गर्भ से सीता की उत्तत्ति और अन्त में उच्ी 
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में प्रवेश का वर्णन मिलता है । 'गुद्यसूत्र' सीता के व्यक्तित्व का स्पण्ट रूप से वर्णन करते है तथापि 
वैदिक सीता महाकाव्य की सीता से नितान्‍्त भिन्‍न है । 
भारतीय साहित्य मे वाल्मीकि की रामायण एक महातु प्रेरक स्रोत का कार्य करती रही 
है । उसने काव्य-गैली का आदर्श प्रस्तुत किया है। मैतिकता और चारित्रिक आदर्श प्रस्तुत किये 
है । भावों का उदात्त दर्शन यदि कही होता है तो वह रामायण में ही है। संस्कृत साहित्य और 
भारतवासी वाल्मीकि और उनकी रामायण के चिरऋणी है । 
पुराण 
प्राचीनता की दृष्टि से पुराण की जड़े वैदिक साहित्य मे है। कई वैदिक गाथाएँ पुराणों मे 
पुन. प्रकट होती है । पुराण शब्द का अर्थ है प्राचीन घटता-वर्णन । वैदिक साहित्य में यह सर्वंदा 
इतिहास शब्द से सम्बद्ध है । अथववेद चारो वेदो के साथ पुराण का सकेत करता है। सूत्र-साहित्य 
के समय में वास्तविक पुराण प्रादुर्भूत हुए और गौतमसूत्र एक राजा को वेद और स्मृतिग्रन्थ के 
साथ पुराण को भी विधि के लिए प्रमाण मानने का परामर्श देता है। आपस्तम्ब धर्मसूत्र मे पुराण 
में तीन उद्धरण हैं जिनमे से एक भाविष्पपुराण से है । ह 
महाभारत से भी सकेत मिलता है कि पुराण अधिक प्राचीन है । महाभारत पुराण ग्रन्थों 
की भाँति प्रारम्भ होता है और कथावाचक उम्रश्नवस पुराणों मे निष्णात है । महाभारत मे पुराणो 
से आने वाले आख्यान, गाथाओं और श्लोको को परिवर्तित किया गया है । हरिवंश वायुपुराण को 
उद्धृत करता है और अनेक स्थलों पर वायुपुराण से साम्य रखता है। अनेक आख्यान महाकाव्य 
और पुराण मे समान है । महाभारत के एक परवर्ती श्लोक में अठारह पुराणों का उल्लेख है। 
इसका तात्पर्य यह है कि पुराण महाकाव्यो से' पहले विद्यमाव थे । यह कहना उचित नही होगा कि 
सभी पुराण एक पुराण से निकले है। पुराण शब्द प्राचीत परम्परा के पौराणिक साहित्य को 
सूचित करता है । 
पुराण के पाँच लक्षण हैं अर्थात्‌ यह पाँच विपयो का वर्णत करता है--सर्ग:, (सृष्टि) 
प्रतिसर्ग: (पुन सृष्टि), वश., मन्वन्तरम्‌ चव॑ वंशानुचरितम्‌ (सूर्यवंशी और चन्द्रवंशी राजाओं का 
इतिहास) । पुराण विष्णु, शिव इत्यादि किसी एक या दूसरे देवता की उपासना हेतु समपित है । 
उनमे--दर्शन साडरूय, योग और वेदान्त पर भी सामग्री है। उनमें वर्णों और आश्रमो के कतंव्य 
एवं अधिकार, ब्राह्मणो के सामान्य अधिकार, विशेपत , अन्त्येष्टि सस्कार (श्राद्ध), देवताओ के 
सम्मान में उत्सव और अनुष्ठान पर भी अध्याय है । परम्परागत रूप से व्यास पुराणों के सकलन- 
कर्ता माने जाते हैं । ८ 
प्राचीन भारत के राजनैतिक इतिहास के ज्ञान के लिए पुराण बहुमुल्य है । धर्म के इतिहास 
के लिए भी उनका बडा महत्व है। वे परम्परा से १८ उपपुराण बिदित होते है, तथापि उनके 
मामो के बारे मे एकमंत नही है | अठारह पुराण ये है--ब्रह्म, पद्म, विष्णु, वायु, भागवत, नारद, 
मार्कण्डेय, अग्नि, भविष्य, ब्रह्मवैवर्त, लिड्भर, वराह, स्कन्‍्द, वामन, कूर्म, मत्स्य, गरुड़ और ब्रह्माण्ड । 
धर्मशास्र 


सूत्रकाल में मार्गदर्शन के लिए सूत्रों की रचना विभिन्न चरणों में हुईं। सामान्यतया ये सूत्र 
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पूर्व वैदिक साहित्य पर आधारित थे । इनमें पारिवारिक अनुप्ठान, धामिक अनुप्ठान और दर्शन को 
भुद्यसूत्रो, श्ौतसूत्रों और ब्रह्मसूत्रों के रूप में संहितावद्ध किया गया | ये धर्मसूत्र अपनी विपयवस्तु 
के लिए वैदिक परम्पराओं पर आधारित हे । उनमे यत्र-तत्र बैदिक साहित्य के अंग दिए हुए है । 
इन धर्मसूत्रों से धर्मेशस््र का आरम्भ होता है। धर्मसूत्र ग्रन्थों मे गौतम, वसिप्ठ, वौधायन, 
आपस्तम्ब, मानव और अन्य सूत्रकारों के धर्मसूत्र हैं। इन सब्र ग्रन्थों की रचना दूसरी या तीसरी 
शताब्दी ई० पु० में हो चुकी थी, परन्तु वैदिक साहित्य के अध्ययन के ह्वाम के साथ-साथ इन 
धर्मसूत्रो का भी लोप होता गया। ध्षमंशाज्ञो का इष्टिकोण आदर्शवादी है, जो ब्राह्मणवाद के 
सिद्धान्तों के अनुसार जीवन को नियमित करने का प्रयत्व करते हे । 


मनुस्मृति--मनुस्मृति एक विशिष्ट प्रकार का धर्मगाल्न है, और महामारत से इसका 
घनिप्ठ सम्बन्ध है । प्रथम अध्याय में पोराणिक, वेदान्त सम्बन्धी और सास्य विचारवाराओं का 
विवरण है। द्वितीय अध्याय में विधि के स्रोत और ब्रह्मचारियों के कर्तव्यों का विवरण दिया गया 
है । तीसरे से पाँचवें अध्यायो में ग्रृहस्थ के कत्तंव्यों की बताया गया है, छठे अध्याय में जीवन के 
दो अन्य आश्रमों वानप्रस्थाश्रम और संन्यास के विपय में वताया गया है । इस प्रकार दुसरे से छठे 
अध्याय तक व्यक्ति के जीवन पर चर्चा की गई हे । सातवें अध्याय में राजा के कत्तंन्‍्यो का उल्लेख 
है । आठवें तथा नवें अध्यायो में दीवानी और फौजदारी कानून और ऋण, धरोहर, उपहार, वेतन, 
मानहानि, प्रहार और क्षति, चोरी, उत्तराधिकार और विभाजन आदि कानून सम्बन्धी अगरह 
विपयो पर चर्चा की गई हे । दसवे अध्याय मे वर्ण-संकर के कत्तंव्य और ग्यारहवे अध्याय में 
उपहार, यज्ञ और पश्चाताप के नियम दिए गए हू । वारहवें अध्याय में मोक्ष के नियम ओर दूसरे 
जन्म में अच्छा जीवन व्यतीत करने के लिए पापी का मार्गदर्शन किया गया है। यहां पर दी गई 
विपयवस्तु पर वेदान्त, साख्य और योग का भ्रत्यक्ष प्रभाव हे । विधि-निर्माता के रूप में मनु को 
बहुत सम्मान से स्मरण किया जाता है। वैदिक काल में भी ऋग्वेद में मनु का पिता के रूप में 
उल्लेख किया गया है । मनुस्मृति में वणित विधान की प्रणाली न्राह्मणवाद के सिद्धान्तो से अत्यधिक 
प्रभावित है । इसमे आदिकालीन कानून को मानव के अनुकूल बनाया गया हे। मनुस्मृति पर जो 
अनेक टीकाएँ की गई है वे इसकी लोकश्रियता और उत्कृष्टता की द्योतक हैं। इस ग्रन्थ मे 
क्राह्मणवाद के पुनरुत्थान तथा ब्राह्मणों के प्रभुत्व का बहुत अधिक उल्लेख है । इसकी भाषा बहुत 
सरल है । लेखक ने विपय का भ्रतिपादन बहुत ही गम्भीरता और अधिकार से किया है तथा शैली 
बहुत ही हृदयग्राही है । ह 
याज्ञवल्वयस्मृति--यहू बहुत ही महत्वपूर्ण ग्रन्थ है और पर्याप्त प्रभावशाली भी । यह 
शुक्ल यजुर्वेद के पारस्कर-गुह्मसूत्र से सम्बन्धित है, तथा कुछ अश तक मानव-गुहासूत्र से भी | 
इसमे बृहदारण्यक उपनिपद का भी उल्लेख हे । स्पष्टत. यह मनु से काफी बाद की कृति है, 
क्योकि इसमे प्रमाण के रूप में लिखित प्रलेखो का विवरण दिया गया है, पाँच कठोर आदर्शों को 
मान्यता दी गई है और ग्रीक ज्योतिप का इसमे उल्लेख है । इसमे सोने की मुद्रा के लिए नाणमे 
शब्द का प्रयोग किया गया है, जिससे यह्‌ ३०० ई० से पूर्व की रचना नहीं हो सकती । यात्नवल्वय- 
स्मृति मे मनु की अपेक्षा अधिक प्रगतिशील विचार दिए गए है और यह कृति मनु की अपेक्षा 
450 भधिक व्यवस्थित ढग से लिखी गई है । मनु के अठारह विपयो में दो और विपयों को जोड़ दिया 
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' गया है और आचार-व्यवहार को अधिक व्यवस्थित ढंग से प्रतिपादित किया गया है। यह सब 
होते हुए भी मनु और याज्ञवरक्थ में अनेक समानताएं है। दोनों मे की गई दार्शनिक चर्चाएँ वेदान्त, 
'सार्य और योग सम्बन्धी विचारों से समान रूप से प्रभावित है। इसकी शैली भी मनुस्मृति से 
मिलती-जुलती - है । मनु की भाँति याज्ञवल्क्यस्मृति पर भी अनेक टीकाये लिखी गई है। जिनमे 
विज्ञानेश्वर की मिताक्षरा टीका सर्वाधिक प्रसिद्ध है । 


अथंशात् 


यह एक भ्रामक धारणा है कि भारतीय अधिकांशतः परलोक के प्रति अधिक चिन्तनभील 
होते थे और इहलोक के बारे में उनके कोई विचार नही है । आरम्भ में अर्थ धर्म का ही एक अंग 
था, और इसी कारण धर्मसूत्र और स्मृति उन विषयो पर चर्चा करते हुए दिखाई देते है, जो 
वस्तुत. अथंशास्र के विपय है। महाभारत मे बृहस्पति, विशालाक्ष, उशनस्‌, प्रचेतस-मनु और 
गौरसिरस आदि का धर्मशासत्र और राज्यशास्त्र पर आधि कारिक विद्वान के रूप मे उल्लेख किया 
गया है। इसके बाद ऐसी शाखाएँ विकसित हुईं, जिन्होंने अर्थ और काम का स्वतन्त्र विषयों के 
रूप में अध्ययन किया । इस प्रकार अर्थशासत्र का आविर्भाव हुआ । 
संस्क्ृत मे कौटिल्य का अर्थशासत्र, बहुत ही महत्वपूर्ण ग्रन्थ है, क्योकि इससे भारतीय जीवन 
के व्यावहारिक पक्ष की जानकारी मिलती है। अर्थशार्र १४५ अधिकरणो और १४८० प्रकरणों में 
विभाजित है । अध्यायो का आगे विभाजन किया गया है। गद्य भागो के अन्त मे एक श्लोक दिया 
गया है जिममे उस अंश का साराश है। प्रथम अधिकरण में राजकुमार की शिक्षा के विपय में 
बताया गया है, जिसमे साख्य, योग, लोकायत, वेद तथा वेदागो का अध्ययन शामिल है । राजा 
'से दुर्वह कतंव्यो का निर्वाह करने की उपेक्षा की गई है और उसे शासन चलाने मे मन्त्रीगण तथा 
गुप्तचर सहायता प्रदात करते है । दुसरे अधिकरण में अधीक्षको की चर्चा की गई है, क्योकि इनके 
' माध्यम से सारा शासन चलाया जाता हे । तीसरे में कानुन तथा चौथे मे पुलिस द्वारा बदमाशों के 
दमन के बारे में बताया गया है। इसमे एक बहुत ही दिलचस्प बात यह है कि ठगने वाले डाक्टरो 
और व्यापारियों की वदमाशों की तरह भरत्संना की गई है और कृत्रिम मुल्य-वृद्धि, मिलावट तथा 
गलत माप-तौल को रोकने के लिए उपाय सुझाए गए है। पॉचवे अधिकरण मे राज्य के सात 
तत्वों और अन्तर्राज्य सम्बन्धों की चर्चा की गई है । 'छुठे अधिकरण मे «शान्ति और उद्योग का 
वर्णन है । सातवे अधिकरण में कार्यो के छ सम्भव ढंग सुप्रसिद्ध षाड्गुण्य का वर्णन है । आठवे मे 
राजा के दुर्गुण बताए गए है। नौवाँ तथा दसवाँ युद्ध के बारे में है | ग्यारहवें मे यह बताया गया 
है कि किस प्रकार बैरी की सेना में भेदभाव पैदा कर उन्हे नष्ट किया जा सकता है। वारहवे 
अधिकरण में यह बताया गया है कि अपने साम्राज्य का किस प्रकार विस्तार किया जाय, तेरहवें 
मे सेना से घिरे नगर को कब्जे मे कर लेने के बारे मे बताया गया है । चोदहवें अध्याय मे विष 
के वीभत्स प्रयोग के बारे मे बताया गया है। पर्द्रहवे और अन्तिम अध्याय में कार्य की योजना 
और चर्चा के दौरान उपयोग में लाए गए बत्तीस सिद्धान्तो का क्रमिक प्रतिपादन किया गया है। 
अर्थशासतत्र का लेखक विष्णुगुप्त चाणक्य माता गया है, जो चन्द्रगुप्त मौर्य का ख्यातिप्राप्त 
मन्‍्त्री था । यह भी निश्चित नहीं है कि उनका नाम कौटिल्य या कौटल्य था। कौटिल्य उन्हे 
कुटिल राजनीतिज्ञ होने के कारण कहा जाता था और कौटिल्य उनके गोत्र का साम है। एक 
विचार यह भी है कि लेख़क तक्षशिला में राजनीति का प्राचार्य था और यहू इस वात का बोतक 


उन 
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है कि अनेक राजनीतिक और प्रशासनिक समस्याओं के प्रति उत्तके विचार विशुद्ध सैद्धान्तिक हैं । 
परन्तु पुस्तक मे ऐसे संदर्भ हैं जिनसे यह प्रतीत होता है कि लेखक पाठटल्िपुत्र के इर्द-गिर्द के क्षेत्र 
की स्थिति से पूरी तरह से परिचित था । पुराणों और मुद्राराक्षत से विदित होता है कि चाणक्य 
'चन्द्रगुप्त मोर्य का मन्‍्त्री था और वह नन्दबंश के उन्मूलन के लिए उत्तरदायी था। परन्तु मेगस्थ- 
नीज ने, जो काफी समय भारत में रहा, कही भी चाणक्य या उसकी उपलब्धियों का उल्लेख नही 
किया है। अर्थंशात्र मे उल्लखित विधान छोटे राज्य के लिए उपयोगी हो सकते हैं, एक बडे 
साम्राज्य के लिए नही । स्टाइन ने अर्थशास्र और मेगस्थनीज के विवरण मे समानता खोजने का 
प्रयत्म किया है, परन्तु उससे खास परिणाम प्राप्त नहीं हुए, क्योकि महत्वपूर्ण विवरणों में कोई 
खास समानता नही है । यह बहुत ही आश्चर्यजनक वात है कि अर्थशास्त्र में पाठलिपुत्र की लकड़े 
की किलावन्दी का कोई भी उल्लेख नहीं किया हे, उबकि उसमे पत्थर के निर्माण कार्यों का 
विवरण अवश्य दिया हुआ है । इस सम्बन्ध में कोई निष्कर्ष निकालना खतरे से खाली नही है । 

अनेक विद्वान, जो चाणक्य को चद्धगुप्त का अमात्य नही मानते, साहित्यिक आधार 
पर अर्थशास्र को ३०० ई० की रचना मानते है। दण्डी इसे प्राचीन रचना नही मानते । 
कालिदास को इसकी जानकारी थी , जैन रचनाएँ, नन्‍्दीयूत्र और अनुयोगाद्वारसूचर जो ५०० ई० 
की रचनाएँ है, चाणक्य तथा कौटिल्य से परिचित थे। कामसूत्र जो सम्भवत. ४०० ई० की रचना 
है, अर्थशास्त्र के बाद की रचना लगती है। इन सभी तथ्यों से इस बात की पुष्टि होती है कि 
अथ॑ंशासत्र ३२०० ई० की रचना है । 


शुक्रनी तिसार 


शुक्रनीतिसार प्राचीन भारतीय राज्यतन्त के अध्ययन के लिए बड़ा उपयोगी ग्रन्थ है । 
इसमे भी राज्य अथवा शासन-तंत्र का सैद्धान्तिक विवेचन नहीं किया गया है परन्तु इसमे शासन- 
व्यवस्था का जैसा सागोपाग विवरण है वैसा अर्थशास्त्र के बाद के किसी अन्य ग्रथ में नहीं है। 
राजा और उसके मंत्रियो तथा कर्मचारियो के कार्यो के अतिरिक्त इसमें परराष्ट्र और राजनीति 
का वर्णन बड़े विस्तार से किया गया है । न्याय की व्यवस्था का भी इसमे पूरा विवरण है। प्रसंग- 
वश समाजशासत्र और समाजनीति के कुछ प्रश्तो पर भी विशद विचार किया गया है। चार प्रकार 
के न्यायालयों का पूरा वर्णन किया है; किन्तु विधिशाल्व की चर्चा नही की गई है । शुक्र के मता- 
नुसार शासन-पद्धति का ध्येय समाज की सर्वांगीण उन्नति साध्य करना था न कि केवल डाकुओ को 
दण्ड देना या मदिरादि व्यसनो को काबू में रखना था । हर एक राज्य का यह कतेंव्य था कि वह 
रूणालय, धर्मशालाएँ इत्यादि का प्रवन्ध करे व विद्या को प्रोत्साहन दे। व्यापार की वृद्धि व 
खानो, उद्योग-धन्धो व जंगलो की सुव्यवस्था व प्रगति करके देश की आशिक प्रगति करना सबसे 
महत्वपूर्ण करतंव्य था । हि 

शुक्रनीति से ऐसी अनेक वाते विदित होती है जो अन्य ग्रन्थों मे नही दी गयी हैं । दरवार 
मे विभिन्‍न वर्ग के दरवारी कहाँ-कहाँ बैठते थे, सामन्‍्तो की विभिन्‍न श्रेणियाँ और उनकी आय कया 
थी इन बातो का वर्णन इस ग्रथ मे मिलता है। मन्निमंडल के हर एक मंत्री का कौन कार्यक्षेत्र था 
व उसके पद का नाम क्‍या था, इसका वर्णन सबसे पहले इस ग्रंथ में मिलता है । मन्‍्त्री लोग रोज 
किस प्रकार अपना दैनिक कार्य करते थे, उनके कितने सहायक थे, राजा से उनका किस प्रकार का 
सुम्बन्ध था, इसका सुन्दर चित्र शुक्र ने दिया है। शुक्रनीतिसार के विषय में अनेक सच्देहु भी उप- 
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स्थित किये गये हैं । यह भी विवादास्पद है कि उपलब्ध ग्रन्थ शुक्रनीतिसार है, शुक्रनीति नहीं । 
महाभारत के अनुसार शुक्रनीति एक सहस्त्र अध्यायो का ग्रन्थ होना चाहिये, परन्तु इसमे केवल चार 
ही अध्याय है | कौटिल्य ने अर्थशास्त्र के प्रारम्भ में 'ओमु नमश्शुक़र वृहस्पतिम्यामु! लिखा है इससे 
स्पष्ट होता है कि यह ग्रन्थ कौटिल्य के समय में उपलब्ध था। 


अष्टाध्यायी 


संस्कृत व्याकरण के क्षेत्र मे पाणिनि एक ख्याति प्राप्त नाम है और उनकी अप्टाध्यायी में 
लगभग ४००० सूत्र है। यह आठ अध्यायो में विभक्त है। पहला अध्याय पारिभापषिक शब्दावली 
और अर्थों से सम्बन्धित नियमो के बारे मे है। दूसरा अध्याय संज्ञाओं की रचना और कारक 
सम्वन्धो, तीसरा अध्याय धातु के साथ प्रत्यय जोड़कर संज्ञाओ की रचना, चौथा व पॉचर्वाँ अध्याय 
सज्ञा के साथ प्रत्यवय जोड कर संज्ञाओ की रचना, छठा तथा सातर्वाँ अध्याय शब्दों के निर्माण में 
स्वर तथा ध्वनि परिवर्तत और आठवाँ अध्याय वाक्य में शब्दों के स्थान के बारे में हें। चरम 
संक्षिप्तता यहाँ ध्येय है, परन्तु जिस विधा का यहाँ निरु्पण किया गया है, उसका पूर्णत. अनु- 
पालन करना सम्भव नहीं । पाणिनि उपयुक्त पारिभाषिक शब्दावली ढूंढ़ने का प्रयत्व करते हैं और 
इसी कारण अनियमितताएँ पैदा होती है । प्राचीन भारत में सारा साहित्य कंठस्थ रूप से चलता 
था और पाणिनि द्वारा निर्धारित क्रम से ग्रन्य को कठस्थ करने मे सुगमता होती थी । अप्टाध्यायी 
के अध्ययन से विदित होता है कि पाणिनि को अपेक्षाकृत काठक और मैत्रायणीय संहिता का ज्ञान 
था। इस पुस्तक का मूल उद्देश्य क्रियाओं से संज्ञा बवाने के नियम तथा उपसर्गों और प्रत्ययो के 
महत्व को बताना है । यद्यपि इसमे ध्वनि परिवर्तत पर कोई अधिक ध्यान नहीं दिया गया है 
तथापि ग्रुण और वृद्धि के कारण होने वाले परिवर्तनों का इसमे बहुत अच्छा विवरण है । नि.सदेह्‌ 
पाणिनि के विवेचत का मुख्य विपय बोलचाल वाली भाषा हे, और विभिन्‍्त तरीकों से इसमे 
संक्षिप्तता लाई गई है । अनुवन्ध पाणिनि से पूर्वकाल के प्रतीत होते है । पाणिनि का काल अनि- 
श्चित है, यद्यपि यह यास्क और शौनक से वाद का हे । उनका जन्म शलातुर स्थान में हुआ था 
और माता का नाम दाक्षी था। इसमें कोई सन्देह नही कि वे उत्तर-पश्चिम प्रदेश के रहने वाले थे । 
परम्परानुसार उनका शरीरान्त, सम्भवत., सिंह द्वारा हुआ था। कात्यायन ने पाणिनि द्वारा प्रति- 
पादित नियमों में जो संशोधन किए, उनको देखते हुए पाणिनि को कात्यायन से कुछ शत्ताब्दी पूर्व 
का माना जाना चाहिए । 
, बौद्ध साहित्य 
पालि साहित्य का प्राचीवतम रूप हमे वुद्ध के वचनो के संग्रह मे मिलता है । बुद्ध बचनों 
के संग्रह का नाम त्रिपिठक है जिसका अर्थे है तीव पिटक--पेठटतिशव्द करांति सर्वे समाहरति” । 
पिठक शब्द का सामान्य अर्थ हे विस्फोट, फोड़ा, पिठारी, पेटी, मंजूपा, टोकरी तथा विशेष अर्थ 
' भे--पालि आममों के तीन भेदों की जोर सकेत करता है। सम्पूर्ण बौद्ध साहित्य तीन पिठको में 
समाहित किया गया है। वे तीन पिठक हैं (१) विनय पिटक, (२) सुत्तपिटक, तथा (३) अभि- 
घम्म पिटक । 
(१) विनय विठक--मे बोद्ध-धर्म सम्बन्धी नियमों का निर्देश मिलता हे जिसमें वौद्ध-संघ 
के प्रवन्ध एवं भिक्षु-भिक्षुणियों के दैनिक कार्य-कलापों से सम्बद्ध नियम हें । कहा जाता है कि इन 


है 
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नियमों का निर्माण स्वयं भगवान्‌ बुद्ध ने किया था। विनयपिटक की विषयवस्तु तीन भागों में 
अथवा तीन ग्रन्थों भें विभक्त है--(१) सुत्तविभंग, (२) खन्‍्धक, तथा (३) परिवार अथवा 
परिवार पाठ । 

(२) सुत्तपिटक--सुत्तपिठक में तक॑ और सम्वादों के रूप में भगवान्‌ वुद्ध के सिद्धान्तों का 
संग्रह है; इनमें गद्य संवाद है, मुक्तक छन्द हैं, प्राचीन छोटी-छोटी कहानियाँ हैं। यह पाँच निकायों 
अर्थात्‌ संग्रहो मे विभक्त है--(१) दीघनिकाय, (२) मज्मिमनिकाय, (३) संयुक्त निकाय, (३) 
अंगुत्तरनिकाय, तथा (५) खुहक निकाय । 

(३) अभिधम्स पिटक--अभिधम्म पिठक में बौद्धन्धर्म का दार्शनिक चिन्तन निहित है । 
वस्तुत* इसकी विषय-वस्तु का सुत्तपिटक से पर्याप्त साम्य है, किन्तु अभिधम्मपिटक में दार्शनिक 
निरूपण अधिक है । अभिधम्मपिठक में सात बड़े-बड़े ग्रन्थ हैं। धम्म-संगणि में चित्त चेतसिक 
तथा अव्याकृत धर्म का विश्लेषण है। गणनात्मक परिप्रश्तात्मक शैली पर मानसिक चित्तवृत्तियो 
तथा भौतिक जगत्‌ की व्याख्या भी है । विभंग--वस्तुतः चित्तचेतसिक का सुसम्पादन मात्र है। 
धातुकथा में विभंग के अठारह विभागों में से केवल तीन भाग स्कनन्‍्ध, आग्रतन एवं धातु को ग्रहण 
किया गया है । पुग्गल-पञ्जति में नैतिक दृष्टि से विकसित होने वाले व्यक्तियों का वर्णन है। कथा- 
वत्थु मे विभिन्‍न मतों का खण्डन कर स्थविरवाद की स्थापना है, जोकि २२ सर्यों में विभक्त है । 
यमक में प्रक जोडो का वर्णन है। पट्ठान में प्रतीत्यसमुत्पाद नामक बुद्ध के सिद्धान्त का वर्णन है । 

इस पिटक-साहित्य के अतिरिक वीद्धों का अनुपिटक-साहित्य भी महत्वपूर्ण है। 'अनुपिटक' 
उस साहित्य का नाम है जिसकी रचना त्रिपिटक साहित्य के निर्माण के अनन्तर हुईं। आज 
भी अनुपिटक-साहित्य का सृजन हो रहा है अतः इस सुदीर्घ काल में निमित साहित्य के इतिहास 
को तीन भागो में बाँटकर अध्ययन किया गया है--(१) पूर्ववुद्धघोष युग, (२) बुद्धघोष युग, 
तथा (३) परवर्ती बुद्धघोष युग अथवा टीका युग । प्रथम शताब्दी से चतुर्थ शताब्दी तक के इस 
पूर्व बुद्धघोष युग मे (१) नेत्तिपफरण, (२) पेटकोपदेश, (३) सुत्तसंग्रह, (०) मिलिन्दपञ्ह तथा 
(५) दीप-वश की रचना हुई है। इनमे सर्वाधिक प्रसिद्ध एवं महत्वपूर्ण है 'मिलिन्दपञ्ह' तथा 
ददीपवंश' यह ऐतिहासिक रचना है। “अनुपिटक-साहित्य” के इतिहास का दूसरा युग बुद्धघोप के 
आविर्भाव काल से प्रारम्भ होता है। इस युग मे वुद्धघोष के प्रसिद्धि प्राप्त ग्रत्थ--विशुद्धम्ग' 
और उनकी अट्ठ कथाओं के अतिरिक्त बुद्धदत्त, धम्मपाल आदि की “अट्ठकथा' भी लिखी गई है। 
इस युग का रचना काल ५वी शताब्दी से वारहवी शताब्दी तक माना गया है। इस युग में 
इतिहास ग्रन्थ 'महावंश” कच्चान का व्याकरण तथा अनिरुद्ध का 'अभिधम्मत्थसंग्रह भी रचित 
हुए है । 
जेन आगम 

जैन मतावलम्बी अपने धामिक साहित्य को सिद्धान्त या आगम कहते हे । इसमे १२ अंग, 
१२ उपाग्, १० प्रकीर्ण, ६ छेद सूत्र, ४ मूल सूत्र और नन्दि सूत्र तथा अनुयीग सूत्र की गणना 
होती है। इनमें से अंगो को छोड़ कर शेप को सूची और नामों में भी अन्तर मिलते है । उदाहरण 
के लिये प्रकीर्णो की संख्या अनिश्चित है। इसी प्रकार से सिद्धान्तो की परम्परागत संख्या ४५ है 

लेकिन विभिन्‍न स्थलो पर दी गई पुस्तको की सख्या ३४ और ५० के बीच आती है । 
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जैनों की धामिकपुस्तको में स्वयं इनका विभाजन दो प्रकार से किथा गया है। अंग और 
अंगबाहिरिय (अंगों से बाहर दूसरे ग्रन्थ) अथवा अंग-पविद्ठ (जो अंगों के अन्तर्गत हों) और अडंग 
पविट्ठ (जो अंग्रों के अन्तर्गत न हो) । 
संस्कृत साहित्य में जैनो ने भी कम योगदान नही किया है। उमास्वामी (दूसरा नाम 
उमास्वाति), तत्वार्थाधिगमसूत्र (छठवी शताब्दी) और सामन्तभद्र की आप्तमीमासा विशेष 
उल्लेखनीय हैं । ऐसी भी रचनाएँ है, जिनकी कुमारिल ने कु आलोचना की है। सबसे महत्वपूर्ण 
हरिभद्र (आठवी शताब्दी) की रचनाएँ हैं, जिन्होंने पड़्दर्शनसमुच्चय, लोकत्तत्वनिर्णय, 
योगहृष्टिसमुच्चय इत्यादि रचनाएँ की । इन्होने मुख्यतः नीतिशास्त्र पर लिखा। हेमचन्द्र ने भी 
संस्कृत मे योगसूत्र और कई अन्य रचनाएँ की । मल्लिपेण (१२८६२ ई०) ने स्थादवादमंजरी में 
जैनस्थादवाद के सिद्धान्तो का विद्धत्तापूर्ण विवेचन किया है । 


महत्वपुर्ण प्रइन 


१. प्राचीस भारत के अध्ययन के लिये महाभारत के महत्व का विवेचन कीजिये । 
(पी० सी० एस० १७६७) 
२. निम्नलिखित पर टिप्पणी लिखिये '-- ! 
(!) कौटिलीय अर्थशास्त्र । (पी० सी० एस० १६६४८, १६७५) 
(॥) शुक्रनीतिसार । (पी० सी० एंस० १६७८) 
(7) वैदिक साहित्य, (४) आरण्पक, (५) उपनिपद; (५) स्मृतियाँ, (शा) रामायण 
तथा महाभारत, (शाए) बौद्ध तथा जैन साहित्य, (७) भष्टाध्यायी, (») 
बेदांग, (४) जैन आगम । 


दिन 


अध्याय चोबीस 
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धर्म अति व्यापक शब्द है। इसके उच्चारण मात्र से ही सम्बन्धित जाति या समाज का इति- 
हास और उसके जीवन की भूमिका सामने आ खड़ी होती है। “धर्म” शब्द मे जाति विश्वेष की सभ्यता, 
सस्क्ृति, आचार-विचार, रहन-सहन, रीति-रिवाज तथा जीवन-प्रणाली की प्रक्रिया और निर्दर्शन 
प्रस्तुत होता है। धर्म की परिभाषा भी हमारे दार्शनिको, चिन्तकों और मनीपियों ने अपने-अपने 
समय, विचार ओर चित्तन के परिणामस्वरूप भिन्‍त-भिन्‍न छूपो मे प्रस्तुत की है। 'धारणाद धर्म 
इत्याहु.' के अनुसार धर्म जीवत्त का मूलाधार है। इसी से मनुष्य को प्रेरणा और प्रकाश उपलब्ध 
होता है | यही धर्म जीवत की गतिविधि और प्रयति में सहायक होता है । कहने का अर्थ यह है 
कि धर्म वस्तुतः संकुचित नही, अपितु विशद, महानु और उदात्त भावना से श्रकाशमान होता है । 
संसार में जितने भी धर्म हैं, उनका अपना महत्व और स्वत्व तो है ही, किन्तु प्राचीन भारत मे 
धर्म और हिन्दू जाति की अपनी विशेष महत्ता और सत्ता रही है। भारतीय धर्म अन्य सभी धर्मो 
और जातियो का समादर तथा सम्मान करने में अग्रणी रहे है । 

प्राचीन भारत को धर्म के क्षेत्र मे अपनी उपलब्धियों के लिये जो सम्मान प्राप्त है, वह 
ध्वया न्यायोचित है । भारत से सत्य की खोज बहुत गहन रूप से की गई और बहुधा यह कष्ट 
साध्य भी रही । विचारो के क्षेत्र मे अनेक प्रयोगों द्वारा जो कुछ उपलब्ध, हुआ, उसकी कहानी 
बहुत वैविध्यपूर्ण है । 


धर्में की परिभाषा 
भा रतीय स्स्क्ृति के सर्वाधिक विशद अंग धर्म के विषय में यह प्रश्व उठना अति स्वाभाविक 
है कि धर्म क्‍या है? क्‍या यह अंग्रेजी शब्द रिलिजन का पर्यायवाची है ? “धर्म अग्रेजी के 
“पिलिजन का पर्यायवाची नही है। “धर्म” बहुत ही व्यापक अर्थ का सूचक है। “धर्म 
के अमेकार्थों में से एक अर्थ “रिलीजन” का पर्यायवाची हो सकता है, परन्तु वह (रिलिजन 
शब्द) धर्म की धूर्ण अभिव्यक्ति नहीं कर सकता है। मनुस्मृति में प्रथम अध्याय के हवितीय 
थोक मे महपिगण सनु से भ्रश्व करते है, और इसी प्रश्न के उत्तर मे धर्म को व्याख्या के सभी 
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विपय आ जाते हैं । स्थृूल रूप से इस तथ्य को देखने से ज्ञात होता है कि मानव जीवन के सभी 
अगो को नियमित करने वाले सिद्धान्त धर्म की व्याख्या के विषय बन जाते है | मनुष्य समाज 
का सदस्य है, इस सदस्यता के कारण उसके ऊपर अनेक उत्तरदायित्व आ जाते है, इन्ही उत्तर- 
वायित्वों को सम्यक्‌ रूप से निभाने की योग्यता प्राप्त करता तथा उसे इसके साधनों से अवगत 
करता धर्म का सर्वांगीण स्वरूप कहा जा सकता हैं। 
संस्कृत साहित्य में धर्म शब्द उक्त व्यापकता के साथ ही प्रयुक्त किया गया है। यह शब्द 
“प्र” घातु से विमित है (धृ धारणे) । “धृ” धातु का अर्थ धारण शक्ति है; इस प्रकार से किसी 
भी वस्तु की धारणा शक्ति को ही धर्म कहा जायगा । धारण शक्ति का अभिप्राय वस्तु के उस गुण 
से है जो वस्तु को अपने स्वरूप में स्थिर रखती है, जिसके न रहने पर वस्तु अपने स्वरूप से च्युत 
हो जाती है । इसी भाव को व्यक्त करते हुए महाभारत मे कहा गया है “धारण करने के कारण 
धर्म कहलाता है, धर्म प्रजा को धारण करता है, जो धारण संयुक्त है वह धर्म है यह निश्चय है ।” 
धर्म की इस प्रकार की विवेचता का निष्कर्ष यह निकलता है कि जो वस्तु के स्वरूप को धारण 
करता है, उसे नष्ट नही होने देता वह धर्म कहलाता है। अथवा जो वस्तु के द्वारा धारण किया 
जाता है वह धर्म कहलाता है । 
एक कषन्य विचार भी मिलता है 'यो घुत: सनधारयते स धर्म: । इस परिभाषा का अथें 
यह है कि जो धारण किया जाता है अथवा जो वस्तु के स्वरूप को धारण करता है अर्थात्‌ उसे 
नष्ट होने से बचाता है वह धर्म है। कोई भी पदार्थ धर्मों का समुदाय ही कहा जायगा; सब धर्मो 
के समुदाय में एकात्य रहता है, वही मुख्य है अतः उसे धर्म कहते है । इस समुवाय के मुख्य होने 
के कारण भिन्‍न-भिन्‍न धर्म गुण भी कहलाते है । पदार्थों मे जो गुण (७मं) है उन्ही से पदार्थों 
की सत्ता स्थिर रहती है । उस पदार्थ से वे गुण हट जायें तो उस पदार्थ का स्वरूप नष्ट हो 
जाता है। अग्नि का अग्तित्व और चुबक का चुवकत्व ही उनके धर्म है । 
धर्म का वैशानिक विवेचन यह सिद्ध करता है कि वस्तु के स्वरूप निर्माण करने वाले गुण 
धर्म है । जो गुण आत्मा का अभ्युदय करने वाले है वे धर्म कहे जाते है, जो इसे गिराने वाले हैं 
इसका पतन करने वाले हे वे पातक कहे जाते हे अत' अधर्म हैं। अच्छी व खराब, सब वस्तु 
यावन्मात्र परसेश्वर द्वारा सुष्ट है । इसीलिये मनु कहते है कि हिसा करने वाले (व्याप्नादि), न 
हिंसाकरने वाले (मृगादि), मृंदु, ऋर, धर्म अधर्म, सत्य, असत्य, इन सब का विधान भी परमेश्वर 
द्वारा हुआ ।* इस प्रकार ससार की आत्मा के उत्थान (अभ्युदय) करने वाले धर्म तथा उसे गिराने 
वाले धर्म अधर्म कहे गये हे । परमात्मा एक है उसी का अश जीवात्मा है। अंश में (जीवात्मा) 
और अशो में अभेद होने के कारण वह अच्छेय है, अभेद्य है, नित्य है, व्यापक हैं ।* 
भारतीय संस्कृति के सन्दर्भ में धर्म का विपय एक अति व्यापक विपय है, और उसके 
विषय में बहुत कुछ लिखा जा सकता है| एक अध्याय मे इतने व्यापक विषय पर पूर्ण तो क्या, 
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पर्याप्त रूप से भी प्रकाश नही डाला जा सकता । फिर भी इस अध्याय मे सिहावलोकन से पूरे 
विपय की रूपरेखा खीचने का प्रयत्न किया जायेगा, जो अधिक गहरे अध्ययन के लिये भूमिका 
का ही काम देगा । इस पृष्ठभूमि में हम क्रमशः वैदिक धर्म, हिन्दू धर्म--पौराणिक घर्म, वैष्णव, 
शैव, शाक्त, जैन तथा बौद्ध धर्म के विषय में विचार करेंगे । 
वेदिक धर्म 

भारत में धर्म का इतिहास वैदिक काल से पूर्व विनप्ट सिन्धुघाटी की सभ्यता के काल से 
प्रारम्भ होता हे । इसके प्रमाणो का उल्लेख इस ग्रंथ के दूसरे अध्याय में किया जा चुका है । 
सिन्धु सभ्यता के निवासियों के धर्म के कुछ मुल्य पहलू ये हें कि वे एक ऐसे देवता की भी पूजा 
करते थे, जो शिव का आदि रूप था; वे ऐसी देवी की उपासनना करते थे जो मातृ देवी का 
प्रारम्भिक रूप थी, और इसके अतिरिक्त वे वृक्षों, नदियों, पशुओ भर पक्षियों की भी पूजा करते 
थे | इन सभी में वैदिक और हिन्दू धर्म के आगामी विश्वासों के वीज थे । सिन्धु घाटी के घामिक 
विश्वासो के उपरान्त भारतीय धर्म के इतिहास का अगला प्रतिविम्ब ऋग्वेद में मिलता है। 

वैदिक युग के विभिन्‍न चरणों की सस्कृति का उल्लेस करते समय, तत्कालीन धार्मिक 
विश्वासो और धर्म के विभिन्न अंगों का वर्णन तत्सम्बन्धित अध्यायों में किया जा चुका है। फिर 
भी यहाँ मोटे तौर पर उनका उल्लेख करना उचित होगा । 


वेदिक धर्म का विकास 


वैदिक साहित्य के अनुशीलन से पूर्णतया स्पप्ट हो जाता हे कि प्राचीन काल में वेदों को 
धारण करना वैदिक धर्म था। दूसरे शब्दों में वेदों के अनुसरण, अनुपालन और आचरण को 
वैदिक धर्म कहा जा सकता है । वैदिक धर्म के विकास के सम्बन्ध में निश्चित जानकारी वैदिक 
साहित्य से ही उपलब्ध होती है। इस साहित्य में भारतीयों की पैनी अन्तहृष्टि, तक, आत्मा और 
परमात्मा, मन और वृद्धि की प्रखरता भी इहृष्टिगत होती हे । वैदिक धर्म मे भारतीयों के चमत्कार 
के भी दर्शन मिलते है । 
अनेक प्रमाणों से यह सिद्ध हो चुका है कि वैदिक काल शताव्दियों तक चलता रहा और 
इस बीच वैदिक धर्म का निरन्तर विकास होता रहा ! यह विकास केवल आच्तरिक विकास ही 
नही था, अपितु इसके पीछे वैदिक और अवैदिक सास्क्ृतिक धाराएँ भी क्रियाशील थी । 
वैदिक धर्म के विकास पर तुलनात्मक भाषाविज्ञान एवं तुलनात्मक पुराकथाशारक्षपरक 
अध्ययन से बहुत प्रकाश पडा हे । प्राचीन ईरानी, ग्रीक, लैटिन, लिथुआनियन, लेट्टिश, प्राचीन 
प्रशन भाषाओ में वैदिक दिव' शब्द के समानान्‍्तर रब्द प्राप्त होते हे, अतः 'देवता' की अवधारणा 
भारत-योरपीय युग तक पीछे चली जाती है । वैदिक देव द्यौस्‌ पिता, भग्ति, सूर्य के समानास्तर 
शब्द अनेक प्राचीन भारत-योरपीय भाषाओं मे प्राप्त होते है । इसी प्रकार चदच्धमा, आप:, वायु, 
अपा नपात्‌, तित-आप्य, यम आदि देवों के समानान्तर शब्द प्राचीन ईरानी भाषा में मिलते है 
अतः इन देवो की प्राचीनता भारत-योरपीय एवं भारत-ईरानी युग तक सिद्ध होती है । 
वैदिक धर्म के विकास पर विचार करते हुए सामान्यतः पश्चिमी विद्वानु वैदिक धर्म मे 
भारत-योरपीय युग तथा भारत-ईरानी युग से प्राप्त प्रकृति-उपासना के तत्व स्वीकार कर 
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प्राचीन वैदिक धर्म को प्रकृति-उपासना-परक धर्म ही मानते है। उनके अनुसार वैदिक युग में 
प्रकृति के विभिन्‍त पक्षों की देवहूप मे कल्पना कर उनकी उपासना की जाती थी। किन्तु इस 
सम्बन्ध में परम्परागत भारतीय हृष्टि भिन्‍न है। इसके अनुसार प्रकृति के विभिन्‍न पक्षों या उपा- 
दानो तथा भावों की उपासना नहीं, अपितु उनके अधिष्ठाता देवो की उपासना की जाती है। 
वैदिक धर्म के विकास के सन्दर्भ में यही हृष्टि सत्य प्रतीत होती है । 

वैदिक धर्म को प्रायः 'कर्मकाण्ड' कहा जाता है, यद्यवि ज्ञानकाण्ड' में वैदिक धर्म की 
परिणति होती हे । कर्मकाण्डपरक वैदिक धर्म को जानने और “यज्ञ' के स्वरूप को समभने के लिए 
देव” का स्वरूप समझना आवश्यक है । यज्ञ में देवता के उद्देश्य से द्रव्यत्याग किया जाता है। 
जिस देवता के लिए हवि ली जाती हे, होता (ऋत्विक्‌ू-विशेष) उसका मन में ध्यान करता है । 
विकास की इस पृष्ठ भूमि में अब हम वैदिक देवता, पूजन विश्रि, यज्ञ, नैतिक धारणा 
तथा के आध्यात्मवादि आदि पर कमानुसार विचार करेगे ! 
वेदिक देवता 
ऋणग्द में विविध देवताओं की सत्ता का आभास दिया गया है। प्रत्येक वैदिक देवता जगत्‌ 
'के स्रष्टा ओर नियन्ता के रूप में दशित किया गया है, तथा अन्य देवताओ की उत्पत्ति उनसे 
मानी गयी है। इस सम्बन्ध में यास्क का कथन है कि सृष्टि के मूल में कार्यरत शक्ति पर आत्मा 
है, सभी देवता उस एक आत्मा (परमात्मा) के प्रत्यंग हैं और उसी परमात्मा का पुजन विभिन्न 
रूपो या प्रकार में होता है। अत, वह आत्मा ब्रह्म की सत्ता है जो सर्वव्यापक है ।* अनेकानेक 
देवताओं की विभिन्‍न अभिव्यक्ति और मूल सत्ता की एकता का भान ऋग्वेद से होता है ।* 
विभिन्‍न देवता-वैदिक देवताओं के तीन वर्ग है । (१) द्रुस्थानीय (आकाशवासी), (२) 
अंतरिक्ष स्थानीय और (३) प्रथिवीस्थानीय । चुस्थानीय देवताओं में सूर्य, सविता, विष्णु, वरुण, 
मित्र, अश्विन और उपा प्रधान हैं, अन्तरिक्षस्थानीय देवताओं में इन्द्र, अपानपाव्‌, पर्जन्य और रुद्र 
मुख्य हैं मौर पृथिवीस्थानीय देवताओं में अग्नि, वृहस्पति और सोम आदि देवता हे । 
इन विभिन्‍न देवताओ मे प्रमुख “इन्द्र” अत्यन्त शक्तिशाली और पराक्रमी देवता था | वह 
दस्युओ का विजेता था। वह प्रथ्वी, अन्तरिक्ष और आकाश से भी विशाल था । पृथ्वी से तो वह 
दस गुना बड़ा था। ग्यावापृध्वी (आकाश ओभोर पृथ्वी) मिलकर भी इन्द्र के आर्घे तक नही थे । 
उसकी मुट्ठी मे दोनों लोक आ सकते थे । उसका मुखमण्डल सूर्य के सहश था । वह अपनी इच्छा- 
नुसार कोई भी रूप धारण कर सकता था । वह अपने वज्न से शत्रुओं पर भयंकर मार करता था। 
“उसके लिए कहा गया है, “हे इन्द्र तुमने ही शुण्ण (देत्य) के युद्धों से कुत्स की रक्षा की, तुमने 
शंबर (दैत्य) को मारा, तुमने बड़े अर्वुद (दैत्य) को इसलिए पैर से मसल दिया कि तुम अतिथि 
(संभवत: किसी दल का नाम) के साथियों की रक्षा कर सको । तुम हमारे शत्रुओं (दस्युओ) को 
बड़े बलपूर्वक मार रहे हो ?* 





१. त्तिदक्त ७॥४।८-६ 

२. इन्द्रं मित्र वरूणमग्तिमाहुरथों दिव्य: स सुपर्णों गरुत्मान्‌ । 
एक सद॒विष्रा वहुधा वदन्ति अग्निं यम मातरिश्वानमाहु: ॥ ऋग्वेद &॥१०५॥; १॥१०४॥। १५ 

है. ऋग्वेद ११५१॥६ । 


शक न 


हैं >> ८ 


है 
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वैदिक देवताओं में वरुण का उल्लेख जगतु के नियन्‍्ता ओर ऋत के अधिपति के रूप 
में हुआ है । वह आकाश, पृथ्वी और सूर्य का निर्माता था। माया रूप में वह सर्वत्र रहता था। 
इसीलिए उसे विश्वंत्तएचक्षु' (सर्वेत्र हष्टि रखनेवाला), सुक्रतु (अच्छे कार्यों को करनेवाला), 
धृतब्नत (नियमों को धारण करने वाला) और सम्नाद (समान रूप से प्रकाशनशील और शासक) 
कहा गया है तथा पक्षियों और नावो के मार्ग को जाननेवाज़ा सर्वज्ञ मात्रा गया । उसे समस्त 
प्राणियों के शुभ-अशुभ सभी कर्मों का ज्ञाता और तदनुरूप फल प्रदान करनेवाला माना जाता था । 

वैदिक देव मण्डल में सूर्य देवता के प्रति वी आस्था अभिव्यक्त मिलती है । बढ अपने 
प्रकाश से समस्त जगत को आलोकित करता था। उसकी उपासना पांच रूपो में की जाती थी--- 
(१) प्राकृतिक और स्वानाविक रूप में, (२) सवित रूप मे सूर्य की प्रेरक शक्ति का वाचक था। 
इस रूप की प्रार्थना में ग्रायत्री मंत्र का उच्चारण किया जाता था (३) मित्र रूप गे उस्चे सूर्य का 
अंश मान कर उपासना होती थी । यह आराधता ईरान में अधिक की जाती थी । वहां वह वदण 
के साथ वर्णित किया गया है। (४) प्रपन्त रूप में सूर्य शक्ति का परिचायक था जो औपधि और 
वनस्पति जगत के संवर्धध में योगदान करता था । (५) विप्णु के रूप में वह आकाश से विचरण 
करता था | उत्तर वैदिक काल में वह स्वृतत्त और शक्तिशालों देवता बन गया तथा पुराणों में 
उसे इपी वैदिक आधार पर वामन अवतार के छूप में स्वीकार क्रिया गया ! 

वैदिक देवताओं में रुद्र” उग्र देवता था। उम्र रूप में वह रुद्र था तथा सीम्य रुप में 
शिव । जगतु का मंगल करने के कारण वह 'शिव' था । ऋग्वेद में रुद्र और शिव की अभिन्‍नता 
दर्शित होती है ।' वह क्ृष्णोदर, लाल पीठवाला, धनुर्धारी, नीले केशवाला कौर सहब्लाक्ष वा ।* 
उसकी उपासना उम्र और सीम्य दोनों रूपो में हीती थी । उसे पशुपति भी कहा गया था । 

अग्नि! भी अन्यतम महत्वपूर्ण देवता था। अग्नि द्वारा ही यज्ञ सम्पत्न होते थे । लौकिक 
कार्यों मे भी अग्नि अत्यावश्यक थी। अग्नि देवता सूर्य के सदृश ही प्रकाशमान था। अग्नि को 
पुरोहित, होता और यज्ञिय भी कहा जाता था | वह आहुतियों का स्वामी और धर्मों का प्रधान 
था । उसी के माध्यम से आहुति देवताओं तक पहुँचकर सुख्ध प्रदान करती थी। दाहकर्म भी अग्नि 
से ही होता था । 

सोम' आरयों का अत्यन्त प्रिय पेय था, जिसे बाद में देवता की संज्ञा दे दी गयी थी | यह 
आनन्द और प्रफुल्लता का देवता था । ईरान में वह होम के रूप में तथा यूनान में डिआनिसस के 
रूप में पुजित होता था | ऋग्वेद मे उसकी उत्पत्ति सूर्य और विद्युत से मानी गयी है । वह सूर्य 
के साथ प्रकाशित होकर अन्धकार का विनाश करता था। उसे चन्द्रमा भी माना गया था ।* 

अन्य वैदिक देवताओं में अश्विन, वायु, मरुत, पर्जन्य, यम आदि अनेक देवता थये। 
इनमें अश्विन! दो का पुत्र था, जो अत्यन्त सुन्दर और तरुण था। 'मरुत” रुद्र का पुत्र था, 
इसलिए वह अपने पिता की ही तरह भयंकर था । वह मंकावत का देवता था। वायु! कल्याण- 
कारी देवता था । 'पर्जन्य' जल वर्पा और नवियो का देवता माना गया था ॥ 





१. ऋग्वेद २।३३॥७ 
२. अथवंवेद ११॥१७-८5; ११३२६; ११॥२२-७ 
३. ऋग्वेद ह॥8३॥१; दै॥१5; दे।दै।दे! ८ा१०८॥१२; १०४४॥४ । 


धर्म (2 ५२५ 


देवताओं के साथ-साथ देवियों की भी कल्पना की गईं थी। इनमें 'उषा का 
प्रधान स्थान है । वह प्रातः कालीन अधिष्ठात्री देवी के रूप में अत्यन्त मनोहारिणी कल्पना के 
साथ ऋग्वेद में वणित को गई है । उसके लिये एक मंत्र में कहा गया है, “हे देवकन्ये उषा, हमारे 
लिए धन सहित प्रभ्नात करो । देवी, दानशील होकर पशु-रूप-धत के साथ प्रभात करो |) 
अदिति' 'निस्सीम' सार्वभौम भावत्रा की देवी थी। आर्यों ने उसे माता पिता, पच्चजन, 
देवता, आकाश आदि सभी कुछ स्वीकार किया तथा उसमे भूत और भविष्य की भी कल्पना की । 
सिन्धु नदी को भी देवी रूप से स्वीकार किया गया। वन-देवी की भी प्रतिष्ठा की गई थी जिसे 
आस्यानी' कहा गया । मनुप्य की बुद्धि को भी देवी संज्ञा देकर सरस्वती का रूप प्रदात किया 
गया । आगे चलकर श्रद्धा और मन्यु जैसे अमूर्त्त गुणों को प्रतीक रूप में देवत्व प्रदान किया गया । 
आकाशचारी देव योनियां, अप्तराएँ और गरन्धर्व भी छोटे देवता के रूप मे उपास्य थे । 
श्रेष्ठ देवता--अनगिनत देवताओं की कल्पना किये जाने के उपराच्त स्वाभाविक रूप से 
यह समस्या सामने आई कि कौन देवता किससे श्रेष्ठ हैं तथा सबसे पहले जन्म लेने वाले को 
किसने देखा है । वायु का उद्गम कहाँ से है तथा वह कहाँ से आती है और कहाँ जाती है। इसके 
साथ ही यह भी प्रश्न उठा कि किस देवता को हवि देती चाहिए ।* इन सभी हृष्टियों से श्रेष्ठ 
देवता के विषय में सोचा-विचारा गया । फलस्वरूप धीरे-धीरे देवताओं को कई कोटियों मे रखा 
जिससे उनकी संख्या मे कुछ कमी हुईं। कभी-कभी कुछेक देवता एक दूसरे से सम्बन्धित बताये 
गए । इन्द्र का पिता द्योस था तवा भाई अग्नि । मरुत उसका सहगामी था। उससे बृत्र से आप, 
उपा और सूर्य को मुक्ति दिलाई थी, इसलिए वह स्वभावतः उन देवताओ से श्रेष्ठ और शक्तिशाली 
था। सूर्य अग्वि का रूप था तथा सोम की बहने या माताएँ आप थी । मरुतो का पिता सूर्य था । 
सूर्य की प्रिया उपा थी और बहन रात्रि थी । सूर्य-पुत्री सूर्या का पति अश्विन था तथा अदिति के 
पुत्र आदित्य थे । इस प्रकार वैदिक समाज में देवताओं की विभिन्‍न श्रेणियाँ बन गई जिनसे उनकी 
संख्या घटकर थोड़ी ही रह गई। कुछ देवताओ में श्रेष्ठता के लिए प्रयत्त भी हुआ। की अग्नि 
को सम्पूर्ण सृष्टि का कर्ता माना गया तो कभी सोम को । द्यावापृध्वी को भी सम्पूर्ण देवों और 
मनुष्यों का जनक माता गया । कालान्तर में वरुण ने अपनी प्रतिष्ठा स्थापित कर ली, जिससे सुर्य, 
चन्द्र और नक्षत्र सभी भय खाते थे । सरिताएँ उसी के आदेश से प्रवहमान थी तथा उसी 
की भाया से जगत्‌ का निर्माण और संचालन होता था। किन्तु उसकी प्रभुता अधिक काल तक 
न रह सकी । इन्द्र के उदय के साथ-साथ वरुण का महत्व घठने लगा । अवार्यों से युद्ध करने में 
इन्द्र ने कुशल नेतृत्व प्रदान किया अतः इन्द्र की श्रेष्ठता स्थापित हो गईं तथा बह सभी देवताओं 
में विशिष्ठ माना गया। 
एकेश्वरवद---वैदिक बहुदेववाद के विकास क्रम से यह स्पष्ट हो जाता है कि जब 
देवताओ की संख्या बढ़ी तो सर्वश्रेष्ठ देबता की कल्पना की गई । फिर देवताओ के वर्ग बन गये 
और उसके उपरान्त एकेश्वरवाद 'मोन्ोथीज्म” की परिकल्पना की गईं । इसीलिए चिन्तन करते 





१, ऋग्वेद १॥४८।१; 
३. ऋग्वेद ११४।१६४; १॥२४।१८४; 
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- हुए. यह कहा गया कि “सत्‌ एक ही है जिसे विद्वान अग्ति, यम और मातरिश्वा आदि विभिन्‍न 
-मामों से सम्बोधित करते है ।' 
इस प्रकार बहुदेववाद से एकदेववाद या एकेश्वरवाद की प्रवृत्ति का विकास हुआ । इसका 
उल्लेख पहले ही किया जा चुका है कि प्रारम्भ में इन्द्र का प्राधान्य रहा। कालान्तर में सभी 
देवताओं को एक में समेट कर विश्वेदेवा की कल्पना की गईं और उसे सर्वोपरिं माना गया । इस 
मूलतत्व की धारणा दो रूपो में मिलती है--सर्वेश्वरवाद तथा एकत्ववाद । ऋग्वेद के नासदीय 
युक्त में सर्वेश्वरवाद की भावना मिलती है जिसका तात्पर्य यह है कि एक ही मूलतत्व (तदेकम) 
सृष्टि के आदि में था, उसी से सृष्टि की उत्पत्ति हुई और वही पूर्णझूप से सृष्टि में व्याप्त और 
परिसमाप्त है। सृष्टि के परे उसका कोई अस्तित्व और रूप नहीं है। एकत्ववाद की घारणा 
ऋग्वेद के पुरुष सूक्त मे मिलती है जिससे यह निष्कर्प निकलता है कि सृष्टि का वह कारणभूत 
मूलत॒त्व विराट पुरुष है जो विश्व मे व्याप्त होते हुए भी उसमें परिसमाप्त नही हे अर्थात्‌ वह कुछ 
अंशो में विश्व के परे भी है । 
इसके साथ ही 'सत्‌” तत्व की प्रतिष्ठा ने आरयों के विशिष्ट दर्शन का प्रतिपादन किया। 
वस्तुत. 'सत्‌' तत्व एक ही था जिसे विद्वानों ने अपनी विभिन्‍न शेली में व्यक्त किया । उस परम 
सत्‌ का साक्षात्‌ करता ही मनुष्य का चरम लक्ष्य था । 


- पृजन-विधि 


वैदिक पूजा-पद्धति मे जीवन के प्रति आस्था और अनुराग होता था । आर्य कल्याणमय 
जीवन फे प्रति जागरूक थे तथा देवताओ से वे सौ वर्ष का जीवन, पुत्र धत-धान्‍्य और विजय की 
कामना करते थे । 


पूजन विधि मे स्तुति अथवा प्रार्थना को प्रमुख स्थान प्राप्त था। वेदों की ऋचाएँ और 
सूक्त प्राय: स्तुतियाँ ही हें, जिनमे देवताओं को प्रसन्‍न करने के लिए प्रार्थनाएँ की गई हैं। स्तुति 
सूक्ति, स्तवन, प्रशसा आदि से देवताओं को प्रसन्न किया जाता था तथा लौकिक सुखो की प्राप्ति 
की कामना को जाती थी। स्तुति की पद्धति सर्वंथा सरल थी। वैदिक युग में मन्दिरों या मूर्ति 
पुजा का कोई संकेत नही है। अतः उस समय मन्दिर और मृतिपूजा का सर्वेथा अभाव था । 
यज्न 


वैदिक धर्म के अनुसरण गौर अनुपालन में यज्ञ को सर्वाधिक महत्व प्राप्त था। यज्ञ का 
प्रमुख उद्देश्य देवताओं को प्रसन्‍त करके उनसे धन, सम्पत्ति, ,सुरक्षा, दीर्घायु, शत्रुदमन, विजय, 
सन्तान प्राप्ति आदि की अपेक्षा की जाती थी | यह विश्वास व्याप्त था कि यज्ञ द्वारा मनोकामनाएँ 
पूर्ण होंगी । भार्य अग्ति के उपासक थे और यज्ञ का अग्नि से आधारभूत सम्बन्ध था। अग्नि दो 
प्रकार की मानी गयी स्मार्ताग्ति तथा श्रोताग्ति | अग्ति के इन स्वरूपो के अनुसार यज्ञो को गुह्म 
और श्रौत नामक दो भागों में विभाजित किया गया था । 


यज्ञ मन्त्रो द्वारा सम्पादित किये जाते थे । मन्त्रोउच्चारण के साथ घी, दूध, धान्य अथवा 





4. एक॑ सद्‌ विश्ना बहुधा व्दंति । अग्नि यम मातरिश्वानमाहु: । ऋग्वेद १॥१६८४६। 
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मास की आहुति दी जाती थी तथा यह विश्वास किया जाता था कि ऊपर उठने वाली लम्बी-लम्बी 
लपटे ह॒व्य को देवताओ तक पहुँचा देती है। ब्राह्मण पुरोहित ही यज्ञ सम्पन्त करते थे । उनके 
बिना यज्ञों की सम्पन्तता असम्भव थी । ऋग्वेद के युग मे ही यज्ञों की महत्ता बहुत अधिक बढ 
चुकी थी । एक स्थल पर कहा गया है, “हे अग्नि देव, जो मनुष्य तुम्हारा यज्ञ करता है वह 
स्वर्ग मे चन्द्र वत जाता है ।””* यज्ञ देवताओ को प्रसन्त करने का प्रधान साधन था। यज्ञ सुष्दिः 
का मूल था तथा देवता तक उससे शक्ति ग्रहण करते थे ।* 

यज्ञों के महत्व का वर्णन करते हुए कहा गया कि मनुष्य के सभी कर्मों में'याज्ञिक क्रिया 
ही श्रेष्ठ थी ।* ऋग्वेद के पुरुपसूक्त में उल्लिखित है कि यज्ञ से ही सृष्टि हुई थी। यज्ञ सम्पन्न 
करने से 'समस्त पाप धुल जाते थे ।* ऐसा भी विश्वास था कि थज्ञ के माध्यम से देवता वश में 
हो जाते हैं तथा बाध्य होकर वे मनुष्य को मनोनुकूल वर प्रदान करते हैं ।* 

यज्ञों के कई प्रकार थे । अग्निहोत्र, दर्श और पूर्णमाश, चातुर्मास्य, आग्रयण, निरूढ पशु, 
बन्ध, सौच्रामणी, पिण्डपितृयज्ञ/ सोमयज्ञ, अग्निष्टोम, पोडशी, अतिरात्र, पुरुपममेध, पंचमहायज्ञ 
आदि प्रमुख यज्ञ थे । इन यज्ञों के अतिरिक्त गवामयन, वाजपेय, राजसूय और अश्वमेध जैसे यज्ञो 
का भी प्रचलन था। ' 

कालान्तर मे यज्ञों का विधान जटिल होने लगा । मध्य वैदिक काल अर्थात्‌ ब्राह्मणो के 
काल में यज्ञों का कर्मकाण्ड अपने चरम उत्कर्प पर था। ब्राह्मणों मे यज्ञ-पद्धति का साग्रोपाग 
निरूपण मिलता है। कुछ सोम यज्ञों मे १६ पुरोहित रहते थे और ये यज्ञ महीनों तक 
चलते थे । पुरोहितो को सहस््नो गाये और प्रभूत धन दान में दिये जाते थे । यज्ञ का महत्व इतना 
अधिक बढ़ गया कि उसका तादात्म्य विश्व के अधिपति और स्रष्टा प्रजापति से किया गया । 

कर्मकाडी यज्ञों की जटिलता मे वृद्धि होने के कारण, शनै. शनै. साधारण जनो मे इनके प्रति 
अनिच्छुकता और उदासीनता होना स्वाभाविक था। फलस्वरूप उतके कर्मकाण्डीय और क्रियायुक्त 
विधानों का विरोध होने लगा । अनेक विद्वतजन यह कहने लगे कि ज्ञान के अभाव मे परलोक 
की प्राप्ति न तो यज्ञ से सम्भव है और न तप से, बल्कि यज्ञ मे 'निहित धारमिक भावना से ही वह 
सम्भव है ।' आगे चल कर उपनिपदो मे ज्ञान तत्व की ही भहत्ता' प्रतिपादित की गयी । अतः 
आत्मज्ञान और ब्रह्मज्ञान पर बल दिया गया | ः 

इस प्रकार यज्ञो का विरोध तो हुआ पर तब भी वे वैदिक धर्म के अभिन्‍न अग रहे । 
भारतीय संस्कृति के विकास मे यज्ञों के महत्व का निरूपण करते हुए, इतना तो अवश्य ही 'कहा 
जा सकता है कि इनकी वेदी निर्माण पद्धति से रेखा गणित का विकास हुआ तथा इनकी 
रहस्यात्मकता ने आग्रे चल कर तन्‍न्र की विद्या मे महत्वपूर्ण 'स्थान प्राप्त किया । 
नेतिक धारणा 

वैदिक धर्म मे परम तत्व की प्राप्ति के निर्मित्त पवित्र भोजन, शुद्ध पान और निष्केपठ 


१ ऋग्वेद १०।१॥३ । २. पंचविश ब्राह्मण, ११८।४।१ | 
हे. यज्ञौ वै श्रेष्ठतमं कर्म | शतपथ ब्राह्मण, १॥७३॥५। 


४. शतपथ ब्राह्मण, २।३।१॥६ | ५. पंचविश ब्राह्मण, ११८४१ । 
६. शतपथ ब्राह्मण १०५॥४।१५॥ ' 


प्२८ है प्राचीन भारतीय सामाजिक जीवन 


विचार की वपेक्षा की जाती थी। इन आचारो के अनुपालन के विना ऋषि भी परम लद्ष्य तक 
नही पहुँच सकते थे । ऋग्वेद में एक उपासक अपने आराध्य देव से कहता है, "हे देव, यदि हमने 
अपने किसी सुहृदु के प्रति पाप किया हो, अपने वन्धु अथवा सहयोगी का अहित किया हो या 
कभी अपने साथ रहने वाले किसी पडोसी अथवा अपरिचित को 'नी कष्ट दिया हो तो हमे उस 
पाप से सुक्त कर ।”” इसीलिए बाये ऋत' को 'ज्योतिष्पति:” कह कर उच्चस्व स्थाव प्रदाव 
करते थे ।* असत्यभाषी और नर-वधिक से घृणा को जाती थी । इनके अतिरिक्त कपटी, लोभी 
अभिमानी, क्रोधी, क्रूर, देवनिन्दक, ढेपी, कृपण, चोर आदि घृणा के पात्र थे। 

नैतिक अवधारणा में आचार तत्व के साथ-साथ कर्म तत्व की भी अधानता थी । ऐसा 
विश्वास किया जाता था कि बच्छे कर्मो से पुण्य और सुख की प्राप्ति होती है तथा बुरे कर्म करने 
से पाप और दुःख की । अत. सत्कर्म का अनुपालन करना मनुष्य के लिए श्र यस्कर था। पाप! 
भौर पुण्य” के साथ ('पुनर्जन्म' की भी कल्पना की गईं । उनको यह भावना थी कि पूर्व जन्मों के 
कर्मों का फल भोगने के लिए ही जीव इस संसार में बराबर आया करता है। जीवन में कर्म तत्व 
का प्रधान स्थान था । देवताओं के लिए ऐसे विश्लेपणों का प्रयोग हुआ है जो कर्म के सिद्धान्त को 
व्यंजित करते हँ--यथा 'शुभस्पति.' (अच्छे कर्म के रक्षक), 'धियस्पति:” (सवृकर्मो के रक्षक), 
“विचर्पणि:ः और “विश्वचर्षणि: (शुभ और अशुभ कर्मों के द्वप्टा), 'विश्वस्य कर्मणों घर्ता' (सभी 
कर्मों के आधार), आदि । 


पौराणिक घर्स 


वैदिक कर्मकाण्ड तथा उपनियषदों में धर्म और दर्शन के जिन सिद्धान्तों और व्यवहार का 
प्रतिपादन किया गया, वे जतस्ाथारण की धर्म सम्बन्धी भाववाओं से भावात्मक सम्बन्ध, स्वापित 
तही कर पाये । वस्तुत, वैदिक धर्म का व्यवहार साधारण बुद्धि वालो के लिये दुल्ह था। समाज 
में ऐसे लोगो की संख्या शने शनैः कम हीती गई जो वैदिक कर्म और मन्त्रो के यथावत पालन के 
लिये विशिष्ट संस्कारों से युक्त हो । समय की इन विशेष परिस्थितियों मे वैदिक यन्त्रो के आधार 
पर भक्तिवादी धारा पनपने लगी । इस धारा में वैदिक, अवैदिक तथा जनसाधारण के धामिक 
विश्वासों का समच्चय था। इसमे ग्राह्मयता, आकर्षण तथा सरलता थी थी। इस धारा का 
साहित्य पुराणों के रूप मे पनपा । पुराणों के विपय में पिछले अध्याय में विचार किया जा चुका 
है । विययानुसार पुराणों के पाच लक्षण है---(१) से (जयव्‌ की सृष्टि), (२) प्रतिसर्ग (सृष्टि 
का विस्तार, विनाश और पुत्र सृप्टि), (३) वंश (राजाओं की वंशावलोी), (४) मन्वंतर (प्रथक्‌- 
पृथक मनुप्यो के समय घटित प्रसिद्ध घटनाएँ), और (५) वंशानुचरित्‌ (अत्यन्त प्रसिद्ध राजवशो 
का सविस्तार वर्णन) । इस तरह पुराण धर्म और दर्शन के अतिरिक्त विविध विषयों से भी युक्त 
है। सृष्टि से लेकर आग्रागी प्रलय तक की घटनाओं और विवरणो को पुराण-लेखको ने लिपिवद्ध 
किया है । 

बेदो ओर पुराणों में मोलिक और साधारण एकता है तथा दोनों के वर्ण्य विषय एक है, 
नाम, रूप ओर काल ही भिन्‍न है । वेद की जटिल और दुरूह पद्धति पुराणों में सरल और 

राणा 
+ श्ठग्वेद ५६२१७ २. ऋग्वेद १२३४ | 
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सुब्रीध रूप में उभरी । वेदों में ज्ञान और कम के साथ-साथ भक्ति और रहस्य का भी वर्णन 
है। पुराणो मे ईश्वर के प्रति अगाध आस्था, अनुपम अनुरक्ति और गहन भक्ति की चर्चा है। 
उपनिपदो मे प्रतिपादित ज्ञान-तत्व को भी पुराणो ने एक नवीत सरल रूप मे प्रस्तुत किया है । 
पुराणो के अनुशीलन से यह भी स्पष्ट होता है कि वैदिक साहित्य इनका मार्ग दर्शक है और इनमे 
ज्ञान और कर्म, अनुराग्रात्मिका भक्ति, शरणागतिभूता प्रपत्ति, भगवनज्नाम का स्मरण, कोीतंन, 
मनन, गुरु की उपादेयता, मुमुक्षु की मोक्ष, साधना आदि का उल्लेख है। 


पौराणिक धर्म की विशेपताएँ 


पौराणिक धर्म मे समनन्‍वयवादी हृष्टिकोण के दर्शन होते है। इसमे वैदिक धर्म के शिव, 
विष्णु आदि देवताओं के साथ साथ अवैदिक देवी-देवताओं की भी सत्ता का प्रतिपादन किया गया, 
इसके अतिरिक्त इसमे अनेक नये देवी-देवताओं की भी कल्पना करके उनकी पुजन-उपासना विधि 
निर्धारित की गई । 

पौराणिक धर्म की अन्य विशेषता यह है कि इसमे उदार दृष्टिकोण अपनाया गया। वैसे 
तो इसमें एकेज्वरवाद पर जोर दिया गया, पर साथ ही देववादी प्रवृत्ति भी पनपती दृष्टिगत 
होती है । इसमे त्रिदेव को भी महत्व देकर ब्रह्मा, विष्णु और महेश को क्रमशः स्रष्टा, रक्षक और 
विनाशक मान कर प्रकृति की तीनो प्रवुत्तियों के वीच समन्वय स्थापित किया गया। पौराणिक 
धर्म में अनुष्ठानों का भी महत्व है परन्तु ये वेदिक कर्मकाण्ड की अपेक्षा अधिक सक्षिप्त और सरल 
है । इनमें मन्त्र, जप तथा ध्यान को सरल बताया गया और यज्ञ न कर सकने की दशा में पुष्प, 
धूप, दीप और ब्रसाद द्वारा भी पूजन विधि का विधान बताया गया । 

पुराणो की भाषा सरल तथा विपय वर्णन की विधि मनोरंजक है। इनका अध्ययन करने 
के लिये कोई वन्धन नही था। अत. इनमे प्रतिपादित धर्म सभी के लिये ग्राह्म और आचरित हो 
सका । स्त्रियाँ, शूद्र और विदेशी आदि सभी पौराणिक धर्म का पालन कर सकते थे। भारतीय 
सस्क्ृति मे विदेशी तत्वों को अपने में मिला लेने की शक्ति पौराणिक धर्म की ही देन है । 

पौराणिक धर्म मे आचरण के वाह्य रूप का भी विधान है। तीर्थ-यात्रा, दान-दक्षिणा, 
मन्दिर आदि का निर्माण, मूर्तिपूजा, तिलक, चन्दन, शरीर पर भस्म मलना, उत्सव तथा धार्मिक 
भोज आदि की व्यवस्था किये जाने के कारण यह धर्म लोकप्रिय और उत्साह॒वर्धक बना । 

उपरोक्त विशेषताओं के कारण पौराणिक धर्म ने बड़ी प्रगति की और समय बीतने पर 
इसका अतिशय विस्तार भी हुआ । इस सन्दर्भ में ही पौराणिक धर्म के विभिन्न सम्प्रदायों तथा 
विधियो का अध्ययतत करना उचित होगा । 


वेष्णव धर्म 
उद्भव और विक्ास--भगवान्‌ विष्णु को अपना प्रधान इष्ठदेव मानने वाले भक्त 
वैष्णव कहें गए तथा तत्सम्बन्धी धर्म वैष्णव धर्म। वैष्णवों की दृष्टि में विश्व विष्णु की 
ही शक्तियों की अभिव्यक्ति है। समस्त जगत्‌ उन्ही की विलक्षण कृति है। उनमे (विष्णु अथवा 
हरि) और जगत्‌ मे कोई भी भेद नही है। उनके अवतार सदैव होते रहते है । जिस प्रकार न 
सूखनेवाले सरोवर से सहस्रो कुल्याएँ (छोटी धाराएँ) निः:सृत होती है उसी प्रकार उस सत्व-निधि 
६७ 
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हरि से असंझ्यों अवतारों का उद्गम होता है ।१ यद्यपि उनके अधिकतम अवतारों की संख्या २४ है 
और न्यूनतम १०, तथापि विष्णु के १० अवतार अधिक प्रस्यात हुए । ये दस गवतार-मत्स्य, 
कच्छप, वराह, नूसिह, वामन, परशुराम, राम, वलराम, बुद्ध और कल्कि हैँ । इन अवतारों में कृष्ण 
का नाम नही है, क्योकि कृष्ण स्वयं भगवानु के साक्षात्‌ स्वरूप हे । वासुदेव, जो कृष्ण का प्रारम्भिक 
नाम था, पाणिनि के युग में प्रचलित था । वासुदेव की उपासना करने वाले “वासुदेवक” कहे जाते 
थे ।* पतंजलि ने भाष्य करते हुए लिखा है कि वासुदेव 'पूजाह' (तत्रभवतः) अर्थात्‌ भगवाध्‌ की 
सज्ञा है, जो दिव्य पुरुष है । वे सम्भवतः वृष्णि-बंशी रहे । पतंजलि के अनुसार वासुदेव विष्णु के 
रूप थे। तत्कालीन समाज में कस और वासुदेव सम्बन्धी आख्यान प्रचलित हो चुके थे ।१ अतः 
पाणिनि के काल से वासुदेव का पूजन और वैष्णव धर्म का प्रसार तीन गति से प्रारम्भ हो 
चुका था। 


महाभारत में वासुदेव का अनेक बार उल्लेख हुआ है । वासुदेव के सम्बन्ध में भीष्म का 
कथन है, “इस नित्य, मगलमय, अदभुत और अनुरागी देवता को वासुदेव रूप मे समभना चाहिए। 
ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य और शुद्र भक्ति सवलित कार्यों से उसकी पूजा करते है ।* मौय॑-युग में भी 
वासुदेव-पूजन प्रचलित था। मेगस्थनीज ने मथुरा के 'सौरसेनोई! नामक जाति औौर /जोवारेस! 
नामक नदी का उल्लेख किया हे, जो क्रमशः 'सूरसेत' और “यमुना' शब्दों को व्यंजित करते हैं । 
ऐसा लगता है कि भागवत्त धर्म का उदब मॉर्य-युग के बहुत पहले हो चुका था, जो सम्भवतः 
बोद्ध-युग के पूर्व का समय था । वासुदेव के लिए “नारायण” का भी उल्लेख मिलता है। 'नारायण' 
का 'नाडायन' शब्द से व्यजना की गईं है । “नर शब्द का व्यवहार वैदिक देवों के लिए भी हुआ 
है, इसलिए 'नारायण' शब्द देवा का आश्चय' अर्थ अभिव्यक्त करता है। विष्णु पुराण में उल्लेख 
हूं कि “नर (परम पुरुष) से उत्पन्न होने के कारण जल को “तार” कहते हूँ, बह नार (जल) ही 
उनका प्रथम अयन (आवास) है, इसलिए भगवान्‌ को नारायण कहते है ।* मत्स्य, वायु, ब्रह्माण्ड 
पुराणों मे तारायण को विष्णु का स्वरूप माना गया हे । 

विष्णु का महत्व--ऋगेद में देवता के रूप में विष्णु की स्तुति की गई है। उनके विक्रम 
ओर यश में समस्त जगत समाविष्ठ था। उत्तरवैदिक काल से समाज में विष्णु का प्रभाव बढ़ने 
लगा, जो महाकाव्य-काल में आकर आर अधिक बढ़ गया, जिसने उन्हें सृष्टिकर्ता और जग- 
ब्ियन्ता का पद प्रदान किय्रा । ब्राह्मण ग्रन्थों में विष्णु को सर्वोच्च स्थान प्रदान किया गया है । 
देवताओं और असुरो के बीच हुए सवर्प में विष्णु ने देवताओं की महनीय सहायता की थी। 
उपनिपदों में भी विष्णु को परम ब्रह्म के रूप मे स्वीकार करके परम पद की आप्ति की बात कही 
गई है | महाकाव्यो के समय तक विष्णु परम ब्रह्म परमेश्वर का पद प्राप्त कर चुके थे । महाभारत 





१, अवतारा हसंख्येया हरे. सत्वनिधेद्धिजा: ॥ 
यथा5विदासिनः कुल्या. सरसः स्यु सहस्तश: ॥ भागवत पुराण, १४३२६ | 
२. वासुदेवाजुननाभ्या तुनु । अप्दाध्यायी, ४।३।८८ 
३. महाभाष्य, २।२१११, ३॥१॥२६॥ 
४. सहाभारत, भीष्मपर्द, अध्याय ६६ । ४ विष्णु-पुराण १४६ । 
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के अनेक स्थलों पर तारायण और विष्णु को परमेश्वर माना गया है तथा उन्हें वासुदेव भगवान्‌ 
के रूप में वर्णित किया गया है। विष्णु पुराण में वासुदेव को विष्णु का नामधारी वर्णित किया 
गया है ! उनका “विष्णु! नाम इसलिए था कि समस्त जगत उन्ही की शक्ति से व्याप्त था। पुराणों 
में कहा गया है कि उन्होने अपने तीन पदो से लोको को विजित करके इन्द्र को प्रदान कर दिया । 
पाँचरात्र अथवा वेष्णव धर्म का ज्ञान तत्व--तीसरी ई० पृ० के लगभग पांचरात्र मत का 
विकास हुआ । यह वैष्णव-धर्मं का प्रधान मत था। पांचरात्र” शब्द की व्युत्पत्ति' प्राचीन काल में 
कभी हुई थी । नारद के अनुसार इसमें परम तत्व, मुक्ति, युक्ति, योग और विपय (संसार) जैसे 
पाँच पदार्थ हैं, इसलिए यह 'पाचरात्र' कहा गया। इसका आचार पक्ष वैदिक आचार के ऊपर 
बाश्चित है। पांचरात्र' एकायन (मोक्ष प्राप्ति) विद्या का भी सर्वश्रेष्ठ साधन माना गया है। 
वैष्णव” मौर भागवत” विष्णु के भक्त थे। बहुत पहले पाचरात्र और भागवत एक ही थे, किन्तु 
बाद में उनमें अन्तर हो गया। पाचरात्र साहित्य की कुछ संहिताएँ चौथी और सातवी सदी के 
बीच कश्मीर मे भी लिखी गयी । 
वेष्णव धर्म की पराकाष्ठा का काल--ग्रुप्त काल में वैष्णव धर्म अपनो पराकाष्ठा पर था । 
तत्कालीन युग में विष्णु या नारायण अथवा नर-नारायण का पूजन और मूर्ति-निर्माण बहुत अधिक 
प्रचलित था । उस युग के अधिकाश शासक वैष्णव थे इसलिए वैष्णव स्थापत्य और साहित्य का 
अधिकाधिक विकास होना स्वाभाविक था । कालिदास ने तारायण और विष्णु को समान माना है। 
कालिदास के ही अनुसार भगवान्‌ विष्णु सागर-तल पर सहस्त्र फणों वाले शेपनाग की शैया पर 
विश्वाम करते है और उनके फैले हुए चरण उनके पाद-अ्देश में वैठी हुई लक्ष्मी की गोद में शोभा- 
यमान हैं । उसकी चार भुजाएँ है, जिनमे क्रमश शंख, चक्र, गदा और पद्म शोभित है। उनके 
वक्ष पर कौस्तुभ नामक मणि शोभायमान है तथा निकट ही उनका वाहन गझुंड सेवा के लिए 
खड़ा है ।" 
गुप्त सम्राटो की मुद्राओ पर उनकी उपाधि “परम भागवत” उत्कीर्ण है, जो उनके वासुदेव- 
उपासक और वैष्णव-धर्मावलंबी होने का प्रवल प्रमाण है। चद्धगुप्त द्वितीय, कुमारगुप्त, स्कन्दगुप्त 
जैसे शासक की मुद्राओ और तत्कालीन अभिलेखो मे वैष्णव धर्म सम्बन्धी अनेक संकेत प्राप्त होते 
हैं। गंगधर-अभिलेख मे विष्णु को 'मधुसूदन” के नाम से अभिहित किया गया है। उड़ीसा-स्थित 
उदयगिरि मे चतुर्भुज विष्णु की एक प्रतिमा है, जो ४०० ई० की है। कुमारगुप्त के गढ़वा-अभि- 
लेख मे विष्णु को 'भागवत्‌" कहा गया है। स्कन्दगुप्त-कालीन जुनागढ का अभिलेख (४५६ ई०) 
विष्णु-मन्दिर के निर्माण का वर्णव करता है तथा वामन रूपधारी विष्णु द्वारा बलि से लक्ष्मी को 
छल से हर लेने की बात उल्लिखित करता है। मेहरोली के लोह-स्तम्भ से ज्ञात होता है कि चन्द्र 
नामक सम्राट्‌ ने विष्णु-ध्वज का निर्माण करवाया था। (पूर्वी चालुक्यों का राजचिन्ह ही “गढड़' 
था जो उनके वैष्णव होने का प्रबल प्रमाण है। ग्ुप्तकालीन पुराणों में विष्णु के समस्त अवतारो का 
विशद विवरण मिलता है। इनमे मत्स्य, कच्छुप, वराह, नृर्सिहु, वामन, राम, परशुराम, कृष्ण, बुद्ध 
भौर कल्कि नामक दस अवतारों का उल्लेख हैं । वराहमिहिर ने अपने वृहत्‌संहिता' नामक प्रंध' 
में :विष्णु” भौर (भागवत की चर्चा की है। अमरसिह ने अपने कोश ग्रंथ “अमरकोश' में विष्णु के ' 
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१६ विभिन्न नामों की चर्चा करते हुए 'वसुदेव” को उनका पिता माना है। हप॑ के युग में भी 
वैष्णव धर्म की बड़ी प्रतिप्ठा थी। भागवत लोग वासुदेव विष्णु की उपासना करते तथा अवतार- 
वाद के सिद्धान्त को मानते थे । हप॑ के समकालीन प्राग्ज्योतिपपुर (आसाम) के शासक भास्कर 
बर्मा के कुटुम्ब के लोग वैष्णव धर्म के मानने वाले थे । 

वैष्णव धर्म का प्रसार राजपृत-युग में भी काफी था। खलीमपुर-दानपत्र से विदित होता 
है कि विष्णु का पूजन “ओम नमो नारायण” के नाम से किया जाता था। कभी-कभी ओम्‌ नमो 
भगवते वासुदेवाय” भी कहा जाता था | पूर्व मध्य युग में विष्णु सहस्त्र नामों में प्रचलित थे जिसमे 
वासुदेव, नारायण, कृष्ण, मुरारि, आदिकेशव, हरि, माधव आदि नाम अधिक प्रचलित थे । 

समाज में वैष्णव धर्म सम्बन्धी अनेकानेक समारोह और त्योहार भी प्रचलित 
हो गए थे जिनका उल्लेख पुराण आदि विभिन्‍न कृतियों मे हुआ है। इस सम्बन्ध में ग्रुप्तकालीन 
अभिलेखीय प्रमाण भी मिलते हैं । चन्धगुप्त द्वितीय विक्रमादित्य के उदय गिरि-अभिलेख में 'शयन 
एकादशी” का उल्लेख है जो आपाढ मास के शुक्ल पक्ष के स्यारहवें दिन मनाया जाता था। गंग- 
धर-अभिलेख मे कहा गया है कि यह दिन सभी के लिए प्रफुल्लता लाता है। अलवरूनी ने भी 
अनेकानेक वैष्णव त्योहारों का उल्लेख किया है, जिनमे देवशयनी एकादशी, क्ृष्ण-जन्माप्टमी, 
देवोत्थान एकादशी, रामनवमी आदि विशेष प्रसिद्ध थे । 


उत्तर भारत की भाँति दक्षिण भारत में भी वैष्णव धर्म का प्रसार तीब्र गति से हुआ | 
दक्षिण में भागवत धर्म के उपासक संत आलवार कहे जाते थे । उस समय वैष्णव धर्म के सतो के 
दो वर्ग थे, एक आलवार और दूसरा आचाये । आलवार अनुयायियों की विष्णु अथवा नारायण के 
प्रति अपूर्व निप्ठा और आस्था थी, जो भजनो की रचना करके अपने इष्ट देव का ग्रुणगान करते 
थे । इनमे रामानुज का प्रमुख स्थान है । उनका जन्म द३८ शक स० में हुआ था। काची के 
यादवप्रकाश के वे शिप्य थे, किन्तु वाद में उनसे अलग होकर स्वतंत्र चितन करने तग्रे। वेदात- 
सार, वेदार्थसंग्रह, वेदांतदीप, ब्रह्मसूत्न भगवदगीता-भाष्य आदि उनके प्रमुख ग्रन्थ है। उन्होंने 
वेदान्त-सिद्धात का प्रतिपादन किया था, जिसमें तीन नित्य-तत्वो की चर्चा की गई है--(१) जीव 
(चित्त), (२) जड जगतु (अचितु) और (३) परमात्मा (ईश्वर) । आगे चल कर मध्वाचार्य 
(ग्यारहवीं सदी) ने शंकर के अद्वैत और रामानुज के विशिष्टाह्वत के प्रतिकूल पाँच नित्य भेदों का 
वर्णन किया--(१) ईश्वर और जीवात्मा, (२) ईश्वर और जड जगतु, (३) जीवात्मा और जड़ 
जगत्‌, (४) एक जीवात्मा और दूसरी जीवात्मा, तथा (५) एक जड पदार्थ और दूसरा जड़ पदार्थ । 
मध्य के अनुयायियों ने वैशेषिक पद्धति का अनुसरण किया जिसके अनुसार परमात्मा में अनन्त 
गुण थे । 

वैष्णव धर्म के अन्तर्गत निम्बार्क सम्प्रदाय का भी विकास हुआ । निम्वार्क तैलंग ब्राह्मण थे, 
जो वेल्लारी जिले के निम्ब नामक ग्राम के रहने वाले ये । उन्होने अपने मत के प्रचार के लिए 
संस्कृत भापा अपनायी । उन्होने खंडित किया तथा यह माना कि जड़ जगत, जीवात्मा और पर- 
मात्मा एक दूसरे से भिन्‍न भी हैं और अभिन्‍न भी । 

पूर्वमध्य युग में वैष्णव धर्म का प्रसार महारष्ट्र में भी हुआ । इसका प्रधाव केन्द्र भैमरथी , 
(मा) नदी के तठ पर वसा पण्डरपुर नामक नगर था, जहाँ विठोवा का मन्दिर स्थित है। भग- 
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वान्‌ विष्णु के लिए 'विदठल' शब्द का व्यवहार किया गया है । वैष्णव धर्म के उपरोक्त विकासक्रम 
को दृष्टिगत करते हुए यह कहा जा सकता है कि वैष्णव धर्म का प्रसार भारत में भक्ति और ज्ञान 
के मार्ग को प्रशस्त करने के उद्देश्य से हुआ था, जिसमे विष्णु के विभिन्‍्त अवतारों की उपासता 
और साधना भी समाविष्ठ थी । 

वेष्णव धर्म के सामान्य सिद्धान्त--वैष्णव धर्म में ज्ञान, कर्म और भक्ति का समन्वय किया 
गया । ये तीनो सिद्धान्त गीता मे भी मिलते है। गीता में अधर्म के बढने पर ईश्वर का अवतार 
लेने की बात कही गई है । वैष्णव धर्म मे यही भावना अधिक हढ और स्पष्ट ज्ञान से अभिव्यक्त 
की गई और विष्णु के दशावतारों की वात कही गई । इन अवतारो में कृष्ण-बासुदेव तथा राम 
आज भी प्रत्येक हिन्दू के हृदय मे निवास करते है। वैष्णव धर्म मे व्यूहवाद के सिद्धान्त का भी 
खूब विकास किया । कृष्ण की उपासना का अर्थ केवल मात्र कृष्ण के प्रति भक्ति ही नहीं अपितु 
उनके निकटस्थ सम्बन्धियों के प्रति भी भक्ति रखने को प्रेरित करती है । उतके कुछ सम्बन्धियों मे 
संजयगण, अनिरुद्ध, प्रदुम्न प्रमुख थे । ये व्यूह कहे जाते थे । रामानुज, माध्व तथा चैतन्य के 
कृतक्ृत्यो और प्रतिपादित सिद्धान्तों से यह भलीभाँति स्पप्ट हो जाता है कि वैष्णव धर्म के अनुसार 
भक्ति भार्ग से ही मुक्ति को सुलभ बताया गया और कर्म तथा ज्ञान को आशिक रूप से सहायक 


मानता गया । 
दैव धर्म 
शव धर्म का उद़भव और विकास--शैव धर्म का सम्बन्ध शिव से है तथा इस मत के अनु- 
यायियो के इष्टदेव भगवान शिव है । वैष्णव मत के विपरीत शैव धर्म मे भगवान शिव के अवतारो 
की कल्पना नहीं की गई है । शैव धरम वैष्णव धर्म की अपेक्षा अधिक प्राचीन भी है। यह कहा 
गया है कि किसी न किसी रूप में शैव धर्म अनार्य लोगो में प्रचलित था। कुछ विद्वानों ने सैन्धव 
घाटी से प्राप्त एक मुद्रा पर अंगधारी मानवाकार अंकन को पाशुपत शिव का आदि रूप माना है । 
ऋणग्वेद मे शिव के लिए 'रुद्र” नाम का व्यवहार हुआ है । ऋग्वेद के अनुसार उनके द्वारा फेके गए 
बाण तीक़् रूप से स्वर्ग और पृथ्वी पर गिरते है ।” वे अपने से मनुष्य और गाय को हत करते 
है ।* अत' ऋषियों ने उनकी प्रार्थना की कि वे अपने आयुधों को दूर रखे तथा ट्विंपदो और 
चतुष्पदों की रक्षा करे ।* उत्तरवैदिक काल मे रुद्र को 'शत्तरुद्गरिय/ और 'शिवातनु ” (मंग्रलमय) 
कहा गया और साथ ही पर्वत पर शयन करने के कारण उन्हें ग्रेरिश और गिरित्र नाम से 
अभिहित किया गया ।* समाज मे रुद्र की विशिष्टता और उत्कृष्टता बढती गईं। अथर्ववेद 
और शतपथ ब्राह्मण मे उन्हे सहस््राक्ष कहा गया है ।* उसकी आराधना करते हुए कहा 
गया कि वह विनाश, विष और अग्नि से रक्षा करे ।६ ब्राह्मण ग्रन्थों में उन्हे उषा का पुत्र 
बताया गया है। प्रजापति द्वारा रखे गए उनके आठ नामो में से एक नाम 'अशनि! (वत्ञ) था ।९ 





१. ऋग्वेद, ७॥४६।३ २. वही, १११४।१० 
३. वही, १॥११४॥१ ४, तै० सं०' ४।५॥१ 
५. अथर्ववेद, ११॥२॥७, शतपथ ब्राह्मण $।१॥१॥६ ६. अथववेद ११॥२॥६ 


५७. शतपथ ब्राह्मण ६१३७ कौपीतकि ब्राह्मण ६१७ ! 
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उनके आठ नामों में से रद्र, शर्व, उग्र और अशनि ये चार नाम विध्वंसंकारी और विनाशकारी थे 
तथा चार नाम, भव, पशुपति, महादेव और ईशान, कल्याणकारी थे। यद्यपि समस्त देवगण उनकी 
रुद्रता से भयत्रस्त थे ।" 

सूत्र ग्रन्थों में उनको प्रसन्न करने के लिए पशुवलि की व्यवस्था की गई थी, जो 
ग्राम की सीमा के बाहर आयोजित की जाती थी तथा अवशिष्ट ग्राम में नहीं लायी जाती 
थी ।* उन बारह तामों में 'अशनि' को छोडकर पूर्ववर्ती सात नाम थे तथा पाँच और नाम संयुक्त 
किये गए थे, जो इस प्रकार हैँ--हर, मृड, शिव, भीम और शंकर । उनके साथ इन्द्राणी, रुद्राणी, 
शर्वाणी भवानी नामक चार पत्नियाँ भी जोड़ दी गईं। श्वेताश्वर, अथर्वशिरत्‌ जैसे उपनिपदों में 
शिव के दर्शन और ज्ञान-तत्व की मीमासा की गई है तथा उनका सम्बन्ध ईश्वर, जीव और 
प्रकृति-तत्वों से स्थापित किया गया है । उन्हें सर्वोच्चि देव का पद प्राप्त था। इस युग तक रुद्र- 
शिव की प्रतिष्ठा वढ गई थी। महाभारत में शिव का उल्लेख श्रेष्ठ देवता के रूप में हुआ है, 
जिसने पाशुपत असर प्राप्त करने के लिए अर्जुन को हिमालय जाना पडा था। भगवान शिव ने 
प्रसन्न होकर अर्जुन को पाशपत अख्र प्रदान किया ।* सौप्तिक पर्व मे उल्लेख है कि शिव की क्ृपा 
से अश्वत्थामा को एक खडग मिला था जिससे उसने पाण्डव-पुत्रों का वध कर डाला । 

मेगस्थनीज ने ई० पूृ० चौथी शताब्दी में शैवमत का उल्लेख किया है। वस्तुतः शैव धर्म 
के इस प्रसार का प्रारम्म शुंग-सातवाहन-काल से हुआ जो गुप्त-काल में चरम परिणति पर पहुंचा । 
उस युग में अनेकानेक शैव मन्दिरों के निर्माण के साथ शिव की महिमा से सम्बन्धित उत्कृष्ट 
साहित्य की भी रचना हुईं। गुप्तकाल में शैवधर्म का पर्याप्त विस्तार हुआ । यद्यपि युप्त-सम्राट वैष्णव 
धर्मावलम्बी थे तथापि शैव धर्म का समाज में यथोचित प्रसार हुआ । चद्धगुप्त द्वितीय विक्रमादित्य 
का मन्‍्त्री वीरसेन शैव था । कुमारणुप्त प्रथम के मन्त्री प्ृथ्वीसेन ने शिव-मन्दिर को दान प्रदान 
किया था। स्कन्दगुप्त का अधीनस्थ सामन्‍्त महाराज हस्तिन शिवोपासक था । स्कब्दगुप्त के वैल- 
प्रकार के सिक्के उसकी शैव धर्म के प्रति आस्था व्यक्त करते है। इस युग के साहित्य मे शिव के 
विभिन्न स्वरुपों, मतों और सिद्धान्तों का उल्लेख है। महेश्वर, ईश, ईश्वर, परमेश्वर, अष्टमू्ति, 
वृषभध्वज, शुलभूत, पशुपति, ज्यंबक, त्रिनेत्र, स्थाणु, आयुग्मनेत्र, नीलकण्ठ, नीललोहित, शितिकण्ठ, 
चण्डेश्वर, विश्वेश्वर, शंनु, हर, गिरीश, महाकाल, भूतेश्वर, शिव, शंकर, पिनाकी आदि नामों से 
शिव का उल्लेख हुआ है। कालिदास के साहित्य में गोकर्ण के शिव, काशी के विश्ववाथ और 
उज्जैन के महाकाल-ज्योतिरलिज्ध का संकेत मिलता है। पुराणों मे शिव की महिमा का खूब गुण- 
गान किया गया है । उन्हे देवो में श्रेष्त महादेव कहा यया है।* स्कन्द पुराण में पशुपति, सर्वज्ञ, 
ईश्वर, सब तत्वों के मूल तत्व तथा सवातन भगवान रुद्र ने कहा है कि सृष्टिकर्ता ब्रह्मा से भी 
पहले मैं ही अकेला ईश्वर था, वर्तमान में भी मैं ही ईश्वर हूँ और भविष्य मे भी मैं ही एकमात्र 
ईश्वर रहेंगा | मेरे अतिरिक्त कोई दूसरा ईश्वर नही है ।* उनकी इस प्रतिष्ठा और महानता का 


१. एषो5त्र रुद्रो देवता. ..तस्मादेवा अविभयुः । श० ब्रा० ढ।१॥१॥१ । 

२. भआपस्तम्बगुद्य सूत्र ४५ । ३. महाभारत, वनपवे, ३८-४० | 
४. देवेपु महान देवो महादेवस्ततः स्मृत । वायु पुराण, ५॥४१॥। 

8. हकन्द पुराण, १॥२७-८। 
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क्षारण यह. था कि :उन्‍्होंने अपने ऐश्वर्य से देवताओं को, शक्ति से असुरों को, शान से मुनियों 
(ऋषियो) को तथा योग से प्राणियों को पराजित किया था ।* ढ 

. शिवोपासना का लिगपूजा से सम्बन्ध अति प्राचीन है। ऋग्वेद मे शिश्त (लिंग) पूजको 
को धुणा की दृष्टि से देखा गया है । पुराणों मे शिश्व-पूजा (लिग्र-पूजा) का भी उल्लेख है। एक 
बार जब ब्रह्मा और विष्णु मे श्रेष्ठता का विवाद चल रहा था तब उन्होने दीप्तिमान्‌ भव्यक्त लिग 
देखा ।* मत्स्य पुराण के अनुसार त्रिपुर के दग्ध होने के समय बाणासुर ने शिवलिंग को सिर पर 
रखकर शिव की पूजा की थी । 

गुप्त-काल में पाशुपत संप्रदाय का विकास भी हुआ । इस सम्प्रदाय के सिद्धान्त के तीन 
_अंगर है--(१) पति (स्वामी), (२) व्यक्ति, आत्मा या 'पशु' और (३) पाश (बन्धन) । इनके 
अतिरिक्त चार पाद है--(१) विद्या या ज्ञान, (२) क्रिया अथवा कर्म, (३) योग (ध्यान) जौर 
(४) चर्या अथवा आचार | पशुपति के रूप में भगवाव शिव की उपासवा समाज मे प्रचलित थी । 
शिव की कल्पना अर्धनारीश्वर के रूप मे भी की गई । इसके अन्तर्गत पुरुष और नारी को 
एक ही शरीर के भाग के रूप में स्वीकार किया गया । फलत. शिव और पार्वती-युक्त 'अर्धनारीश्वर' 
की मूर्ति इसी कल्पना पर आधारित थी । 
शिव की पूजा त्रिमूर्ति के अन्तर्गत ब्रह्मा, विष्णु के साथ होती थी, जिसका प्रारम्भ गुप्त- 
युग मे हुआ था। कालिदास चने अपने ग्रन्थों मे इन तीनो देवताओ की वन्दना की हैं तथा उनके 
सम्मान और वैभव का वर्णन किया है । एलीफण्टा की त्रिसूति अत्यन्त विख्यात है, जिसमे ब्रह्मा, 
विष्णु और महेश (शिव) है। ब्रह्मा सर्जन, विष्णु पालन, महेश सहार के प्रतीक है । 
शिव को हरिहर के रूप में विष्णु के साथ दरशित किया गया था। इससे “द्विदेव' की 
कल्पना का विकास हुआ । यह वैष्णव और शैव धर्म के समन्वय का प्रमाण है । वैष्णव और शैव 
के समन्वय की जो परम्परा कालिदास ने प्रारम्भ की थी वह निरत्तर अबाधित रूप मे चलती 
रही । इसका चरम रूप तुलसी रचित 'रामचरितमानस' में मिलता है । 
शैब मत को बगाल के शशाक, थानेश्वर-कन्नौज के पुप्यभृति वंश के शासकों और वलभी 
के मैत्रको ने भी सरक्षण प्रदान किया था । हूण राजा मिहिरकुल भी शैव-मतावलबी था। सातवी 
शताब्दी ई० के मध्य मे आये चीनी तीर्थ॑यात्री द्वेनसाग ने पाशुपतो के सप्रदाय का और महेश्वर के 
उन मंदिरों का, जिनमे ये पशुपत पूजा करते थे, कई जगह उल्लेख किया है। इस सप्रदाय 
में तपस्वी अर्थात्‌ वैरागी, जो अपने शरीर पर भस्म मले रहते थे और गुहस्थ लोग भी 
सम्मिलित थे । पाशुपतो के अतिरिक्त अन्य शैव सप्रदायो के भी उल्लेख है। उत्तर काल 
मे शैव मत जिन संप्रदाओं मे बिखर गया प्रतीत होता है, वे शैव मत से संबंधित धामिक 
तथा दाशनिक चिंतन की उन्नति या अवनति के साथ, मुक्ति प्राप्त करने की विशिष्द 
विधियों पर आधारित थे। शिव ने जो अपनी सौम्य भाकृति के लिये और अपने भक्तो पर 
भासानी से भप्रसन्‍्द हो जाने के लिये ध्सिद्ध हैं, अपने अनुयायियों में किसी भी प्रकार के सांप्रदायिक 


4. वाएु छराण, १०६१-६२ । 


३. सत्स्य ठुराण, ६०४; ब्रह्माण्ड पुराण, २२६।२१; वायु पुराण, ५५॥२१ | 
३ उत्यित: शिरसा इृत्वा लियं***। सत्स्य पुराण; १55।६१। 
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मतभेद की संभावना को समाप्त कर दिया था। फिर भी ऐंसा प्रतीत होता है कि शिव के 
उपासकों के तीन वर्ग थे : याजक अर्थात्‌ तपस्‍्वी उनके सामान्य अनुयायी और जन-साधारण, 
जितका किसी विशेष संप्रदाय से कोई संबंध नहीं था । 

शैव मत के सिद्धांत--शेव मत आस्तिकवादी (ईश्वरवादी) हैं। यह वैज्ञानिक तथा दार्श- 
मिक आधार पर ठिका है। इसकी आधार'भूत संकल्पता यह हैँ कि एक परिवरतंनशील 
ब्रह्मांडीय शक्ति विश्व का सृजन भी करती हैं ओर विनाश भी । सिद्धान्त रूप मे शिव अवतार 
रूप में प्रकट नहीं होता फिर भी वायु पुराण” तथा लिंग पुराण में यह कहा गया है कि शिव 
ते लकुलिद नामक एक ब्रह्मचारी के रूप में अवतार धारण किया था और उसके चार शिष्य थे : 
कुशिक, गाग्यं कौरूप और मैत्रेय । लकुलिनु ने जिस पाशुपत पद्धति की स्थापना की थी उसमे से 
चार सप्रदाय वन गये थे । पाशुपत संप्रदाय का उल्लेख “महाभारत के नारायणीय खंड में है। 

शिव उस शवित का प्रतीक है, जो विश्व पर शासन करती है । वह सृष्टि करता है और 
संहार करता है और इस प्रकार एक परिवर्तन लाता हे। पाशविक तथा मानवीय अस्तित्व काम- 
बासना का फल हैं । पुरुष और प्रकृति का संयोग एक अतहीन प्रक्रिया है, जो उन व्यप्टियो में 
निरंतर प्रकट होती रहती है, जिनका आदि और बंत अवश्यभावी हे । प्रभु॒ख्रप्ठा और संहर्ता 
दोनों हो है । शिव की गतिविधियों के कारण उन्हें महान तपरस्वी कहा गया है और वह प्रकृति 
की शक्यों में मूर्ते रूप भी माने गये। उनका काल (महाकाल) और मृत्यु से भी तादात्म्य स्थापित 
किया गया है, सृजन का अध्यक्ष होने के नाते वह अर्धनारीश्वर (आधा नर ओर आधा बारी) है। 
वह महादेव अर्थात्‌ महान देवता है; वह हर अर्थात पकड़ लेने वाला है, भैरव अर्थात्‌ भयकर, 
भवेश अर्थात्‌ ससार का स्वामी और पशुपति अर्थात्‌ पशुओं का जो मानव आत्माओ के प्रतीक है, 
स्वामी है । शिव का ढप शक्तिशाली, क्रोधी, शीघ्र ही प्रसन्‍त तथा रुप्ट होने वाले परन्तु उदार 
और कठोर हृदय देवता के रूप में निदूपित किया गया है। 


शेव वर्म के विभिन्न सम्प्रदाय 


जैसा कि पहले कहा जा चुका है उत्तर काल में शैव धर्म का विभिन्‍त सम्प्रदायों के रूप में 
विकास हुआ । इन सम्प्रदामों मे कालानन या कारक, पराशुपत-लकुलीश और कापालिक आदि 
प्रमुख थे । शेवागम में ऐसे शेव सम्प्रदायों की संख्या चार बताई गई हे---(१) जैव, (२) पाशुपत, 
(३) कापालिक और (४) कालामुख । 
२. शैव सिद्धान्त--इस मत के अनुयायियो की हष्टि में जगत्‌ के तीन रत्न हें--शिव, 
शक्ति और विन्दु । कर्त्ता शिवा है, कारण शक्ति और उपादान बिन्दु। अतः शैव सिद्धान्त के ये तीन 
हैँ, जो इस मत के समर्थकों को ज्ञान की प्राप्ति में सहायक होते हैं। इसमे पति का अर्थ 
शिव से लिया गया है तथा शिव को सर्वज्ञ, स्वतन्त्र और ऐश्वर्य-सम्पन्त साना गया है । वे स्वे- 
द्रष्टा और कर्ता है । उनमे अर्थज्ञान और क्रियाशक्ति का समन्वित रूप हैं। उनका कर्मफल-रूप 
शरीर नही है, वल्कि उनका शरीर शक्तिरूप (मंत्र-रूप) हे । प्रधानतः उनके पाँच कार्य है सृष्टि 
(उद्भव), पालन (स्थिति), सहार (आदान), तिरोभाव (आवरण) और प्रसाद (अनुग्रह) । इस 
सिद्धान्त के अन्तर्यत जीवात्मा के लिये पशु का व्यवहार किया गया है। 
पाश का अभिश्राय बंधन से मानते हुए यह कहा गया हे कि शिवरूप होने पर भी जीव 
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की पशुत्व की प्राप्ति होती है। पाश के चार प्रकार निदिष्ट किये गए हैं--मल, कम माया और 
रोध शक्ति | प्रलयकाल में जीवो को अपने मे लीन करने वाली शक्ति और सृष्टि-काल मे उन्हें 
उद्भूत करने वाली शक्ति को 'माया' को संज्ञा दी गई तथा शिव की शक्ति को, जो जीवो के 
स्वरूप का तिरोधान करती है, 'रोध' कहा गया है। इस सिद्धान्त के अनुसार जीव तो वस्तुतः 
शिवरूप ही है, किन्तु पाशो के कारण वह बंधनयुक्त रहता है । भतः क्रिया के माध्यम से जीव को 
मुक्ति मिलती है। शिव की उपासना अथवा साधना का मार्ग सब्ध्योपासन, मंत्रसिद्धि, पूजा, जप, 
हवन, आनन्दानुभूति के लिए नैमित्तिक कर्म आदि है । शैव धर्म मे शैव सम्प्रदाय के अनुयायी इसी 
साधना-मार्ग को अपनाकर परम तत्व शिव की कामना करते है। 


२. पाशुपत सम्प्रदाय--शैव मत का सबसे पुराना संप्रदाय पाशुपत है, जिसका उल्लेख 
महाभारत मे है । शुरू की अवस्थाओ मे इसका सबंध 'पशुओ के पति” से किया गया था, परन्तु 
बाद मे उस प्रभु (पति) से जोड दिया गया, जो प्राणियों (पशु) की बंधन (पाश) से मुक्ति पाने 
में सहायता करता है । बाद मे, इसका संबंध लकुलीश से जोड़ा गया, जिसे शिव का अवतार माना 
जाता है । एक उपासना पद्धति (संप्रदाय) के रूप मे इसका उल्लेख उत्कीर्ण लेखों में तथा साहित्य 
में है। शकर और कुमारिल ने इसकी निदा की, क्योकि इसने विक्ृत हो कर दुराचार का रूप 
धारण कर लिया था। पाशुपतो को एक और शाखा ग्यारह॒वी शताब्दी में प्रमुख बन गई; इसके 
अनुयायियों को 'कालमुख” अर्थात्‌ "काले मुख वाले” कहा जाता था। वे कापालिको, कनफटो, 
अघोरियो तथा अन्य वाममार्गी सप्रदायों के अग्रदूत थे । ये कालमुख अपने माथे पर काला तिलक 
लगाते थे । इस सम्प्रदाय के साथ जिन पाँच वस्तुओ का सबंध जुडा हुआ है, वे है. (१) कारण, 
जिसे ईश्वर, महेश्वर, और प्रधान भी कहा जाता है, (२) कार्य, जिसे मह॒त्‌ कहा जाता है और 
जो प्रधान से उत्पन्न होता है; (३) योग, ओरेम्‌ अक्षर का चितन या ध्यान, (४) विधि, अर्थात्‌ 
दिन में तीन बार भस्मी रमाना; और अत मे (५) दु खात, अर्थात्‌ परम मुक्ति । कालान्तर में 
यह सम्प्रदाय विकृत हो गया और इसमे जादू-टोने और एक प्रकार का नर-मास भक्षण--नर 
कपालो मे मास खाना और मदिरा पीना--शुरू हो गया तथा इनके अनुष्ठानों मे संभोग की 
मुद्राओ का अनुकरण किया जाने लंगा । 


(३) कापालिक सम्प्रदाव--कापालिक सम्प्रदाय के अनुयायी सुरापान करते और भोजन 
में घृणित पदार्थ ग्रहण करते है, और ऐसा विश्वास रखते है कि इस प्रकार से ज्ञान-शक्ति 
तीक्ष्ण होती है । ये लोग सर्वदा भैरवी से आलिगित रहने का समर्थन करते हैं। कापालिको के 
इष्ट देव भैरव है, जो शकर के अवतार माने जाते हैं। इस सम्प्रदाय के अनुयायी भैरव को ही 
सर्जेन और संहार करने वाला मानते है। कापालिक सम्प्रदाय के अनुयायी तामसी क्रियाओं के 
माध्यम से अपने उपास्य देव और भैरव को प्रसन्न करते है। कापालिकों का चरित्र और स्वभाव 
जत्यन्त क्रूर और भयंकर होता है । सिर पर जटाजूट, गले मे रुद्राक्ष-माला, शरीर पर श्मशान- 
भस्म, हाथ मे तर-कपाल धारण करना कापालिकों के प्रधान लक्षण हैं। उनका मत है कि छह 
मुद्रिकाओ के प्रयोग से भगासन पर बैठकर परम ब्रह्म आत्मा' का चिन्तन करने से मुक्ति सम्भव 


प्र्ष 
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है । उनकी छह मुद्राएँ हैं (१) कंठिका, (२) रुचक, (३) कुंडल, (४) शिखामणि, (५) भस्म 
और (६) यज्ञोपवीत । १ 

। (४) कालामुख सस्प्रदाग्न--कालामुख सम्प्रदाय के अनुयायी कापालिको के ही वर्ग के थे 
किन्तु वे उनसे भी अधिक अतिवादी और भयंकर प्रकृति के थे । शिवपुराण भे उन्हें महाव्रतधर 
कहा गया है। इस सम्प्रदाय के अनुधायी नर-कपाल में ही भोजन, जल तथा सुरापान करते और 
शरीर पर चिता की भस्म मलते है । 


(५) लिगायत सम्प्रदाय--दक्षिण भारत में शैव धर्म के अन्तर्गत वीर शैब सम्प्रदाय का 
बड़ी तीत्र गति से विकास हुआ । इस सम्प्रदाय के अनुयायी 'लिगायत' या 'जंगम' कहे जाते थे । 
इस सम्प्रदाय के अनुयायी शिवलिंग को चाँदो के सम्पुट मे रख कर गले मे लटकाएं रहते थे । 
इनका आचरण वर्णव्यवस्था के प्रतिकुल होता था । इनकी विचारधारा के अनुसार एक परम 
ब्रह्म, जो सत्ता (सत्‌), बुद्धि (चित) और आनंद स्वरूप है, शिव का सार (शिवतत्त्व) है, और 
उसे स्थल कहा जाता है, क्योंकि पुर और प्रकृति से उत्पन्त होने वाला यह शिव उसी में विद्यमान 
रहता है और अंत मे उसी में लोट जाता है। नैसग्रिक शक्ति से भरे विक्षोभ के द्वारा यह स्थल 
लिंगस्थल (मूर्त तथा पुजित शिव या रुद्र) और अगस्थल (जीवात्मा या उपासक) में विभक्त हो 
जाता है । शक्ति भी अपनी इच्छा से दो भागो में विभक्त हो जाती है, जो शक्ति शिव में जाती 
है, वह काल, और जो जीवात्मा में जाती हे, वह भक्ति कहलाती है । यह अन्ततोग्रत्वा आत्मा और 
शिव का सम्मिलन है। भक्ति जीवात्मा का गुण है । यह ईश्वर के प्रति अनुराग है। इस प्रकार 
भक्त वह है, जो अपने मन की सासारिक विपयो से विमुख कर लेता है । लिगायत सम्प्रदाय के 
विचार के अनुसार, मुक्ति प्राप्त करने का उपाय भक्ति अर्थात्‌ ईश्वर के प्रति प्रेम द्वारा और नैतिक 
तथा आत्मिक अनुशासन के अभ्यास द्वारा है, जिससे शिव के साथ सामरस्य प्राप्त होता है । 


शाक्त धर्म । 
' बैसे तो मातृ देवी की उपासना का सूत्र प्राक-वैदिककाल में भी खोजा जा सकता है, परतु, 
शंक्ति की उपासना का सम्प्रदाय वैदिककाल जितना हो प्राचीन है। इसे मूल तत्त्व (प्रकृति) के साथ 
आत्मा (पुरुष) के सम्मिलत का प्रतीक कह कर इसके लिए एक , दार्शनिक प्रामाणिकता प्रस्तुत की 
गई । यह माता गया है कि सहचर नारी तत्त्व में एक प्रकार की सक्रियता और व्यक्तित्व विद्यमान 
है । शक्ति संप्रदाय का शैव मत के साथ घनिप्ठ सबंध है और इसे वैदिक नाम नाना से लेकर अंबा, 
दुर्गा, गौरी, पार्वती तक तथा अन्य कई नाम दिए गए है । पुराणों के अनुसार, शक्ति की उपासना 
मुख्यतया काली और दुर्गा की उपासना तक ही सीमित है, जिन्हें महिषासुरमदिती (महिपासुर का 
बध करने वाली), शुम्भ और निशुम्भ- को मारने वाली आदि जैसे नाम भी दिए गए है। उसे 
चामडा भी कहा जाता है, क्योकि उसने चंड और मुड नामक दानवों का वध किया था । कुछ 
ग्रेगी का कहना है कि सात शक्तियाँ नामश" ब्राह्मी, माहेश्वरी, कौमारी, वैष्णवी, बाराही 
नुसिही, और एन्द्री, उत-उन देवताओं की शक्तियों या भावनाओ की प्रतीक है, जिन पर उनके 
ताम रखे गए है । ये सब नाम एक ही देवी के हैं, जिसे आम तौर पर शक्ति कहा जाता है ।' 





९. बह्मसूत्र, २४२।३५०-३६ 


धर्म /20 ४३९ 


मा्क॑ण्डेय पुराण के अनुसार, जिस देवी ने महिपासुर का वध किया था, वह शिव, विष्णु और ब्रह्मा 
के तेज से मिलकर बनी थी और अन्य सब देवताओ ने उसके अग-प्रत्यंगों के निर्माण के लिए 
अपना-अपना अंश दिया था । 
शाक्त सिद्धान्त--शाक्तों की साधारण प्रथाओ तथा भअनुष्ठानों के साथ संवधित अनेक त 
मीमांसात्मक सिद्धांत है । इनके अनुसार शिव और शक्ति आद्य मूल तत्त्व है। प्रकाश रूपी शिव 
विमर्श या स्फूर्ति-रूपी शक्ति के अन्दर प्रवेश करता है और एक विन्दु (बूद) का रूप धारण कर 
लेता है, इसी प्रकार शक्ति शिव के अन्दर प्रवेश करती है और उस बिन्दु अर्थात्‌ बूद का विकास 
करती है, और तब उसमे से नारी तत्त्व निकलता है, जिसे नाद (ध्वनि) कहा जाता है। ये दोनों 
तत्त्व परस्पर मिल जाते है । नारी और नर ऊर्जाओ के मध्य तीत्र आकर्षण काम (प्रेम) कहलाता 
है। बिन्दु और नाद के साथ श्वेत नर बिन्दु और लाल नारी विन्दु मिल जाते है और नर विन्दु 
नारी बिन्दु मे गर्भाधान कर देता है । जब ये चार तत्त्व मिलकर किसी एक वस्तु, कामकला, का 
रूप धारण कर लेते है, तव इस संसार का सृजन शुरू हो जाता है। इसलिए, सृजनशील अभिकरण 
वह देवी है, जिसे सर्वोच्च दैवीय शक्ति माना जाता है और जिसके अनेक नाम, जैसे कि परा, 
ललिता, भट्टारिका और त्रिपुर-सुन्दरी आदि रखे गए है। श्रद्धालु भक्त के दीक्षा ग्रहण कर लेने के 
बाद उस देवी की आराधना तीन प्रकार से की जाती है : समाधि (ध्यान) द्वारा, रहस्यपूर्ण चक्र 
की पूजा (चक्रपुजा) द्वारा जिसे वाह्ययोग अर्थात्‌ भौतिक उपासना भी कहा जाता है, और सत्य 
सिद्धांत के अध्ययन द्वारा । 
कालान्तर में शाक्त विचारधारा हिन्दू धर्म का प्रभावकारी और चमत्कारी सम्प्रदाय 
बन गया । धीरे-धीरे 'शक्ति' के साथ अनेक नाम जुट गए, जो उनके विकसित होनेवाले क्रमिक 
रूपो के परिचायक है। काली, चामुण्डा, चण्डी, देवी, शिवानरी, रुद्राणी, भवानी आदि विभिन्‍न 
नाम शाक्त-शैव सम्बन्ध को व्यक्त करते है । इसके साथ ही लक्ष्मी, वैष्णवी, ब्राह्मी, इन्द्राणी भादि 
विभिन्न नाम भी उनको प्रदान किये गए जो उनके उत्तरीत्तर वुद्धिशील स्वततन्त्र अस्तित्व को स्पष्ट 
करते है, न कि दूसरे देवताओ के प्रभाव को। वाग्देवी, सरस्वत्ती से भी उनका सम्बन्ध स्थिर 
किया जाता है तथा उन्हें बुद्धि और प्रज्ञा की देवी माना जाता है । मध्यकाल तक भाकर शक्ति 
की उपासना वहुत अधिक बढ़ गई तथा उसे सृष्टि, पालन और संहार का रूप प्रदान करके 
उनकी आराधना की जाने लगी । 
शक्ति का स्वरूप--वैदिक साहित्य मे उमा, पार्वती, अम्बिका, हेमवती, रुद्राणी और 
भवानी जैसे नाम मिलते है। ऋग्वेद के दशम मण्डल मे एक पूरा सुक्त ही शक्ति की उपासना मे 
विवृत है जिसे तान्त्रिक 'देवीसूक्त' कहते है । मह॒पि अभृण की ब्रह्मवादिनी दुहिता का नाम वाक्‌ 
था, जिसकी देवी के साथ अभिन्नता थी । 'उसी के उद॒गार इस सूक्त में दर्शित होते हैं ॥ उस वाक्‌ 
शक्ति का कथन है, “मैं ही ब्रह्म के द्वेपियों को मारते के लिए रुद्र का धनुप चढ़ाती हूँ। मैं ही 
सेनाओ को मैदान मे ला खड़ी करती हूँ। मै ही आकाश और पृथ्वी पर सर्वत्र व्याप्त हूँ ।'”* 
निश्चय ही यह कथन शक्ति की महत्ता और तेजस्विता को व्यक्त करता है। वह अन्यत्र कहती है, 





१. अहूं रुद्राय धनुरातनोमि व्रह्महिपे शरवे हन्तवा उ। 
भहूं जनाय सम कुणोमि अहुं द्यावापृधिवी आविवेश ॥ ऋग्वेद, १०॥१२५। 
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“मैं सम्पूर्ण जगत्‌ की अधीश्वरी हैँ । अपने उपासकों को घत्र को प्राप्ति कराने वाली, साक्षात्‌ 
करने योग्य परवह्म को अपने से अभिन्न रूप में जानने वाली तथा पुजनीय देवताओं में प्रधान 
हैँ । सम्पूर्ण भूतों में मेरा प्रवेश है। अनेक स्थानों में रहने वाले देवता जहाँ कही जो कुछ भी 
करते हैं, वह सब मेरे लिए करते हैं ।/१ इससे स्पप्ट है कि शक्ति अद्वत रुप में व्याप्त है । जग्रत्‌ 
के उदुभव, पालन ओर संहार की जो कथा देवी की शक्ति से सम्बद्ध की गई, उसका सूत्र ऋग्वेद 
में हो है । 'शक्ति' का तत्व अत्यन्त विस्तृत है । वह पृथ्वी ओर आकाश दोनो से परे है (परो दिवा 
पर एना प्रथिव्या)। इसी प्रकृति की ।शक्ति को प्रधानता प्रदान करके माया के रूप में 'नित्या 
शक्ति! की भी अभिव्यजना की गई। “माया को प्रज्ञा और स्वप्न दोनों माना गया। शक्ति, ज्ञान 
भौर मोह को उद्॒भुत करनेवाली क्रिया, शक्ति सृजन अथवा सृध्टि शक्ति से सम्बन्धित मानी गई । 

मार्कण्डेय पुराण मे वणित दुगर्सिप्तशती” अत्यन्त महनीय और प्रख्यात अश है, जिसमें 
शक्ति की व्यापकता और महत्ता विवृत है। उसमे शक्ति के तीन छूपों का वर्णन है--(१) महा- 
काली (प्रथम अध्याय), (२) महालक्ष्मी (२ से ४ अध्याय) और महासरत्वती (५ से १३ 
अध्याय) । उक्त पुराण में देवी को ही समस्त प्राणियों में शक्ति, दया, शात्ति, क्षात्ति, तुष्दि, 
बुद्धि और माता के रूप में जवस्थित बताया गया है। शक्ति ही पृथ्वी रूप में सृष्टि की आधार- 
शिल्रा है तथा जल रूप में सम्पूर्ण जगत्‌ को तृपष्त करती है। अपार बल से युक्त होकर वह वैष्णवी 
है । वह जगत की कारणभूता परा माया है। जीव का वन्धन ओर मोक्ष उसी से है। सम्पूर्ण 
विद्याएँ उसी में स्थित हैं । 

हिन्दू धर्म में अन्य देवताओं की तुलना में देवी-गक्ति का वैभव और ऐश्वर्य धीरे-धीरे 
अत्यन्त गक्तिशाली होने लगा तथा मवु-कैटम, महिपासुर, शुंभ, निशुभ, चंड-मुंड, रक्तवीज जैसे 
भयंकर असुरो का विनाश करके वे सर्वश्रेष्ठ हो गईं, क्योकि उन अत्याचारी असुरो का वध कर 
डालने का वल ब्रह्मा, विष्णु, महेश, इन्द्र आदि वलशाली देवताओं के पास भी नहीं था। इसके 
साथ ही “अध॑नारीश्वर' के रूप में शक्ति और शिव दोनो की ट्वितियांँ संयुक्त हुई तथा शिव और 
शाक्त सम्प्रदायों में काफो निकटता आ गई । 

शाक्त धर्म के विकास और प्रगति की प्रमाणित करने के अनेक साक्ष्य उपलब्ध हैं । नेड़ाघाट 

(जबलपुर) के निकट ६४ योगिनी का मन्दिर है, जिसमें £००-११०० ई० के बीच देवी की 
प्रतिमाएँ गढ़ी गईं । उसमे शक्ति की ४४ प्रतिमाएँ हैं, जो प्रधानत' दुर्गा और सप्तमात्रिकाओं की 
हैं । उनमे कुछ पर अभिलेख भी खुदे हैं। इसी तरह के मन्दिर खजुराहो और सुराडा (उडीसा) 
में भी हैं। राजस्थान और मध्यप्रदेश जैसे कुछ अन्य स्थानों में सप्तमात्रिकाओं के अतिरिक्त दुर्गा 
की भी मृत्तियाँ मिलती हैं । बंगाल से चामुण्डा, चण्डी, काली आदि के रूप में दुर्गा की उग्र मु्तियाँ 
मिली है । आसाम स्थित कामारूया देवी का मन्दिर आज भी प्रसिद्ध है, जो देवी के काम रूप-को 
अभिव्यक्त करता है। जम्मू के निकट स्थित वैष्णो देवी का मन्दिर शक्ति के सीम्य रूप का 
प्रतीक है । 

शाक्त उपासना पद्धति--शाक्तो के दो वर्ग हैं, कौलमार्गी और समयाचारी | पूर्ण रूप से 

43. +क ७ मछ कक १0५९७ +५३९/१३५३७७७७०७५५१५/७+७५७७४४७आ न भा भर, 
१ अहं राष्ट्रीसगमनी वसूनां चिकितुर्पा प्रथमा यज्ञियानाम्‌ । 
ता मा देवा व्यदधुः पुरुता भूरिस्थात्ा भुगविशयन्तिमु ॥ ऋग्वेद, १०१२५३। 
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अद्वेतवादी साधक 'कौल' कहे जाते है, जो कर्दम और चन्दन में, शत्रु और पुत्र में, श्मशान और 
भवन में तथा कांचन और तृण मे कोई भेद नहीं समभते । समयाचारी शाक्त आन्तरिक विधि से 
साधना करने मे अधिक समय व्यतीत करते है। कोल मार्गी 'पंचमकार” की उपासना करते है, 
जिसमे मद्य, मास, मत्स्य, मुद्रा और मैथुन है, जो “म' से प्रारम्भ होते है। तामस साधक भौतिक 
आधार पर इनका अनुगमन करते हैं और क्षणिक सिद्धि प्राप्त करते है । वस्तुत पंचमकार के 
लाक्षणिक अर्थ हैं। “मधु” अथवा 'मधथ' का अ्थ है सहसदल कमल से क्षरित होने वाली सुधा । 
'मास' का अभिप्राय है, पाप और पुण्य का नाश और हतन । शरीरस्थ इडा और पिंगला में 
प्रवाहित होने वाले श्वास और प्रश्वास को मत्स्य की संज्ञा दी गई है। असत्‌ सग के त्याग की 
स्थिति है मुद्रा । मैथुन का अभिप्राय सहस्रार में स्थित शिव का तथा कुडलिनी शक्ति का योग या 
सुधुम्ता नाड़ी में प्राणवायु का सम्मिलन है, जो असीम आनन्द प्रदात करता है । 
जैन धर्म 
जेन धर्म की प्राचीनता-- कतिपय विद्वानो का मत है कि जैन धर्म प्रागैतिहासिक काल मे 
जन्म ले चुका था । कुछ अन्य विद्वानों के विचारानुसार सिन्धु घाटी से प्राप्त योगिराज की सूर्ति 
किसी जैन तीर्थंकर की है । कुछ विद्वान जैन धर्म को बौद्ध धर्म का अंग मानते है । ग्रतीत होता है 
कि उपरोक्त तीनो मत केवल अनुमान पर आधारित है। यदि प्राप्त प्रमाणो तथा साहित्यिक 
सामग्री का विवेचनात्मक निरीक्षण किया जाये तो हमे इस तथ्य की प्राप्ति होती है कि जैन धर्म 
का जन्म वैदिक काल के अन्तिम चरणों मे हुआ था । परल्तु जैन ग्रन्थों के अनुसार पाश्व॑नाथ से 
पहले जैन धर्म के २२ तीर्थंकर हो चुके थे---तो निश्चय ही यह ४र्भ वैदिक धर्म का समकास्रीन 
रहा होगा । इस कारण जैन धर्म की प्राचीचता को और पीछे ले जाया जा सकता है। परन्तु 
पाएवेनाथ एवं महावीर स्वामी के पूर्व के किसी तीर्थंकर के विपय मे कोई सूचना नहीं मिलती । 
इस विवाद मे न पड़कर हम इतना तो निश्चयपुर्वंक कह सकते है कि छठी शत्ति ई० परृ० मे धाभिक 
क्वाति के समय जैनधर्म ने नवीन परिवेश धारण करके धामिक जगत को अत्यधिक प्रभावित किया । 
जेन धर्म के तीर्थंकर--जैन धर्म के सन्त तथा प्रमुख अधिष्ठाता तीर्थंकर कहलाते है । तीथ्थ- 
क्रो को जितेन्द्रिय ज्ञानी माना जाता है। जैनधर्म के अनुसार "तीर्थ शब्द का अर्थ उस निमित्त से 
है जिसका अवलम्ब लेकर मनुष्य सासारिक मोह माया से विरक्त हो, दु.खो से मुक्ति पाकर मोक्ष 
प्राप्त करता है । अत “तीर्थंकर” ऐसे महात्मा पुरुष तथा ज्ञानी थे जो निमित्त की खोज करके 
मोक्ष प्राप्ति का साधन निरदिष्ट करते थे । जैन साहित्य के अनुसार जैन धर्म के चौबीस तीर्थंकर 
हुए है । जिनके नाम क्रमश. इस प्रकार है--- 
(१) ऋषभ, (२) अजीत, (३) सम्भव, (४) अभिनन्दन, (५) सुमति, (६) पदुमप्रभ, 
(७) सुपाश्वं, (८) चत्धप्रभ, (5) सुविधि, (१०) शीतल, (११) श्रेयाँस, (१२) वासुपुज्य, 
(१३) विमल, (१४) अनन्त, (१५) धर्म, (१६) शान्ति, (१७) कुन्थ, (१८) अर, (१४६) 
मतिल, (२०) मुनि सुब्रत, (२१) नेमि, (२२) अरिष्ट नेमि, (२३) पाश्वंनाथ, (२४) महावीर 
स्वामी | 
उपरोक्त तीथंकरों में से अधिकांश के विषय में न तो कोई ऐतिहासिक जानकारी है और 
न ही उनके जीवन*चरित, कार्य-कलापो आदि का विवरण ही आ्ाप्त;है। जैन धर्म के तैइसवें तभा 
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चौवीसवें तीवैकर क्रमण: पार्वनाव तथा महावीर स्वामी के जीवन चरित एवं विचारों से जैन पर्म 
सम्बन्धी पर्याप्त जानकारी प्राप्त होती है 
पाइवेनाथ 

जीवन चरित--जैन धर्म के तेडसवें तीब॑कर पारवंनाथ वास्तविक ऐतिहासिक व्यक्ति थे । 
जैज्नोवी महोदय तो इन्हे जैन धर्म का संस्वापक हो मातते है । जाह्ययों की परन्थरा के अनुसार 
पाउवनाथ की गणना भगवान के चौवीस अवतारों में की जाती है । ऊल्पसून्र के अनुसार परारवेबाव 
का जन्म महावीर स्वामी से लगभग २४५० वर्ष पूर्व 7जा या । उनके पिता अश्वमेत वारामस्री के 
राजा ये तथा उनकी माता हा नाम वामा था। उनझा प्रारम्निक जीवन उत्तराधिकारी राजड्रमार 
के रूप में व्यतीत हुआ तथा युवावस्था में उनडा विशह छुमस्थत देश दी राजझुमारी प्रभावती ऊँ 
साथ हुआ । तीस वर्ष की थायु में वे गृह त्वाग कर सन्‍्यासी हो गये तथा छ३ दिनो तऊ जड़ी 
तपस्या करने पर ८५वें दिन उनके हृदय में ज्ञान ज्योति का प्रात प्रस्ऊुटित हुला । टी सान 
प्राप्ति का स्थान सम्मेय पर्वत वा। ज्ञान प्राप्ति के परचात सत्तर वर्ष तकू एन्हनि जपने सत्त तथा 
विचारों का प्रचार किया तथा सी वर्ष की जायु में उन्होंने मौलिक गरीर का त्वाग ऋर दिया। 
उनके प्रचार कार्य मे अन्य अनेक प्रचारदों के अतिरिक्त उनऊी माता वासा सदा पत्नी प्रभा- 
बतो ने प्रचुर योगदान किया । पार्वनाव ने चार गयों या संथों ही दवापता की । प्रत्येक बाग 
एक गणवर के अन्तर्गत काय॑ करता था । उनके अनुयायिवों में की और पुदप का समान महल 
प्राप्त था । 


महावीर स्वामी 
जीवन चरित्त--छठी जताह्दी ई० पु० में वज्नि गणराज्य संघ में ज्ञाधिक कुल के प्रधान 
सिद्धार्थ थे। निद्धार्व बहुत प्म्माननीय तथा उच्च छूज से संबंधित थे । सिद्धार्थ के तीन सस्तानें 


न 
थीं--एक कन्या तथा दो पुत्र । सबसे छोटे पुत्र ह्॒ नाम वर्धघमान था। इसका जन्म रद ई० 
पु० मे हुआ था। यही वर्धनान कालान्तर में महावीर स्वामी फे रूप मे जैन धर्म के प्रमुख 
प्रतिप्ठाता बने । 

वर्धभान (महावीर) का प्रारम्मिक जीवन राजऊुमारों की भांति व्यतीत हुआ था भर 
उन्होंने अनेक राजकीय विद्याओं में कुझलता प्राप्त की । ऐसा संभवत्तः इस लिए हुआ कि उनके 
पिता देवज्ञों जी भविष्यवाणी के झनुत्प उन्हें चक्रवर्ती सत्नाट बनाना चाहते होंगे। तीस वर्ष की 
आयु होने पर उनके पिता हा देहावसान हो गया । फलत, चक़वर्ती सच्मराट बनाने के आांक्तो 
पिता के नियन्त्रण की समाप्ति हो गईं। जब वर्धमान के हृदय में विरक्ति उत्पन्न होने लगी तथा 
उन्होंने सन्‍्यास धारण कर लिया | सन्यास धारण करने पर महावीर नेन भिस्ठु के रुप में दीक्षिव 
हुए । भिल्ठु जीवन में उन्होंने घोर तपर्या, शारीरिक यन्त्रणा तवा आत्महनन आदि माध्यमों के 
द्वारा ज्ञान प्राप्ति की चेप्टा की । 

वारह वर्ष की घोर यन्त्रणापुर्ण तपस्या के उपरान्त तेरहदें वर्ष में महावीर को ऊैवल्य 
(ज्ञान) प्राप्त हुआ । उनके ज्ञान प्राप्ति का स्थान “जम्मिययाम' (जुम्मिका) के निकट उज्जुवालियां 
(ऋजुपालिका) नदी पर स्वित्त था । 

महावीर स्वामी ने अपनी इन्द्रियो को वज्ञीभुव कर लिया था अतः उन्हें 'जिव! कहा गया 
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है। तपस्वी जीवन में महान पराक्रम प्रदर्शित करने के कारण वे “महावीर” कहलाये । कैवल्य 
ज्ञान) प्राप्त करने के कारण वे “केवलि/” अथवा “केवलिन” कहे जाते है। वोद्ध साहित्य में 

उन्हें “निगण्ठ-नारपुत्र ” कहा गया है। उन्हे अहंत (पुज्य) भी कहा जाता है । 

महावीर द्वारा धर्म प्रचार--“कैवल्य ” प्राप्ति के उपरान्त महावीर स्वामी ने धर्म प्रचार 
तथा प्रसार का क्रम प्रारभ किया । तपस्वी जीवत मे अनेक घोर कप्टो को भोगने के मार्ग में आने 
वाली बाधाओं का सहज ही सामना करते हुये वे अकेले ही प्रचार कार्य में जुट गये । कुछ समय 
उपरान्त तालन्दा में उन्हें अपना प्रथम सहयोगी गोशाल मिला परन्तु लगभग ६ वर्ष परचात उसने 
महावीर का साथ छोड दिया। यह धार्मिक क्राति का युग था तथा देश में अनेक मत तथा 
सम्प्रदाय अपने-अपने विचारों का प्रचार कर रहे थे । महावीर स्वामी के समक्ष दो विकल्‍प थे---- 
या तो वे प्रचलित मतो का विरोध करते अथवा उनसे सहिष्णुता स्थापित करते । महावीर स्वामी 
ने मध्य मार्ग अपनाया । भाग्य ने उनका साथ दिया तथा उन्हे अनेक राज्यों तथा शासकों का 
समर्थन प्राप्त हो गया । लिच्छुवी राज चेटक की पुत्री तथा चम्पा नरेश दधिवाहन की पत्नी पदमा- 
वबती उनकी प्रथम शिप्या बनी । मगध नरेश विम्विसार, सिन्धु सौवीर के नरेश उदायित, कौशाम्बी 
नेरेश स्तानिक, अवन्ति नरेश प्रद्योत आदि ने महावीर स्वामी के धर्म प्रचार मे बडा सहयोग 
दिया । महावीर स्वामी के प्रचारक शिष्यों में कामदेव, चुलानिपिया, सुरदेव, चुल्लसयग, आनन्द, 
कुन्डकोलिय, महासयग, साल्हीपिया, नन्दितीपिया, सद्धाल तथा पुत्त विशेष उल्लेखनीय हे । 

ई० पू० ५२७ में राजगुह के समीप पावा मे ७२ वर्ष की आयु मे महावीर ने निर्वाण 
प्राप्त किया था। 


जैन धर्म के सिद्धान्त 


जैन धर्म के सिद्धान्तो को तीन प्रमुख भागों मे विभाजित किया जा सकता है--- 
(१) आध्यात्मिक तथा दाशंनिक रिद्धान्त, (२) व्यावहारिक सिद्धान्त, तथा (३) अन्य विभिन्‍न 
हृष्टिकोण । इस वर्गीकरण के अनुसार जैन धर्म के सिद्धान्तो तथा मान्यताओं का वर्णन निम्न- 
लिखित है-- 
जैन धर्म के दाशंनिक तथा आध्यात्मिक सिद्धान्त 

(१) निवृत्ति मार्ग--जैन धर्म के अनुसार सारे सुख, प्राप्तियाँ, भोग, काम आदि दुखमूलक 
हैं तथा मनुष्य का जीवन मृत्यु के भय से सन्त्रस्त है। शरीर नाशवान है, क्षणभगुर है, अत. भोतिक 
सुखो की प्राप्ति निरर्थक, निराधार तथा अर्थहीन है । महावीर स्वामी का सन्देश है कि वास्तविक 
सुख की प्राप्ति ससारत्याग में है। मानव को उस संसार से विमुख हो जाना चाहिये जिसमे अच्त- 
हीन दुख भरे हुए हैं । सम्पत्ति परिवार, सप्राज आदि का त्याग कर, भिक्षु बनो एवं परिभ्रमण 
करते रहो ।' इस प्रकार जैन धर्म में निवृत्ति मार्ग की प्रस्तावना की गई है । 

(२) फर्म तथा पुत्तर्जन्सं--जैन धर्मानुसार कर्म ही जीवन का कारण है तथा कर्म ही मृत्यु- 
दायी भी है। मनुष्य को कर्मानुसार फल की प्राप्ति होती है । मनुष्य का जीवन आठ कर्मों मे वेँधा 
हुआ है--यथा (१) ज्ञानावरणीय कर्म, (२) दर्शनावर्णीय कर्म, (३) वेदनीय कर्म, (9) मोहनीय 
कर्म, (५) आयु कर्म, (६) नाम कर्म, (७) गोत्र कम, तथा (८) अन्तराय कर्म । जेन मतानुसार 
कर्म द्वारा ही पुनर्जन्म होता है। मोक्ष प्राप्ति के लिये कर्म विमुख होना आवश्यक है। यदि कर्म: 
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नही होगा तो पुनर्जन्म भी नहीं होगा और इस प्रकार मोक्ष प्राप्त हो जायेगा । 

(३) त्रिरत्त--क्योकि मोक्ष प्राप्ति के लिये कमंविमुख होना आवश्यक है अत. पृ्व॑जन्म के 
कर्मों से मुक्ति पाने के लिये त्रिरत्नों का पालन आवश्यक है। सम्यक ज्ञान, सम्यक दर्शन तथा 
सम्यक चरित्र त्रिरत्त है। तिरत्नो का पालन करने से सासारिक विषयों में आत्मा का प्रवेश नहीं 
होगा तथा मुक्ति प्राप्त हो जायेगी । 

(४) स्थादवाद--ज्ञान क्या है ? इस प्रश्त का उत्तर प्रत्येक व्यक्ति अपने दृष्टिकोण तथा 
अनुभव द्वारा देता है | ज्ञान की यह विभिन्नता सात प्रकार की होती है । जेन मतानुसार व्यक्तिगत 
दृष्टिकोण ही ज्ञान भेद का कारण है। अतः मनःस्थिति, वैचारिक शक्ति एवं योग्यता की क्षमता 
सभी में समान नही होती । 

(५) अनेकात्मवाद--जैन धर्म आत्मा की एकता में विश्वास नहीं रखता है। सूत्रकृताय में 
कहा गया है कि “यदि सारे जीवित प्राणियों में एकात्मता होती, तो वे, उनका रूप रंग, गतिविधि 
एक समान होती । पृथक-पृथक ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, शुद्र, कीड़े मकोड़े, पक्षी और सर्प ने होते । 
सभी या तो मनुष्य होते या देवता । इस प्रकार, जेन धर्मं आत्मा के अस्तित्व को स्वीफार करता 
है परन्तु परम-आत्मकता को अस्वीकार करता है। जेन मतानुसार आत्मा तथा धर्म का कोई संबंध 
नही है । उनका विश्वास है कि कर्मों के कारण आत्मा मुक्ति से विमुस्त हो जाती है । 

(६) अनीश्वरवाद--जेन धर्म अनीश्वरवादी है। वे ईश्वर को सृष्टि का निर्माता नही 
मानते है । उनके अनुसार ईश्वर आत्मा के श्रेष्ठतम गुणों एवं ज्ञान दा व्यक्तिकरण मात्र है। इस 
मत के आधार पर जैन _मतावलम्बी ईश्वर की अपेक्षा उन जैन तीर्थंकरों की पूजा अचचना करते 
है जिनकी आत्माएँ वन्धन मुक्त हो गई है । 

(७) निर्वाण--जैन धर्म का परम उद्देश्य निर्वाण प्राप्त करना है। उनके अनुसार कर्म फल 
से मुक्ति मिलने पर ही निर्वाण की श्राप्ति होती हे । निर्वाण वह अवस्था है जबकि न तो सुख 
होता है और न ही दुख,न कर्म होता है और न ही उस्तका फल। निर्वाण के पश्चात पूर्ण निर्वन्धता, 
अनन्त शान्ति तथा असी मित ज्ञान प्राप्त करके आत्मा को जन्ममरण के चकक्‍कर से छुटकारा मिल 
जाता है। 

(८) अहिसा--जैंन धर्म मे अहिसा पर अतिशय जोर दिया गया है । जैन मतानुसार ६ 
प्रकार के जीवो के प्रति सयमपूर्ण व्यवहार अहिसा है। ये जीव हे-(१) प्ृथ्वीकाय, (२) जलकाय, 
(३) वायुकाय, (४) अग्विकाय, (५) वनस्पतिकाय, तथा (६) जसजीवा (चलने फिरने वाले 
जीव) । उनके अनुसार मत, वचन तथा शरीर की हिंसा करना अनुचित तथा ध॒र्म विरुद्ध है । 

जैन धर्म के व्यावहारिक सिद्धान्त--धर्म के व्यावहारिक नियमों के पालन द्वारा ही चिस्तन- 
शील अवस्था को प्राप्त किया जाता है। जब जीवन नियमित तथा कर्म फल कामना रहित होगा 
तभी ज्ञान प्राप्ति सभव हे । इस मान्यतानुसार, जैन तीर्थंकरों ने जिन व्यावहारिक सिद्धान्तो की 
व्यवस्था की--वे निम्नलिखित है 
(१) पंच महाव्रत 

()) अहिसाव्रत--जैन मान्यतानुसार अहिता ही परम धर्म है । 

(9) असत्यरहित त्यागव्रत--भाषण एवं कर्मक्षेत्र मे सत्य का पालन करने के लिए पंच 
प्ृतो का पालन करना चाहिये। 
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() अस्तेय महाव्रत--किसी भी दशा मे पराई वस्तु कौ ग्रहण न करके उसे वास्तविक 
स्वामी को लौटा देना--अस्तेय कहलाता है । 

(९५) ब्रह्मचय॑ महाद्तत--जैन धर्म ने ब्रह्मचर्य त्रत के पालन पर विशेष बल दिया । 

(५) अपरिग्रह ब्रत--अपरिग्रह का अर्थे है बिना आवश्यकता के किसी भी प्रकार के धन 
का सग्रह न करना । जैन मतानुसार गुहस्थ तो धन संग्रह कर सकते है परन्तु भिक्षुओ के लिये ऐसा 
करना निपिद्ध है। 
गृहस्थों के लिए अनिवायं व्रत 


उपरोक्त पंच महात्रतो का पालन ग्रृहस्थो के लिये संभव नही था । अतः गृहस्थ अनुयायियों 
के लिये पंच अणुब्रतो के पालन का नियम बनाया गया । ये ब्रत है---(7) पंच अणुक्नत, (क) अहि- 
साणुब्नत--जहाँ तक संभव हो, हिसा न करे । (ख) सत्याणुब्नत--जीवन के प्रत्येक क्षेत्र में सत्य 
का अनुसरण करे। (ग) अस्तेयाणु ब्रत--कोई ऐसा कार्य न करे जिससे दूसरे गृहस्थ के कार्यों में 
हस्तक्षेप हो, (घ) ब्रह्मचर्याणु ब्रत--पर-स्री के विपय मे न सोचे तथा ग्रृहस्थ सीमाओ मे ही ब्रह्म- 
चर्य का पालन करे; तथा (च) अपरिग्रहाणुक्रत--जितना आवश्यक हो केवल उतने ही धन का 
सग्रह करें। 

(7) तीन गुणब्रत---उपरोक्त पच अपु ब्रतो के अतिरिक्त गृहस्थो को समय समय पर तीन 
गुणत्रतों का पालन करना चाहिये--(क) प्रत्येक गृहस्थ को सुविधानुसार अपने कार्यक्षेत्र की सीमा 
निर्धारित करती चाहिये, (ख) केवल योग्य तथा अनुकरणीय कार्य करे, तथा (ग) अपने भोजन 
तथा भोग की सीमा निर्धारित करके, उसका उल्लघन न करे । 

(70) चार रिक्षात्रत--प्रत्येक गृहस्थ के लिये चार शिक्षा ब्रतों का भी पालन करना 
आवश्यक है--(क) देश विरति--एक ऐसे क्षेत्र का निर्धारण करे जिसमे कभी भी पदार्पण न करे 
और न ही उसके विपय में सोचे, (ख्र) साप्यिक ब्नत--तीनो सध्याओ को सासारिक कार्यों से 
विरत होकर चिन्तन करे, (ग) अष्टमी तथा चतुद्दंशी को मुनियो के समान जीवन व्यत्तीत करे 
तथा धामिक कथाओ का श्रवण करे; तथा (घ) विद्वानो, भिक्षुओ तथा मुनियों का सदैव अभिनन्दन 
तथा स्वागत करे । 


जैन धर्म के अन्य विभिन्‍न दृष्टिकोण 


() नारी स्वातस्य--जैन मान्यतानुसार नारी को भी आध्यात्मिक क्षमता के विकास द्वारा 
निर्वाण प्राप्त करने का उतना ही अधिकार प्राप्त या, जितना पुरुष को । पाश्वनाथ तथा महावीर 
नारी स्वातन्त्य के समर्थक थे । इस कारण से अनेक सम्भ्रान्त तथा विलक्षण नारियो ने जैन धर्म 
की दीक्षा ली। श्रमणी तथा श्राविका के रूप मे जैन धर्म मे दो नारी वर्गों की स्थापना की 
गई थी । 

(7) आचार तत्व--जैन धर्म आचार तत्व प्रधान है| ब्रतवद्ध, संयरमित तथा सदाचारी 
जीवन को निर्वाण प्राप्ति का साधन मानते हुए, जैन धर्म ने बाह्मशुद्धि की अपेक्षा अन्त करण की 
शुद्धि पर विशेष बल दिया। जैन ग्रन्थ उत्तराध्ययन मे कहा गया हे कि “धर्म मेरा जलाशय है, 
ब्रह्मचर्य मेरा शान्तिवीयं हे तथा जो चरित्राचार के गुणो से सम्पन्ध है, जो सर्वोत्तम संयम का 
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पालन करता है, जिसने समस्त आश्रयों पर नियन्त्रण पा लिया है--बही विपुल, उत्तम तथा परम 
मोक्ष को प्राप्त करता है ।”” जैन धर्म के इस दृष्टिकोण से स्पप्ट होता है कि इसने जन्मगत आधार 
पर मान्य वर्ण व्यवस्था का घोर विरोध किया तथा आचारतत्व की प्रमुख माना । 

(77) नग्नता--जैन मतानुसार आसक्ति तथा लज्जा को त्याग कर आत्मबल एवं कठोर 
तपस्या करने की शक्ति प्राप्त करने के लिये नग्नता आवश्यक मानी गई है । जैन धर्म द्वारा नग्नता 
के सिद्धास्त का प्रतिपादत करने का उद्देश्य यह था कि इसके द्वारा मनुष्य को आध्यात्मिक उन्नति 
तथा कर्म से विमुखता प्राप्त होगी एवं वह लज्जा, अपरिग्रह और कायाक्लेश का परित्याग कर 
देगा। पाश्वनाथ ने अपने अनुयायियों को वस्त्र धारण करने की अनुमति दे दी थी, परन्तु महावीर 
स्वामी ने पूर्ण नग्गता का समर्थन किया । 


न्‍- 


(९) पराप--जैन धर्म में जहाँ एक ओर पालन योग्य ब्रतों का निर्धारण किया गया है, 
वही दूसरी ओर उन पापो का भी उल्लेख किया गया हे जो निर्वाण प्राप्ति में बाधा उत्पन्त करते 
हें । जैन मतानुसार पापों के भार से जीव भारी होकर नरक गामी हो जाता है । व्यावहारिक तथा 
दार्शनिक दृष्टि से पाप अमानवीय माने गये हे । आवश्यक सूत्र में १८ प्रकार के पापों की सूची 
दी गई है--जो इस प्रकार है--(१) प्राणतिपात, (२) असत्य, (३) मैथुन, (४) चोरी, 
(५) अपरिग्रह, (६) मान, (७) क्रोध, (5) माया मोह, (5) लोभ, (१०) राग, (११ ) दोपा- 
रोपण, (१२) निन्‍्दा, (१३) ढेप, (१४) कलह, (१५) चुगली, (१६) असंयम, (१७) छल कपद 
(१८५) मिथ्यादर्शन । 


जैन धर्म का प्रसार 


जैन धर्म के प्रसार के विषय मे जो प्रमाण प्राप्त हुए हे उनसे विदित होता है कि भारत मे 
इस धर्म को अधिक व्यापकता प्राप्त नही हुई। उत्पत्ति काल से लेकर आज तक इसका श्रस्तार 
क्षेत्र सीमित रहा है । महावीर स्वामी ने अपने सतत प्रयासों द्वारा इस धर्म के कई केन्द्र बनाये तथा 
अनेक तत्कालीन नरेशो का संरक्षण एवं सहानुभूति भी प्राप्ति की । मगध तथा अनेक गणराज्यो 
मे अपनी जडें जमाने के वाद इस धर्म ने दक्षिण भारत की ओर भी प्रसार किया । द्वेनसाग के 
बर्णन से विदित होता है कि उत्तके भारत आगमन तक इस धर्म का प्रसार तमिलनाई से लेकर 
बगाल तक हो चुका था। वारहवी शताब्दी तक इस धर्म ने अपने प्रसार क्षेत्र में काफी वृद्धि कर 
ली थी परन्तु इतना सब होते हुए भी जेन धर्म कभी भी अखिल भारतीय धर्म नहीं बन पाया । 


जैन धर्म के सीमित विस्तार के कारण 


अपनी दीर्घकालीत निरन्तरता के विपरीत भी जैन धर्म भारत भूमि पर सर्वव्यापी नहीं 
हो पाया । अपनी व्यावहारिक, वैचारिक तथा सैद्धान्तिक श्रेष्ठता के बावजूद भी इस घर्मं के 
अखिल भारतीय धर्म न होने के अनेक कारण हैं 

(१) जेन धर्म के व्यावहारिक नियमो की कठोरता--जैन धर्म के अनुसार गुहस्थ जीवन में 
जिन अहिसा के नियमों के पालन को आवश्यक बताया गया--वे बडे ही कठोर है। इस धर्म के 
अहिसा ब्रतो का पालन अनेक अथों में अव्यावहारिक भी है । वस्रविहीनता, केशविहीनता, केप्टअरदे 
जीवन तथा आमरण अनशन आदि सिद्धान्त जनसाधारण के लिये अनाकर्पक है। इस प्रकार अपने 
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व्यावहारिक नियमों की कठोरता के कारण जैन धर्म के अनुयायियों की संख्या अपेक्षाकृत कम ही 
रही । 

(२) मानव स्वभाव का असन्तुलित वर्गीकरण--महावीर स्वामी ने वर्ण-व्यवस्था तथा 
जातिगत भेदभाव का विरोध करते हुए, कम को प्रधानता दी, जो एक अच्छी बात थी। परच्तु- 
उन्होंने मानव स्वभाव के आधार पर मनुष्यों को तीन वर्गो में वर्गीकृत कर दिया--यथा, अन्नती, 
अणुब्रती तथा सर्वन्नती । वास्तविकता तो यह है कि कोई भी मनुष्य न तो पूर्णतः अवगुणी होता है 
न ही पूर्णत सदगुणी। जैन धर्म ने केवल स्वत्रती स्वभाव वालो को संघ प्रवेश की अनुमति देकर, 
भेदभाव को समाप्त करने की बजाय उसे मूक रूप से स्वीकार कर लिया । इसका परिणाम यह 
हुआ कि जैन धर्म में उच्च जातीय वर्ण को प्राथमिकता मिली । फलत. इस धर्म को समाज के 
जनसाधारण का पूर्ण सहयोग नही मिल पाया और इसका विशेष प्रसार नही हो पाया । 

(३) जैन सिद्धान्तो पर ब्राह्मण सिद्धान्तो का प्रभाव--यद्यपि जैन धर्म ने प्रारम्भ मे ब्राह्मण 
धर्म का घोर विरोध किया परन्तु कालान्तर मे ब्राह्मण धर्म ने जैन धर्म को बहुत प्रभावित किया । 
ब्राह्मणो के भक्तिवाद तथा सामाजिक सस्कारो को जैन धर्म ने भी स्वीकार करना शुरू कर दिया 
तथा अनेक जैन मतानुयायी ब्राह्मण देवी देवताओ की उपासना करने लगे । इस प्रभाव के परिणाम 
स्वरूप जैन धर्म के मूल सिद्धान्तो मे परिवर्तत आने लगा । ब्राह्मण जैन मतो के सम्मिश्रण द्वारा, 
जैन धर्म के प्रसार मे बाधा उत्पन्त होने लगी तथा इसका विस्तार क्षेत्र सीमित ही बना रहा । 

(४) उत्साही प्रचारकों का अभाव--जैन धर्म ने जब ब्राह्मण धर्म की विरोधी प्रतिक्रिया के 
रूप मे विकास करना प्रारम्भ किया तो उसके प्रचारकों मे बडा उत्साह था परन्तु जब ब्राह्मण 
धर्म ने समय के साथ अनुकूलन स्थापित किया तो जैन धर्म के प्रचारकों के उत्साह में कमी आ 
गई । साथ ही, अनेक दोषो के होते हुए भी ब्राह्मण धर्म के अनुयायियो की सख्या काफो थी । 
अपने मत का प्रचार करने के लिये जैन धर्म को काफी बडी सख्या मे प्रचारकों की आवश्यकता थी 
परन्तु ऐसे उत्साही व्यक्तियों की कमी के कारण जैन धर्म का अधिक श्रचार न हो सका । यदि 
अश्वघोष, नागार्जुन, असंग, धर्मकीति तथा कुमारजीव जैसे प्रचारक अधिक संख्या मे रहे होते तो 
जैन धर्म अन्य धर्मो की अपेक्षा अधिक विस्तृत तथा स्थायी बन सकता था । 

(५) अप्रजातान्त्रिक स्वरूप--सभी जैन मतानुयायियो को समान स्वतन्त्रता प्राप्त नहीं 
थी। उच्चपदस्थ भिक्षुओ ने प्राय” निरकुश दृष्टिकोण भी अपनाया था। इस कारण से साधारण 
अनुयायी तथा भिक्षु, धर्म से विमुख होते रहते थे । इसका परिणाम यह हुआ कि जैन धर्म के 
प्रचार साधन सीमित तथा प्रसार अति सीमित हो गया । ह 

(६) उच्चवर्म को प्रमुवता--प्रत्येक धर्म के प्रसार के लिये जिस धन तथा सामग्री की 
आवश्यकता होती है--जैत धर्म को वह सब कुछ उपलब्ध थी । परन्तु जैन धर्म ने इस सामग्री की 
प्राप्ति के लिये अनेक उच्चवर्गीय श्रद्धालुओं तथा शासको का सहारा लिया । फलस्वरूप इस धर्म में 
उच्च वर्ग को श्रमुखता प्राप्त हो गई, जिसका परिणाम यह हुआ कि पध्रनी तथा साधारण 
मतानुयायी में भेद किया जाने लगा । जैन धर्म के सीमित प्रसार का यह एक प्रमुख कारण था। 

(७) राज्याशक्षय का अभाव--महावीर स्वामी के स्वयं राजकुल से सम्बन्धित होने के 
कारण, उनके जीवन काल में अनेक राजाओ ने जैन धर्म को राज्याश्रम प्रदान किया, परन्तु उसके 
बाद के अनेक राजाओ ने, जैन प्वर्म स्वयं तो स्वीकार किया परन्तु उसे राजधर्म की मान्यता नही 
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दी। इसके अलावा कई नरेश जैव धर्म के प्रति सहिप्णु तो थे परन्तु उन्होंने इसके प्रचार तथा 
प्रसार मे कोई सहायता नहीं दी । 

(८) कला अभिव्यक्ति का अभ्ाव--साधारण जनता धर्म के विशाल रूप के प्रति 
आक्ृष्ट होती है तथा इस विशाल रूप की अभिव्यक्ति कला द्वारा ही की जा सकती है। जैन धर्म 
की प्रमुख दुर्बलता यह थी कि उसमें अपने रूप की कलापिव्यक्ति का सर्वथा अभाव था। जैन धर्म 
के उत्कर्ष काल में किसी भी धर्म प्रणशान भवन या स्थापत्य कला के निर्माण आदि के प्रति कोई 
रुचि नही दिखाई गई । इसका परिणाम यह हुआ कि यह धर्म कलाभिव्यक्ति द्वारा जनसाधारण 
को अपनी भोर नहीं खीच पाया । 

जैन धर्म के सीमित प्रसार के कारणो के उपरोक्त वर्णन से हम इन निष्कर्प पर पहुँचते है 
कि कोई भी धर्म केवल अपनी सैद्धान्तिक श्रेष्ठता तथा व्यावहारिकता के आधार पर ही विस्तृत 
प्रसार पाने मे सफल नहीं हो सकता । प्रसार के लिये जिन आवश्यक साधनों की आवश्यकता होती 
हैं, उनमे जनसाधारण को प्रभावित करने की क्षमता होना आवश्यक है । जैन घ॒र्म के व्यावहारिक 
सिद्धान्त कष्ठटमय तथा कठोर होने के कारण, जनसाधारण इसे कौतृहलवश अपना तो सकते थे, 
परन्तु उनको जीवन-पर्यन्त निभा नही सकते थे । 


जैन धर्म की भारतीय संस्कृति को देन 


यद्यपि भारत में जैन त्षम का प्रसार सीमित रहा है तथापि उसने अन्य भारतीय धर्मों की 
भांति ही भारतीय संस्क्ृति को प्रभावित किया । भारतीय संस्कृति को जैन धर्म की मिम्नलिखित 
देत है-- 

(१) वाशं॑निक देन--कालक्रमानुसार जैन दर्शन की उत्पत्ति वैदिक दर्शन के उपरान्त हुई 
थी । अपने सिद्धान्तोीं, चिन्तन तथा वैचारिक प्रणाली में वैदिक तथा जैन दर्शन विशुद्ध रूप से 
भारतीय हैं। इन दोनो धर्मों का दर्शन लगभग समान है परन्तु उनकी दिशा भिन्‍न है । अपनी इस 
विशिष्टता द्वारा जैन दर्शन ने भारतीय दर्शन को एक नवीन शाखा प्रदान की । जैन धर्म की मुख्य 
दार्शनिक देन स्थादवाद की व्याख्या है । इसके अनुसार जैन धर्म ने सत्य के विभिन्‍न पहलुओं की 
व्याख्या करते हुए सत्य ज्ञान का नया मार्म प्रशस्त किया। इस धर्म की दूसरी दार्शनिक देन 
“अनेकान्तवाद' दर्शन है । यह बिलकुल मौलिक चिन्तन था तथा इसने भारतीय धा्िक दर्शन को 
बहुत,प्रभावित किया है। जैन धर्म के आत्मवादिता, कर्म, ब्रत, पुरनंजन्म आदि विचार भी 
समोलिक थे । 

(२) अहिसा--वैदिक धर्म में हिसा को केवल हेय माना गया परन्तु जैन धर्म ने अहिसा 
के सिद्धान्तो का विस्तृत तथा नियमबद्ध निरूपण किया | यदि कहा जाये कि जैन धर्म की अ यारभूत 
विशेषता अहिंसा है तो यह भत्युक्ति न होगा। अहिंसा की इतनी तीज्नता किसी अन्य धर्म में 
अप्राप्य है। अतः जैन धर्म ते अहिसा की विचारधारा के रूप मे भारतीय संस्क्षृति को अमुल्य 
देन दी । 

(३) साहित्यिक देन---जैन धर्म की साहित्यिक देन का प्रमाण जैन धर्म के अन्ध है| जैन 
धर्म के १२ अगर, ११ उपाग, १० पैन्न, ४ मूलसुत्त, १ नन्‍्दीसुत्त तथा ७ चैयसुत्त प्राकृत भाषा 

मे रचे गये । जैन साहित्य के अनेक ग्रन्थो की रचना अपश्रंश शैली मे भी हुई थी | ध्ाभिक मन्धों 
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के अतिरिक्त जैन साहित्यकारों ने अनेक लौकिक तथा कथा ग्रन्य भी रचे। जैन विद्वानों ने 'पंच- 

तन्‍्त्र” पर विवेचनात्मक ग्रन्थ लिखे । मध्यकाल के लगभग जैन ग्रन्थों की रचना संस्कृत भाषा मे 
भी होने लगी । जैन साहित्यिक रचनाओ की विविधता, भाषा शैली तथा विषय वर्णन ने भारतीय 
संस्कृति को प्रमुख योगदान दिया । 

(४) कलात्मक देन--उदयगिरी की टाइगर” ग्रुहा तथा एलोरा की इन्द्र सभा की कला- 
त्मक अभिव्यक्ति मे जैन धर्म की कलागत विशेषता तथा देव का आभास मिलता है। ई० पु० 
दूसरी शताब्दी मे उड़ीसा की हाथी गुम्फा नामक गुफाओ मे जैन कला के श्रेष्ठता उदाहरण विद्य- 
मान है । मथुरा से प्राप्त जैन धर्म के स्तूप, विहार का पाश्वेनाथ पर्वत, सौराष्ट्र में गिरनार तथा 
पालीथाना, राजस्थान मे आबू, मध्य भारत मे ऊव तथा बडवानी, पावापुरी एवं राजगृह मे स्थित 
अनेक जैन मन्दिर, मूर्तियाँ, स्तृप आदि जैन धर्म की कलात्मक देन है । 

जैन धम का भारतीय संस्कृति पर प्रभाव तथा भारतीय सस्क्ृति को उसके योगदान का 
उपरोक्त वर्णन यह प्रमाणित करता है कि अपने सीमित प्रसार के विपरीत जैन धर्म ने भारतीय 
संसक्ृति को अनेकानेक मौलिक गुण प्रदान किये । अपनी मान्य परम्पराओ के आधार पर जैन धर्म 
ने अपने प्रादुर्भाव काल से लेकर आज तक की भारतीय सस्कृति को काफी प्रभावित किया है। 


बोद्ध धर्स 


जैन धर्म की भाँति बौद्ध धर्म का उदय भी आचार शास्त्र के रूप मे हुआ जो ब्राह्मण धर्म 
विरोधी प्रतिक्रिया का परिणाम था । बौद्ध धर्म के प्रवंतक महात्मा बुद्ध थे । 


महात्मा बुद्ध की जीवनी 

बौद्ध आख्यानों में महात्मा बुद्ध को राजा का पुत्र कहा गया है। उनके कुल को “उत्तम' 
तथा “अविच्छिन्न क्षत्रिय वश वताया गया है। शाक्यों का यह कुल कोसल की राजधानी साकेत 
से निर्वासित होकर हिमालय की तराई वाले प्रदेश मे कपिल-वस्तु की स्थापना करके बस गया 
था। सिंहली ग्रन्थों मे महात्मा बुद्ध के पिता का नाम शुद्धोदत तथा माता का नाम महामाया 
बताया गया है। सिंहली अनुश्वुति, खारवेल के अभिलेख, अशोक की सिंहासना-रोहण की तिथि, 
कैण्टन के अभिलेख आदि के विवेचनात्मक अध्ययन द्वारा महात्मा बुद्ध की जन्म तिथि ५६३ ई० 
पू० स्वीकार की गई है | वोद्ध साहित्य के अनुसार राजा शुद्धोदत की आयु के ४४थे वर्ष मे इस 
महान धामिक विभूति ने भोतिक जगत में अपनी आँखे खोल दी--राजा शुद्धोदव तथा 'महामाया 
को पुत्र रत्न प्राप्त हो गया । 

पुत्र जन्म होने से पूर्व महात्मा बुद्ध की माता ने अद्भुत स्वप्न देखे थे । जब उन्होने पति 
शुद्धोदत को इन स्वप्नो का वृत्तान्त सुनाया, तो शुद्धोदन ने आठ प्रमुख भविष्य वेत्ताओ से इस 
विषय मे प्रश्न किये । इन सभी विद्वानों ने कहा कि महामाया को अद्भुत पुत्र रत्न प्राप्त होगा, 
यदि वह घर मे रहा तो चक्रवती सम्राट बनेगा और यदि उसने गुहत्याग किया तो सन्‍्यासी बन 
क्र अपने ज्ञान प्रकाश द्वारा सारे विश्व को आलोकित कर देगा। 

प्रारस्सिक जीवन--पाँचवे दिन नामकरण सस्कार द्वारा शिशु का नाम सिद्धार्थ रखा गया। 
पुत्र जन्म के सातवे दिन महामाया का देहान्त हो गया तथा सिद्धार्थ के लालन-पालन का भार 


फंकप 
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उनकी विमाता तथा भौसी महाप्रजापतिगौतमी ने ग्रहण किया भविष्य वक्ताओं की बात को 
ध्यान में रखते हुए, राजा शुद्धोदत ने सिद्धार्थ को चक्रवर्ती सम्राट बनाना चाहा तथा उसमें 
क्षत्रियोचित गुण उत्पस्त करने के लिये उचित शिक्षा का प्रवन्ध कर विया । सिद्धार्थ ने शीघ्र ही 
घुड़सवारी, शक्रत्रयोग तथा राजविद्या में निपुणता प्राप्त कर ली परन्तु स्वन्नावत' वह किसी 
चिन्ता में डूबा रहता था। पिता शुद्धोदव को इस वात्त की आशका सदैव सताती रहती थी कि 
सिद्धार्थ सन्‍्यासी न बन जाये । 
भोग विलास में लिप्त करने का प्रयत्त--सिद्धार्थ के मन को सासारिक प्रवृत्ति मे जकड़ते 
के लिये, उनके पिता शुर्ोदत ने तीनो ऋतुओं के अनुकूल राजप्रासादों का निर्माण कराया--परन्तु 
इनका आकर्षण व्यर्थ सिद्ध हुआ । एक रात्रि को अतीव सुन्दरी गणिकाओं के बीच उनको अकेला 
छोड़ दिया गया । इन मणिकाओ ने अनेक हाव-भाव प्रदर्शन द्वारा सिद्धार्थ को प्रेमपाश में जकड़ना 
चाहा--परन्तु यह भी व्यथे सिद्ध हुआ। सिद्धार्थ सो गये तथा गणिकाएँ भी क्लान्त होकर सो 
गईं । आधी रात बीतने पर सिद्धार्थ की आँखे खुली तो उन्होने देखा कि जागतावस्था में जो 
ग़णिकाएँ बडी सुन्दर लग रही थी अब कान्तिविहीत एवं कुछप लग रही हे । किसी के केश उलके 
है तो कोई दुस्वप्न देखकर भयभीत हो रही है । सिद्धार्थ चिन्तित हो उठे तथा अपने महल को 
लौट गये । 
विवाह--शुद्धोदव अपने प्रयत्नो में लगे रहे । अब उन्होने विवाहपाश का प्रयोग किया । 
बौद्ध साहित्य में सिद्धार्थ की पत्नी के अनेक नाम प्राप्त होते हे--यथा, “भट्टकक्षा', 'बिम्बा', 
गोपा' तथा 'यशोधरा । वस्तुत उनकी पत्नी के नामो में भिन्नता है परन्तु उनकी पत्नी केवल 
एक ही थी । 
चार प्रमुख सत्यो से साक्षात्कार--एक दिन नगर भ्रमण के लिये रथ पर विचरण करते 
हुए सिद्धार्थ ने एक कृशकाय वुद्ध को देखा । वृद्ध के शरीर पर भ्रुरियाँ पड़ी हुई थी तथा शीत 
के कारण उसके दाँत किटकिटा रहे थे । लकडी का सहारा लेकर वह घिसटता हुआ चल रहा 
था। सिद्धार्थ ने सोचा कि युवावस्था मे शरीर पर गव॑ करने वाला मनुष्य वृद्धावस्था के अपार 
कष्टो से अनभिन्न रहता है। मनुष्य अज्ञानी है। यह प्रथम सत्य दर्शन था । 
एक अन्य अवसर पर उन्होने एक व्यथित रोगी को देखा । रोगी का शरीर ज्वर से तप 
रहा था तथा उसके मुख पर मृत्यु का भय था। सिद्धार्थ ने सोचा “धिक्‍्कार है ऐसे शरीर एवं 
स्वास्थ्य को, जिसका नाश रोग द्वारा होता है ।” यह द्वितीय सत्य दर्शन था। 
तीसरे अवसर पर सिद्धार्थ ने एक मृतक की अर्थी को देखा । मृतक के सम्बन्धी रो रहे थे। 
सिद्धार्थ ने सोचा “जीवन के प्रति आकर्षण व्यर्थ है। जब मृत्यु से इतना दुख होता है तो आसक्ति 
ही क्‍यों पैदा की जाये ? न जीवन के प्रति आसक्ति होगी और न मृत्यु से दुख होगा ।* यह तृतीय 
सत्य दर्शन था । 
एक अन्य अवसर पर सिद्धार्थ ने एक प्रसन्नचित सनन्‍्यासी को देखा । सौम्य, सरल, 
शान्त, तेजस्वी सत्यासी बन्धनहीन तथा दुखरहित प्राणी की भाँति विचरण कर रहा था। इस 
दृश्य ने सिद्धार्थ को बहुत्त प्रभावित किया तथा उनके हृदय मे प्रवृत्ति मार्ग की निस्सारता तथा 
निवृत्ति मार्ग की सन्‍्तोषी भावना उत्पन्न कर दी । यहू चतुर्थ सत्य दर्शन, सिद्धार्थ के जीवन का 
जथ बन गया | 
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पुत्र जन्स--विवाह के दस वर्ष पश्चात सिद्धार्थ को पुत्र रल प्राप्त हुआ। पुत्र जन्म का 

समाचार पाते ही उनके मुख से "राहु! शब्द निकला--जिसका अर्थ है 'बन्धन' । उन्होने सोचा कि 
यह एक बन्धन है | उनके इस पुत्र का नाम राहुल रखा गया । 

अभिनिष्क्रण (ग्रहत्याग)--इसके विपरीत कि सासारिक वन्धन उन्हे प्रभावित करे, 

सिद्धार्थ ने सासारिक बन्धनो को छिन्न-भिन्न करना प्रारम्भ कर दिया । उन्हे प्रत्येक सुख विष 

ज्वाला के समान प्रतीत होने लगा और उन्होने मन ही मन गृह त्याप का निश्चय कर लिया । 


तब एक महान रात्रि का आगमन हुआ और २६ वर्ष के युवा सिद्धार्थ के चरण, ज्ञान प्रकाश की 
तृष्णा को तृप्त करने के लिये घर से बाहुर निकल पडे । 


ज्ञान की खोज में--गुहत्याग के उपरान्त सिद्धार्थ ज्ञान की खोज मे भटकने लगे । विम्बि- 
सार, उद्रक, आलार कालाम नामक साख्योपदेशक आदि से मिलते हुए, वे उछ्बेला की सुरम्य 


वनस्थली मे जो पहुँचे । यहाँ पर उन्हे कौण्डिन्य आदि पाँच साधक मिले । उन्होने ज्ञान प्राप्त के 
लिये घोर तपस्या प्रारम्भ कर दी । 


ज्ञान प्राप्ति--अथक परिश्रम तथा घोर तपस्या द्वारा ज्ञान प्राप्ति मे असफल होने पर 
गौतम ने अपने स्वभावानुसार चित्धत करना शुरू कर दिया । वे गया के निकट वट वृक्ष के नीचे 
आसन जमाकर बैठ गये और निश्चय किया कि “चाहे मेरे प्राण निकल जाये, मै तव तक समाधिस्थ 
रहूँगा, जब तक ज्ञान प्राप्त न कर लू ।” सात दिवा और सात रात्रि बीतने पर भी उनका घोर 
चिन्तन तथा अखण्ड समाधि निरन्तर रहे । आठवे दिन वैश।ख पूर्णिमा को उन्हें ज्ञान प्राप्त हुआ 
और इसी दिन वे 'तथागत” हो गये । जिस वट वृक्ष के नीचे उन्हे ज्ञान प्राप्त हुआ, वह आज भी 
बोधिवृक्ष' के नाम से प्रसिद्ध है । ज्ञान प्राप्ति के समय उनकी अवस्था ३५ वर्ष की थी । 

प्रथम ज्ञानदान--ज्ञान प्राप्नि के उपरान्त महात्मा बुद्ध को अपने दो गुरुओ यथा आलार 
और उद्रक की याद आई--परन्तु वे अब तक स्वर्गंवासी हो चुके थे। फिर उन्हे अपने उन पाँच 
साथियों का ध्यान आया, जिन्‍्होने उन्हे पथप्रप्ट समक कर त्याग दिया था। किन्तु इसी समय 
तपस्सु तथा काल्लिक नामक दो शुूद्र उनके पास आये । महात्मा बुद्ध ने ज्ञानदान द्वारा उन्हें बौद्ध 
धर्म का सर्वत्रथम अनुयायी“बना लिया। 


धर्म चक्र प्रव८न--बोध गया से चलकर वे सारनाथ पहुँचे तथा वहाँ पर अपने पूर्वकाल के 
पाँच साथियों को उपदेश देकर अपना शिष्य बना लिया । महात्मा बुद्ध के धर्म प्रचार क्रम का यह 
प्रथम उपदेश, वौद्ध परम्परा में धर्म चक्र प्रवर्तंत', के नाम से विख्यात है । काशी मे प्रचार करने 
के उपरान्त वे उख्वेला, राजगृह, मगध आदि प्रदेशों मे होते हुये, कपिलवस्तु पहुँचे । अपने सम्ब- 
न्धियो आदि के अतिरिक्त अनेकानेक जनो को प्रवज्या देकर वे पुनः राजगुह पहुँचे । प्रतीत होता 


है कि मगध को उन्होने अपना प्रमुख प्रचार केन्द्र बनाया था | मगध के अतिरिक्त वे काशी, कोसल 
तथा वज्जि जनपदो में आते जाते रहे । 


प्रचार लगन--महात्मा बुद्ध की कार्य क्षमता अदुभुत थी | वे जहाँ कही भी जाते, अथाह 
सागर की भाँति जनसमुदाय उनके दर्शनार्थ उमड़ आता था। इनमे साधारणजन से लेकर राजे- 
महाराजे भी होते । वर्षाकाल को छोडकर, शेष सभी ऋतुओ मे वे प्रचार कार्य के लिये भ्रमण 
करते रहते थे । एक बार उन्होने अपने शिष्य सारिपुत्त से कहा था 'अशन, पान, खादन, शयन, 
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मलमूत्र त्याग के समय को छोड कर, निद्रा एवं विश्वान्ति के समय के अतिरिक्त तथागत की धर्म- 
देशना सदा अखण्ड रहेगी । 

अन्तिम काल तथा रुप्णता--जीवन काल के ७४वे वर्ष में वे राजगृह से चल कर वैशाली 
पहुँचे तथा वेलुग्रमम में कठिन रोग से पीडित हो गये । वे रुके नही तथा चलते चलते पावा पहुँचे 
वहाँ पर चुन्द कम्मार पुत्त (लुहार) के यहाँ भोजन करते ही उनके उदर मे तीब्र पीड़ा होने लगी । 
इसी अवस्था मे वे हिरण्यवती नदी के तट पर पहुँच कर रुक गये । उन्होने सोचा कि उनका अन्त 
होने पर कही चुन्द को दोप न दिया जाय । अतः उन्होने अपने प्रमुख शिष्य आनन्द से कहा “बह 
भोजन तथागत के भौतिक शरीर का अन्तिम भोजन होना निश्चित था।” विश्वामोपरान्त वे 
हिरण्यवती नदी को पार करके कुसीनारा पहुँचे तथा कुसीनारा के परिन्नाजक सुभच्छ को अपना 
अन्तिम उपदेश दिया। महात्मा बुद्ध की रुणणता को जान कर भिक्षु बडे चिन्तित हुए। भिक्षुओ 
की इस मनोदशा को समझ कर तथागत ने कहा--- 

“तुम सोचते हो कि तुम्हारा आचार्य तुमसे विदा माँग रहा है। पर ऐसा मत सोचो । जो 
सिद्धान्त और नियम मैने बताये है वही तुम्हारे परम आचार्य है। पुत्रों सुनो | जो आता है वह 
जाता है | तुम बिना रुके प्रयत्न किये जाओ ।” 

महात्मा बुद्ध के अन्तिम शब्द--अपना अन्तिम समय निकट आया जान कर, तथागत ने 
उपस्थित भिक्षुओ से कहा -- 

“हो सकता है, किसी के मन में कोई शंका या सन्देह रह गया हो। भिक्षुओ उसे पुछ 
लो । किसी के मन में पीछे ऐसा न हो कि हम शास्ता के रहते हुए, न पूछ सके ।” 

यह सुनकर समस्त भिक्ष्‌ चुप रहे । दूसरी वार, फिर तीसरी वार उन्होने ये ही शब्द 
दुहराये और तब उनके मुख से अन्तिम शब्द निकले--हदं दानि भिक्‍खवे, आमंतयामि वो, 
वयधम्मा सखारा, अप्पमादेत सम्पादेथात्ति' 

अर्थात, “हें भिक्षुओं, इस समय आज तुमसे इतना ही कहता हूँ कि जितने भी संस्कार है, 
सब नाश होने वाले है, प्रमाद रहित होकर अपना कल्याण करो । 

*०००*००*१* ओर वे निर्वाण प्राप्त कर गये । यह्‌ ४५३ ई० पु० की घटना है । 


बोद्ध धर्म के सिद्धान्त 


महात्मा बुद्ध द्वारा प्रतिपादित बौद्ध धर्म के सिद्धान्तो को प्रमुख दो भागों में विभाजित 
किया जा सकता है--(१) बौद्ध धर्म के दार्शनिक तथा (२) बौद्ध धर्म के व्यावहारिक सिद्धान्त । 
इन सिद्धात्तो का वर्णव निम्नलिखित है--- 
बोद्ध धर्म के दाशंनिक सिद्धास्त--महात्मा बुद्ध ने अपने धामिक सिद्धान्तों में किसी भी 
दार्शनिक तत्व का विवेचन या प्रतिपादन नहीं किया है । उनका कहना था कि “मैं पुरातनकाल से 
चले आ रहे धर्म की स्थापना मात्र कर रहा हूँ । यह सब कुछ होते हुए भी बौद्ध धर्म के आधार 
स्वरूप जिन तत्वों का प्रतिपादत किया गया उनमे निहित विचारों द्वारा हमें अनेक दार्शनिक 
सिद्धान्तो का परिचय मिलता है। नैतिकता, कमेंप्रधान तथा निर्वाण के तत्वों से परिपूर्ण महात्मा 
बुद्ध के उपदेशो मे जिन दार्शनिक सिद्धान्तों की प्राप्ति होती है, उनका वर्णत निम्नलिखित है--- 
(१) कर्मवाद--तथागत के अनुसार मनुष्य को उसके कर्मानुसार फल की प्राप्ति होती है । 
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निर्वाण की प्राप्ति सम्यक कर्म द्वारा ही हो सकती है। मनुष्य अपने ही कर्म का उत्तराधिकारी 
होता है तथा कर्मानुसार ही जन्म, मृत्यु तथा निर्वाण की प्राप्ति होती है। इस प्रकार कर्म ही सब 
कुछ है । महात्मा बुद्ध के कमंवाद में समाज के नैतिक आदर्शों के प्रति घोर आस्था व्यक्त की गई 
है । इस प्रकार बौद्ध धर्म का प्रथम दार्शनिक आधार कर्मवाद है । 

(२) कारणवाद तथा प्रतीत्यसपुत्पाद--महात्मा बुद्ध की मान्यता थी कि जिस प्रकार रोग 
के कारण को समझे विना रोग का निदान नही हो सकता उसी प्रकार दुख का कारण समझे विना 
वास्तविक धर्म की स्थापना नही हो सकती । इस प्रकार धर्म की स्थापना के लिये कारण का अन्त 
होना आवश्यक है। जब कारण का अन्त हो जायेगा तो दुख भी समाप्त हो जायेगा। धर्म की 
उत्पत्ति कारण द्वारा ही हुई है तथा धर्मानुचरण द्वारा निर्वाण की प्राप्ति होने पर कारण का अन्त 
हो जाता है | बौद्ध धर्म के आदि, मध्य तथा अन्त में कारण को अमुखता दिये जाने के कारण इस 
धर्म का द्वितीय दाशंनिक आधार कारणबाद है । कारणवाद के माध्यम से ही, महात्मा बुद्ध ने, 


प्रतीत्यसमुत्पाद का प्रतिपादन किया है । 
(३) प्रयोजनवाद--बौद्ध धर्म की वैचारिक प्रणाली मे प्रयोजनवाद है। महात्मा बुद्ध ने 


व्यर्थ की प्रणालियाँ यज्ञ-हवनादि की उपेक्षा की तथा उन्ही विपयो की चर्चा की जो कि निर्वाण 
प्राप्ति के लिये आवश्यक थे । उनका विचार था कि निष्प्रयोजत बातों पर मौन धारण करना ही 


उचित है । 
(४) अनीश्वरवाद--महात्मा बुद्ध का विचार था कि निर्वाण का ईश्वर से कोई सम्बन्ध 


नही है । वे किसी भी कारण में ईश्वर की सत्ता स्वीकार नही करते तथा उन्होने अपने किसी भी 
उपदेश मे ईश्वर का नाम नही लिया । 

(५) अनात्सवाद--महात्मा बुद्ध से जब यह पूछा गया कि मृत्यु के बाद क्या होता है, तो 
उन्होने उत्तर स्वरूप मौन धारण कर लिया । उनका विचार था कि शरीर अनेक तत्वो से बना है 
तथा मृत्यु होने पर प्रत्येक तत्व अपने मूल ज्ञोत मे विलीन हो जाता है । 

(६) क्षणवाद--वौद्ध धर्म का विचारणीय एवं अनोखा विचार जगत को प्रतिक्षण परि- 
वर्ततशील मानते हुए क्षण भंगुरता का प्रतिपादव किया जाना हे ॥ 

(७) निर्वाण--महात्मा बुद्ध के अनुसार निर्वाण, उस जीवित अवस्था का नाम है जिसमे 
ज्ञान की ज्योति द्वारा अज्ञान रूपी अन्धकार की समाप्ति हो जाती है। जहाँ से निर्वाण प्रारम्भ 
होता है वही पर शोक, सन्ताप, तृष्णा, पाप आदि का नाश हो जाता है । 

बौद्ध धर्म के व्याहारिक सिद्धान्त--बौद्ध धर्म जीवित जीवन में विश्वास रखता है अत. 
अपने प्रत्येक अर्थ में इसका दृष्टिकोण पूर्णतया व्यावहारिक है । महात्मा बुद्ध की मान्यता थी कि 

“धर्म जीवन का विपय है, मृत्यु का नही ।” फलत उन्होने जिस धर्म का प्रचार किया उसमे 
व्यावहारिकता प्र विशेष बल दिया गया । बौद्ध धर्म के व्यावहारिक धिद्धान्त निम्मलिखित हे--- 

(१) चार आय सत्य--महात्मा बुद्ध ने अपने सर्वप्रथम सारनाथ उपदेश में 'महाधर्म चक्र- 
प्रवत्तेंन' भे 'चार आर्य सत्यो' यथा “चत्वारि आर्य सत्यानि' का प्रतिपादन किया । ये चार आये 
सत्य इस प्रकार है--- 

()) सर्व दुःख दुःबस--इस सत्य के अनुसार सर्वत्र दुख ही दुख व्याप्त है । प्रताडना, रोग 
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निव॑लता, वुद्धावस्था तथा मृत्यु आदि इस दुख के ही विभिन्न रूप हैं । जन्म, जीवन तथा अन्त मे 
दुख है। इस प्रकार जीवन का प्रत्येक भाग तथा अग दुखमय है | 

(7) दुःख का आधार--तृष्णा दु ख का कारण है। सतृष्ण मनुष्य कभी भी दुख से मुक्त 
नही हो सकता । जब मनुष्य जन्म लेकर शब्द, गन्ध, रूप, रस, स्पर्श आदि मानसिक विकारों तथा 
विचारों का अनुभव करता है तव इच्छा उत्पन्न होती है--इससे तृष्णा की उत्पत्ति है तथा तृष्णा 
की पूर्ति के लिये जब मनुष्य विभिन्न उपाय करता है तो दुख उत्पन्न होता है। इस प्रकार तृष्णा 
द्वारा दुख उत्पन्न होता है| 

(7) दुःख निरोध --दुख से कैसे छुटकारा मिले ? इस प्रश्न का उत्तर देते हुए महात्मा 
बुद्ध ने दुख निरोध का मार्ग बताया । उनका उपदेश था कि “संसार में जो कुछ भी प्रिय लगता 
है, जिसमे भी रस मिलता है, उसे जो दुख रूप समझेंगे, रोग रूप समभेंगे, डरेगे, वे ही तृष्णा को 
छोड़ सकेगे ।” इस प्रकार तृतीय आयें सत्य द्वारा महात्मा बुद्ध ने तृष्णा के मुलोच्छेदन द्वारा दुख 
निरोध का प्रतिपादन किया । 

(५) दुख निवारण सा्ग--तृष्णा से विरक्त होने के लिये दुख निवारण मार्ग पर चलने 
का आदेश देते हुए, तथागत ने कहा “जिस प्रकार भिक्षुओ ! गंगा, यमुना, सरस्वती, सरयू और 
भहानदियाँ पूर्व की ओर बहने वाले सागर की ओर जाती है, उसी प्रकार भिक्षुओ ! अभ्यास करने 
से आष्टा्गिक मार्ग निर्वाण की ओर ले जाने वाला होता है ।” 

(२) आय॑ आष्टांगिक मार्ग--दुख को हरने वाले तथा तृष्णा का नाश करने वाले आर्य आष्टा- 
गिक मार्ग के आठ अंग है, इन्हे 'मज्मिमा परिपदा” अर्थात मध्यम मार्ग” भी कहते है | आष्टागिक 
मार्ग के तीन प्रमुख भाग है--(१) प्रज्ञा ज्ञान, (२) शील, तथा (३) समाधि | इन तीन प्रमुख 
भागों के अन्तर्गत जिन आठ उपायो की प्रस्तावना की गई है, उनका विवरण निम्नलिखित है-- 

(१) सम्पक दृष्टि--यह हृष्टि आवरण भेदी है। इसके द्वारा सत्य-असत्य; पाप-पुण्य, 
सदाचार तथा तृष्णा-अतृष्णा के बीच के भेद को ससका जा सकता है। चार आये सत्यो को पह- 
चानने के लिये सम्यक्‌ दृष्टि का होना अति आवश्यक है । 

(२) सम्यक संकल्प--सम्यक्‌ सकल्‍प का अर्थ सभो प्रकार के भौतिक सुखो के प्रति आकर्षक 
का त्याग करके अपने आपको संकल्पवद्ध करना है । इसके अन्तर्गत सासारिक वस्तुओ का परि- 
त्याग, सम्रे-सम्बन्धियों से विमुखता तथा हिंसा का परित्याग करना आदि संकल्प है। 

( ३) सम्यक वचन अथवा सम्यक् बाणी---अपनी समस्त मानसिक एवं आत्मिक शक्ति 
द्वारा असत्य का बहिष्कार, सदैव सत्य बोलना, विन्‍द्रा तवा कठोर वचनो के प्रयोग से दूर रहना 
तथा किसी भी परिस्थिति मे अपशब्द का प्रयोग न करता--सम्यक्‌ वाणी है। सम्यक्‌ वाणी के 
अन्तर्गत सत्य वचन, विनम्रता एवं मृदुता आदि गुण है । 

(४) सम्यक कर्म---इस मार्ग का अभिप्राय सत्कर्मों मे लगे रहना है। दान, दया, सेवा, 
सत्य, अहिसा, सदाचार आदि का पालन तथा आत्मनिष्ठ शारीरिक विपय वासनाओं के प्रति 
उदासीनता सम्यक्‌ कर्म हैं । तथागत का उपदेश है कि सम्यक्‌ कर्म द्वारा मनुष्य सदाचारी बन 
जाता है तथा तब वह अहिसाप्रिय एवं जितेन्द्रिय कहलाता है। 

(५) सम्यक आजीव--इस मार्ग का सम्बन्ध जीवनयापत्र की प्रणाली से है। जीविको- 
पार्जत्र में ईमानदारी का व्यवहार करना, शोषण द्वारा प्राप्त धन संग्रह से बचना, कसाई, विष 
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विक्रय, दासों का क्रय विक्रय आदि निपिद्ध जीविकोपाजंन के साधनों के परित्याग आदि द्वारा 
सम्यक्‌ आजीव का पालन होता है । 

(६) सम्यक प्रयत्न--इन्द्रियो पर पूर्ण नियन्त्रण रखता, बुरी भावनाओं का परित्याग करना 
तथा इसके साथ-साथ अच्छे प्रयत्नो का करना सम्यक प्रत्यन्न है । 

(७) सम्यक स्मृति--बौद्ध व्यवस्था मे सम्यक्‌ स्मृति के चार रूप बताये गये हैं--(१) 
कार्य में स्मृति, (२) वेदना मे स्मृति, (३) चित्त की स्मृति, तथा (४) धर्म में स्मृति । सम्यक्‌ 
के अन्तर्गत अपने मन, कर्म, वचन, काया, चित्त तथा धर्म में सत्कर्मों को स्मरण रखना चाहिये । 

(८) सम्यक समाधि--सम्यक्‌ समाधि का अर्थ है--चित्त की एकाग्रता तथा ध्यानावस्थित 
अवस्था । सम्यक्‌ समाधि में लीन होने से आध्यात्मिक प्रगति होती है, धामिक ज्ञान का विकास 
होता है तथा निर्वाण की प्राप्ति होती है । 

(३) दस आचरण---आष्टागिक मार्ग का अनुसरण करने से मनुष्य अपने जीवन को आदर्श 
एवं सफल बना सकता है, परन्तु निर्वाण तथा जीवन की पूर्णता की प्राप्ति के लिये दस आचरणों 
का पालन आवश्यक है । दस आचरण निम्नलिखित है :--- 

(१) सत्य बोलना, 

(२) अहिंसा का पालन करना, 

(३) ब्रह्मचर्यानुसार जीवन व्यतीत करना, 

(४) चोरी न करना, 

(५) धन संग्रह की प्रवृत्ति का त्याग करना, 

(६) सुगन्धित पदार्थों का त्याग करना, 

(७) कोमल शैय्या का त्याग करना, 

(5) नृत्य, गायन, मादक एवं कामोत्तेजक वस्तुओ का त्याग करना, 

(5) असमय भोजन का त्याग करना, तथा 

(१०) कुविचारों का त्याग करना । 

महात्मा बुद्ध के अनुसार सदयगृहस्थों के लिये केवल प्रथम पाँच तथा भिक्षुओ के लिये 
सम्पूर्ण दस आचरणों का पालन अवनिवाये है। इनका पालन करने पर ही शिक्षुगण आये-आष्टापिक 
मार्गी हो सकते है । 

(४) चार सम्यक्‌ प्रधान--बौद्ध धर्म के कमंवादी होने के कारण इसके व्यावहारिक सिद्धान्तो 
में चार सम्यक्‌ प्रधानो को विशेष महत्व दिया गया है । ये सम्यक्‌ प्रधान निम्नलिखित है--- 

(१) प्रथम सम्यक्‌ प्रधान--इस प्रधान के अनुसार यदि दोप उत्पन्न नही होगे तो धर्म 
ज्ञान सरलता से प्राप्त हो जायेगा । 

(२) द्वितोय सम्यक्‌ प्रधान--यदि दोपपुर्ण सस्कार उत्पन्न हो गये है तो उनका निराकरण 
करना चाहिये । 

(३) तृतीय सम्यक्‌ प्रधान--इस प्रधान के अनुसार दोपपूर्ण संस्कारों का मूलोच्छेदन करके, 
उचित सस्कारो को उत्पन्न करना आवश्यक है । 

(४) चतुर्थ सम्यक्‌ प्रधान--उचित सस्कारो को उत्पन्न क्रके उनकी रक्षा करनी चाहिवे 
तथा उृचित सुस्कारो की वृद्धि करनी चाहिये । 


५५६ * प्राचीन भारतीय वामाजिक जीवन 


चार ऋचद्धिपाद--वौद्ध धर्म के व्यावहारिक दिद्धान्तों के अन्तर्गत आत्मोकर्प के लिये चार 
ऋद्धिपाद आवश्यक हे । ये इस प्रकार है--(१) चन्द, (२) वीर्य, (३) चित्त, तथा (४) विमर्श । 

(५) पाँच इन्द्रियाँ--इन्द्रि' का अर्थ है 'शक्ति। पाँचो इन्द्रियों अथवा शक्ति का विकास 
आवश्यक है| वीद्ध साहित्य मे वर्णित पाँच इन्द्रियाँ निम्नलिखित है--- 

(१) भ्रद्धा--इसके द्वारा चित्त मे वह अनुभूति उत्पन्त होती है जिसके द्वारा सम्पूर्ण जगत 
प्रेंममय प्रतीत होता हे । 

(२) दोर्य--पुरुषार्थ तथा प्रयास द्वारा वीयेंन्द्रि को शक्ति प्राप्त होती है । 

(३) स्पृति--इसका अर्थ सजग्रता है। चेष्टा, प्रयास एवं पुरुपार्थ के प्रति सजग एवं 
जागरूक रहना चाहिये । 

(४) समाधि--दत्तचित्त, एकाग्र एवं स्थिर हो कर चिन्तन प्रणाली से सामाधिस्थ होना 
चाहिये । 

(५) प्रज्ञा--यह ज्ञान प्राप्ति की अवस्था है । 

उपरोक्त पाँच इन्द्रियो के व्यायाम द्वारा मानव का आध्यात्मिक विकास होता है तथा फल- 
स्वह्प निर्वाण की प्राप्ति होती है । 

(६) पॉँच वल--प्रत्येक इन्द्रि के व्याय[म या विकास द्वारा उस इन्द्रि के विशिष्ट क्षेत्र मे 
जिन पाँच बलो की प्राप्ति होती है--वे निम्नलिखित है। 

(१) श्रद्धा बल, (२) वीय॑ बल, (३) स्मृति बल, (४) समाधि बल, तथा (५) 
प्रज्ञा बल । 

(७) सात बोध्यंग--'बोध” का अर्थ ज्ञान है, यथा वोध्यंग का अर्थ हुआ ज्ञान प्राप्त करने 
के अग । बौद्ध मतासुसार निम्नलिखित अंगों द्वारा ज्ञान की प्राप्ति होती है--(१) स्मृति, (२) 
धर्म विजय, (३) वीरय, (४) प्रीति, (५) प्रश्नव्धि, (६) समाधि, तथा (७) उपेक्षा । 

महापरिनिव्वानसुत्त के उल्लेखानु सार महात्मा बुद्ध ने अपने निर्वाण के समय भिक्षु समुदाय 
को सम्बोधित करते हुए कहा था--“भिक्षुओ । वे कौन से धर्म है जिन्हे स्वयं जान कर, स्वय * 
अनुभव कर, मैंने तुम्हे उपदेश दिया है, जिन्हे तुम्हे बढ़ कर सीखना है? वे है-चार स्मृति प्रधान, 
चार सम्यक्‌ प्रधान, चार ऋद्धिपाद, पाँच इन्द्रियाँ, पाँच बल, सात बोध्यंग तथा आर्य अष्टाग्रिक 
मार्ग ।” इस प्रकार बौद्ध धर्म मे उपरोक्त वर्णित कुल सैतीस सिद्धान्त है । 

निष्कर्प---वौद्ध धर्म के व्यावहारिक सिद्धान्तो के प्रचार तथा बौद्ध धर्म के अतिशय प्रसार 
से यह सिद्ध होता है कि इसकी सफलता के कारण--स्वयं इस धर्म के सरल, सुगम, जन भाषा 
युक्त, बोधगम्य तथा स्पप्ट नियम थे । 
वीद्ध संघ 

ज्ञान प्राप्ति के उपरान्त तथागत के मन मे प्राप्त ज्ञान के प्रचार हेतु उत्कट इच्छा का जन्म 
हुआ । महात्मा चुद्ध एक दूरदर्शी व्यक्ति थे और वे भली भाँति जानते थे कि किसी धर्म का प्रचार 
प्रसार तया स्थायित्व तभी स्थिर हो सकता हे जब कि उसमे संगठनात्मक गुण हों | यथा, महात्मा 
बुद्ध ने धर्म प्रचार तथा धर्म के स्थायित्व के लिये बौद्ध संघ की स्थापना की । वौद्ध संघ का निर्माण 
गणतन्नीय प्रणाली के सिद्धातों के अनुसार किया गया था। पन्दरह वर्ष की आयु का कोई भो व्यक्ति 
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संघ का सदस्य हो सकता था। संघ में जातिगत अथवा वर्णगत भेदभाव के लिये कोई स्थान नहीं 
था । संघ का सदस्य होने पर, एक निश्चित अवधि के लिये एक भिक्षु के शिष्यत्व में रहकर 
धामिक शिक्षा प्राप्त करनी होती थी । इस प्रारम्भिक शिक्षा के उपरान्त ही कोई व्यक्ति स्तघ में 
सम्मिलित हो सफता था, प्रत्येक भिक्षु के लिए संघ के नियमों को पालन करना आवश्यक 
था । भिक्षु बनते समय, प्रत्येक भिक्षु को बुद्ध, धर्म तथा संघ की शरण में आने की शपथ लेनी 
पड़ती थी । 

प्रत्येक बौद्ध संघ का अपना पृथक अस्तित्व होता था तथा इसके निर्णय गणतन्वात्मक 
पद्धत्ति से लिये जाते थे । प्रत्येक प्रस्ताव तीन बार पढा जात्ता था तथा इसके पश्चात्‌ बहुमत के 
आधार पर प्रस्ताव पारित होते थे । बौद्ध धर्म के प्रस्तार तथा प्रचार मे बौद्ध संघो ने बडी सहायता 
पहुँचाई थी । 


बौद्ध धर्म की संगीतियाँ (अधिवेशन) 


महात्मा बुद्ध ने अपने दीर्पकालीन धम्म प्रच।र काल में अनेकानेक उपदेश दिये थे । तथा- 
गत के निर्वाणोपरान्त, महात्मा बुद्ध के उपदेशों को स्पष्ट करने के लिए तथा स्वयं बौद्ध भिक्षुओ 
के मध्य में उत्पन्त मतभेदों के निराकरण हेतु चार सगीतियों का आयोजन किया ग्या। इन 
संगीतियो का विवरण निम्नलिखित हैं-- 

(१) राजगुह की प्रथम बौद्ध संगीति--महात्मा बुद्ध के निर्वाणोपरान्त, सुभद्र नामक भिक्ष, 
ने कहा कि “हम तथागत द्वारा प्रतिपादित अनेक नियमों तथा निपेधो से मुक्त हो गये है।” इस 
कथन से सम्पूर्ण सघ में हलचल मच गई । परिणामस्वरूप, तथागत के समस्त उपदेशो तथा बौद्ध 
धर्म के सिद्धातो को सग्रहीत तथा सकलित करने के लिये महाकस्सप नामक बौद्ध भिक्ष, की 
अध्यक्षता में पाँच सौ भिक्षओ के सम्मेलन अथवा सगीति का आयोजनराजगुह के निकट सप्तपर्णी 
नामक ग्रुह्ा मे किया गया था । इस सगीति के कार्यकलापो के परिणामस्वरूप तथागत की शिक्षाओ 
को “'धम्म-पिटक तथा 'विनय-पिटक! नामक दो ग्रंथों मे सम्रहीत कर दियाग्रया। दोनों पिटको 
में भिक्ष ओ के व्यावहारिक तथा नैतिक नियमो की व्याख्या की गई है । 

(२)वबैशाली को द्वितीय बोद्ध संगीति--वैशाली के भिक्ष्‌, तथागत द्वारा प्रतिपादित 'दस 
आचरणो' में विश्वास रखते थे परन्तु 'यस नामक भिक्षू, ने इसे धर्म विरद्ध घोषित कर दिया। 
इस घोषणा के परिणामस्वरूप अनेक मतभेद उत्पन्न हो गये, जिनके निराकरण हेतु ३८७ ई० पु० 
में वैशाली की द्वितीय वौद्ध समीति का आयोजन किया गया । वैशाली के भिक्ष्‌, अपने विश्वास 
पर अडिग रहे, जबकि अन्य भिक्ष्‌ओ ने इसका विरोध किया । इस भतभेद का पूर्ण निराकरण 
नही हो सका । जिन भिक्ष्‌ओ ने परम्परागत 'विनय” मे आस्था रखी, वे 'स्थविरर कहलाये तथा 
जिन्होंने संशोधित मत के प्रति आस्था व्यक्त की वे 'महासन्धिक' कहलाये । 

(३) पाठलिपुत्र की तृतीय बौद्ध संगीति--लगभग २५१ ई० पू० मे आचार्य मोग्गिलिपुत्त 
तिस्स की अध्यक्षता में पाटलिपुत्र से तृतीय बौद्ध सगीति का आयोजन किया गया। इस संगीति 
द्वारा दो प्रमुख कार्य किये गये--- 

(१) बौद्ध साहित्य का नया वर्गीकरण करके अभिधथम्म' नामक तीसरे पिढक की रचना 


की गई । 
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(२) संघ भेद के विरुद्ध कठोर नियमों का प्रतिपादन करके वौद्ध धर्म को स्थायित्व प्रदान 
करने का प्रयत्न किया गया । 

(४) काश्मीर को चतुर्थ बौद्ध संगीति--काश्मीर तथा गरान्धार के बौद्ध भिक्ष ओ के मध्य 
उत्पन्त मतभेदों के निराकरण हेतु कनिष्क के राज्यकाल में काश्मीर मे बौद्ध धर्म की चतुर्थ संगीति 
का आयोजन किया गया । मतभेद दूर करने के लिये त्रिपिटकों पर एक विभाषाशाद्र तथा तीन 
महाभाष्यो की रचना की गईं तथा इन्हे ताम्र पत्रो पर उत्कीर्ण करवाकर एक स्तूप में संरक्षित 
कर दिया गया । इस संगीति के कार्यकलापो के फलस्वरूप बौद्ध धर्म दो सम्प्रदायो, यथा, हीनयान 
तथा महायान में विभक्त हो गया । 


हीनयान तथा महायान सम्प्रदाय 


महात्मा बुद्ध के प्रतिभा एवं प्रभावशाली व्यक्तित्व के अभाव में बौद्ध धर्म मे अनेकानेक 
मतभेद उत्पन्न हो गये । उनक्रे निर्वाणोपरान्त चार संगीतियों का आयोजन किया जाना -इस बात 
का प्रमाण है कि बौद्ध मतानुयायी अनेक सम्प्रदायों में विभक्त होने लगे थे। इन सम्प्रदायों में 
हीनयान तथा महायान सम्प्रदाय विशेष उल्लेखनीय है । 

हीनयान सम्प्रदाय--यह कट्टूरपन्थी बौद्ध भिक्षओ का सम्प्रदाय था। इनके अनुसार वौद्ध 
संगीतियो द्वारा किया गया परिवर्तन धर्म' विरुद्ध था । ये देववाद के विरोधी थे। इस सम्प्रदाय 
की मान्यताएँ निम्नलिखित हैं-- 

(7) महात्मा बुद्ध के सिद्धातो का अक्षरश' पालन करने पर ही निर्वाण प्राप्ति हो 
सकती है । 

(४) निर्वाण प्राप्ति के लिये किसी देवी-देवता की उपासना करना निरथंक है। 

(77) सृष्टि का आधार कर्म है । 

(४) पूर्व जन्म के कर्मानुसार ही वर्तमान जीवन का निर्धारण होता है । 

(५) मनुष्य स्वावलम्ब तथा स्वय के प्रयत्नों द्वारा ही निर्वाण प्राप्त कर सकता है। 

(५१) निर्वाण मार्ग कठिन तथा दुस्सह है। 

(शा) बुद्ध की भगवान रूप मे उपासना नही करनी चाहिये । 

(शत) बौद्ध संगीतियो द्वारा किया गया परिवर्तन धर्म विरुद्ध है । 

(5) ये पवित्रता, सदाचार, व्यवहारनिष्ठा तथा धर्म नियमों मे पूर्ण आस्था रखते थे । 

(5) इस सम्प्रदाय के सभी ग्रन्थ पाली भाषा मे हे । 

(5) इस सम्प्रदाय के अनुयायियों की संख्या सीमित है । 

सहायान सम्प्रदाय---इस प्रश्न पर कि बौद्ध धर्म के कठोर तथा परम्परागत नियमों मे 
परिवर्तन किया जाये, परिवर्तन के पक्षपातियों ने महायान सम्प्रदाय की नीव डाली । इस सम्प्रदाय 
के प्रमुख सिद्धात तथा मान्यताएँ निम्नलिखित है-- 

(7) इस सम्प्रदाय का उद्देश्य सम्यक्‌ ज्ञान प्राप्त करके समस्त मानवजाति के दुखो का 
निवारण करता था। (7) महायान सम्प्रदाय के अनुसार इसी जीवन में जीवित रहते हुए, निर्वाण 
की प्राप्ति की जा सकती है। (॥) महायान सम्प्रदाय के अनुयायी बुद्ध को ईश्वर का अवतार 
स[नकर उनकी उपासना करते थे । (५) इस सस्मदाय के नियम अत्यन्त सरल; स्पष्द, आकृषंक| 


है 
हि 
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उदार तथा व्यावहारिक है। (५) महायान सम्प्रदाय मूर्तिपुजा का समर्थक तथा संध्कारों का पक्ष- 
पाती है। (७) यह सम्प्रदाय समयानुकूलन में आस्था रखता है तथा इसके अनुयायी रूढिवाद के 
विरोधी है । 

महायान सम्प्रदाय के प्रयास स्वरूप बौद्ध धर्म में समय के साथ चलने की शक्ति आ गई 
तथा यह शीघ्र ही जन-साधारण का प्रिय धर्म बन गया । डा० हृशी के अनुसार “महायान सम्प्र- 
दाय के धर्म प्रचार द्वारा चीन में ताओवाद तथा कन्फ्यूशियस के मत खण्डित होने लगे तथा चीन 
में आत्मा के अमरत्व के सिद्धात की मान्यता जम गई । 
बौद्ध धर्म के उत्थान के कारण 

तथागत को ज्ञान प्राप्ति के क्षण से प्रारम्भ होकर, भारतीय सीमाओ को लाँघ कर, 
बौद्ध धर्म लंका, वर्मा, चीन, जापान, स्याम, तिब्बत, जावा, सुमात्रा तथा चम्पा आदि 
देशो मे अपनी जडे जमाकर मध्य एशिया तक जा पहुँचा। इन सभी देशो में बौद्ध धर्म 
ने गहरी जडे जमा लो तथा साथ ही एशिया के अधिकाश में इसका व्यापक प्रसार हो 
गया | परिस्थितियों से अनुकूलन की क्षमता, वैचारिक, दाशंनिक तथा व्यावहारिक क्षेत्रो मे श्रेष्ठ 
होने की वजह से वौद्ध धर्म शीघ्र ही प्रगति, विस्तार, विकास तथा उन्नति के मार्ग पर अग्रसर हो 
गया । यह धर्म जनसाधारण का, जन-साधारण के लिये तथा जन-साधारण द्वारा था अत इसके 
प्रसार मे आनुपातिक वृद्धि हो गई और एक दिन देशकाल की सीमाओ को लाँघ कर यह चिर- 
स्थायी हो गया । धर्म चक्र प्रवर्तन की धूरी घूमती रही, दाप से दीप जलते गये । बौद्ध धर्म के 
आश्चर्य-जतक उत्थान के अनेक कारणो का विवरण निम्नलिखित है-- 

१, बौद्ध धर्म के सिद्धान्ती की सरलता--बौद्ध धर्म के उत्थान तथा प्रसार का प्रमुखतम 
कारण इसकी सरल जीवन प्रणाली, नियमो की बोधगम्यता तथा सरल व्यावहारिक सिद्धान्त थे । 
इसने जित सिद्धातों का पालन करने की व्यवस्था की, वे पूर्वगामी वैदिक धर्म के जटिल, दुर्बोध 
तथा कठिन नियमो की अपेक्षा अधिक लचीले, अनुकरण योग्य तथा व्यावहारिक थे । इस धरम से 
जिस नैतिकता का प्रतिपादव किया वह समस्त मानव जाति के लिये शान्ति तथा कल्याणदायी 
था । बौद्ध धर्म ने जिन समस्याओ का हल प्रस्तुत किया वे सारी मानवजाति की समस्याएँ थी। 
बौद्ध धर्म के जीवन के चरमोह्ेश्य यथा निर्वाण का द्वार-स्री, पुरुष, युवा, वृद्ध, ब्राह्मण, क्षत्रिय, 
वैश्य, शूद्र, आय, अनाय, देशी-विदेशी आदि सभी के लिये खुना हुआ था। जाति मत पूछ, 
आचरण पूछ का धम्म घोष समस्त प्रताडित मानवता के लिए था । बौद्ध धर्म विश्लेपणात्मक न 
होकर जीवन यापन की सरल प्रणाली पर आधारित था। जिस धर्म का आदि, मध्य तथा वर्तमान 
मानव कल्याणकारी भावना से ओत-प्रोत हो, वह जनता मे कैसे प्रसारित न होता ? 

२ हिन्दू धर्म की विरोधी प्रतिक्रिया--वौद्ध धर्म के प्रचार मे, परोक्ष रूप से हिन्दू धर्म के 
आइडम्बर का विशेष योगदान था | यह बात कहने में हमारा अभिप्राय यह है कि क्योकि बौद्ध धर्म 
ने आडम्बर, विशद याज्षिक आयोजनो, बलियो, कर्मकाण्डी जटिलताओं आदि का विरोध किया 
अत इसे शीघ्र ही सर्वमान्यता प्राप्त हो गई | बुद्ध धर्म की मान्यता थी कि धर्म किसी भी जाति, 
सम्प्रदाय तथा वर्ग की व्यक्तिगत सम्पत्ति नही होती, मोक्ष प्राप्ति के लिये किसी भौतिक माध्यम 
की आवश्यकता नही होती तथा उपास्य एवं उपासक के बीच कोई पुरोहित नहीं होता । इस समय 
ऐसे ही सिद्धान्तो की आवश्यकता थी। लोग हिन्दू धर्म की रूढ़िवादिता से उकता कर किसी 
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जनता आँधी की भाँति उमड आती थी । लोग कहते “आज वह मुण्डित शीश, कापाय वस््रधारी 
इसी ग्राम मे आ रहा है ।” कोई पूछता “कौन है ?” तो उत्तर मिलता वही जिसने पीड़ित मान- 
बता का कष्ण रोदन सुनकर राजसुखों का परित्याग कर दिया, जिसे नव युवती पत्नी का प्यार, 
नवजात शिशु का स्नेह भी नहीं बाँध सका । जिसकी वाणी में जादू है, जिसके मुख पर तेज है ।” 
महात्मा वुद्ध के व्यक्तित्व के प्रभावशाली होने के कारण बौद्ध धर्म जनता का धर्म बन गया तथा 
इसका प्रसार अवाधगति से हुआ । 

(१०) प्रबल विरोध का अभाव--बोद्ध धर्म के शीघ्र प्रसार का कारण प्रवल विरोध का 
अभाव भी था । प्रबल विरोध के अभाव के भी कई कारण थे | लोग हिन्दू धर्म से तो उकता ही 
चुके थे साथ ही हिन्दू धर्म भी अब कुछ कुछ शक्तिहीन सा हो रहा था। वोद्ध धर्म ने इस परि- 
स्थिति का लाभ उठाया तथा हिन्दू धर्म के अनेक श्रेष्ठ गुणो को ग्रहण भी किया। आरम्भ मे 
बौद्ध धर्म का कोई धोर विपक्षी नही था । इस्लाम तथा ईसाई धर्म अभी तक 'नविष्य के गर्भ में 
थे । विपक्षियो के अभाव के कारण बुद्ध धर्म के प्रचार मे न तो कोर्ई अड़चन ही उपस्थित हुई 
ओर न ही इसका विरोध किया गया । 

(११) बाह्यणों तथा विद्वानों का समुचित आदर--महात्मा बुद्ध ने ब्राह्मणों को समुचित 
आदर प्रदाव किया । ऐसे अनेक प्रमाण मिलते हैँ जिनसे पता चलता है कि ब्राह्म णो को तथागत से 
मिलने की छूट थी। बौद्ध धर्म में ब्राह्मण तथा सन्यासियों के लिये संघ प्रवेश में कोई प्रतिबन्ध 
नही था | इसका कारण यह था कि इस वर्ग के लोग आध्यात्मिक इष्टि से श्रप्ठ तथा ऊँचे माने 
जाते थे । अशोक ने भी इस प्रकार के आदेश दिये थे कि ब्राह्मणों का समुचित आदर किया जाये । 
इन कारणों से ब्राह्मण तथा चिद्वानो ने बोद्ध धर्म का खण्डन मण्डन करने की प्रवृत्ति को त्याग कर 
उसके प्रति सहिष्णुता की नीति अपनाई । 

(१२) अनुकूलन को शक्ति--किसी भी परिस्थिति, वातावरण तथा विरोध के साथ अलु- 
कुलन शक्ति से सम्पन्न होने के कारण बौद्ध धर्म सदेव फलता-फूलता रहा । अपनी अनुकूलन शक्ति 
के कारण बौद्ध धर्म ने विदेशों मे तो तहलका मचा दिया तथा चीन, जापान, वर्मा, कोरिया, 
तिब्बत आदि में अपनी जेड़ें मजबूत की । 


बौद्ध धर्म के पतन के कारण 


महात्मा बुद्ध ने कहा था “जिस प्रकार जन्म का कारण होता है उसी प्रकार मृत्यु का भी 
कारण होता है। सत्कर्मों द्वारा ही कारणों का मुलोच्छेदद किया जा सकता हे ।” तथागत की यह 
उक्ति बौद्ध धर्म के उत्वात तथा पतन के कारणों की सारगभित अभिव्यक्ति का प्रतीक है। जिस 
मार्ग पर चलने से बौद्ध धर्म का उत्थान तथा शीघ्र प्रसार हुआ--उस मार्ग से पथश्रप्ट हो जामे 
पर यह धर्म पतनोन्मुख हो गया । 

(१) राज्याश्रय को समाप्ति--बौद्ध धर्म की अवनति का प्रमुख कारण राज्याश्रय की 
समाप्ति थी । कुछ सम्राटो का विश्वास था कि बौद्ध धर्म से सामरिक भावना का नाश हो जाता 
है, अतः कालान्तर मे वौद्ध-धर्म, राज्य-धर्म न रह सका । मोर्यो एवं कुपाण राज्यवशों के पश्चातु 
बौद्धो को राजकीय सहायता एवं संरक्षण ऋनुपलब्ध हो गया । हें तथा पाल-सम्नाटो के अतिरिक्त 
शेष सभी ने हिन्दू धर्म की पुनः स्थापना की । 


परम (7 ५९३ 


(२) ब्राह्मण-धर्म॑ की पुन: स्थापना--मौयंवंश के पतनोपरान्त तथा गुप्त सम्राठों के उत्कर्ष 
के साथ-साथ ब्राह्मण धर्म के पुतरुत्यान के आन्दोलन भी अत्यधिक गतिशील हो गए | इन सम्राटों 
ने ब्राह्मण धर्म और उसकी संस्कृत भाषा को राज्याश्रय दिया । वौद्ध-धर्म का महायान सम्प्रदाय 
तो ब्राह्मण-धर्म के अत्यधिक निकट आ गया था। बौद्ध धर्म की उदारता, सहिष्णुता, सक्रिय सहयोग 
और संरक्षण से प्रभावित होकर व्ाह्मण-धर्मं के विचारकों और दार्शनिकों ने ब्राह्मण-धर्मं के दोषों 
को दूर करके उसे अधिक आकपेक एवं श्रेप्ठ धर्म बता दिया । भक्ति मार्गी संतो ने भी इसी बीच 
भक्ति के सरल माध्यम द्वारा ब्राह्मण-धर्म को और भी लोकप्रिय बना दिया । इस सबका परिणाम 

यह हुआ कि वैदिक धर्म मे आस्था बढ़ने लगी तथा ब्राह्मण-धर्म का पुनरुत्थान होना वौद्ध-धर्म के 
ह्वास का कारण बन गया । 

(३) हिल्दु-धमं का उत्थान एवं एकीकरण--ब्राह्मण-धर्म में अन्य धर्मों के सिद्धान्तो, 
विश्वासो, धारणाओ आदि को अपनाकर उनका समन्वय करने की विलक्षण शक्ति है। ब्राह्मण-धर्म 
ने बौद्ध-धर्म के श्रेष्ठ सिद्धान्तो का एकीकरण कर लिया गया बीर बुद्ध को ईश्वर का अवतार मान 
लिया गया । इससे ब्राह्मण धर्म के अनुयायियों की संख्या उत्तरोत्तर बढ़ती गयी । हिन्दूधर्म की जिस 
शिथिलता के कारण वौद्ध-धर्म का अभ्युदय हुआ था--अब स्वयं हिन्दू धर्म उस शिथिलता को दूर 
करने लगा । शंकराचार्य, कुमारिलभट्ट, प्रभाकर तथा रामानन्द जैसे उद्भट विद्वाव एवं उत्साही 
प्रचारक सम्पूर्ण भारत में भ्रमण करके वौद्ध-भिक्षुओं से शास्राथ करने लगे । जनता मे पुनः हिन्दू- 
धर्म में आस्था जाग्रत होने लगी । समयानुसार हिन्दु-धम मे एकीकरण की प्रवृत्ति प्रबल होने 
लगी । हिन्दू धर्म ने एकीकरण के प्रयास द्वारा वौद्ध-धर्म के सर्वमान्य सिद्धान्तो, नियमों एव 
व्यवहारों को स्वय में विलीन कर लिया । परिणामत. वौद्ध-धर्म की पृथंकता एवं नवीनीकरण का 
भेद समाप्त हो गया । अब वह हिन्दू-धर्म की छाया-मात्र रह गया। बौद्ध मतावल्रम्बी धीरे-धीरे 
हिन्दू-धर्म को अपनाने लगे तथा वौद्धों की संख्या शनै: शनै. घटते लगी 

(४) संघीय व्यवस्था का विकारग्रस्त होता तथा भिक्षुओ के आचरण की पथ्च-श्षष्ठता-- 

बौद्ध संघो को राज्याश्रय प्राप्त हुआ अत वहाँ अतुलित धन-राशि जमा हो गयी । इसके अतिरिक्त 
बौद्ध बिहारो मे उपहार एवं भेट स्वरूप प्राप्त स्वर्ण, चादी, रत्न तथा सम्पत्ति आदि के रूप मे 
अत्यधिक घन इकट्ठा हो गया | फलस्वरूप विहार, भोग-विलास, सुख-वैभव और पड़यन्त्रों का केन्द्र 
बन गये । बुद्ध के अनुशासन के दस नियमों की अवहेलना की जाने लगी और भिक्षु तथा भिक्षुणियो 
का सादा, सरल, पवित्र, त्याग, सेवा और परोपकार का जीवन समाप्त हो गया । मगध के ब्रिहारों 
मे हजारो भिक्षु एवं भिक्षुणियाँ आनन्दत्य जीवन विताने लगे। अब वे नाम-मात्र के भिक्षु रह 
गये ये--भिक्षा-पात्र लेकर माँगने एवं प्रचार करने की आवश्यकता समाप्त हो गयी । बौद्ध-भिक्ष 
पथ भ्रष्ट, विलासी, कामुक एवं विलासमय जीवन मे रुचि लेने लगे । विहार तथा मठो में युवको 
तथा युवतियों का भिक्षु तथा भिक्षणी रूप में साथ निवास करने के कारण उनके आचरण तथा 
संयम में गिरावट आ गयी । अब बिहारो का सात्विक एवं शुद्ध वातावरण समाप्ल हो गया । इससे 
जनसाधारण की दृष्टि मे बौद्ध-भिक्षुओ के प्रति श्रद्धा विनष्ट हो गयी तथा बौद्ध संघ और विहारो 
का पतन हो गया। 

(५) बौद्ध धर्मे में दोषों का प्रवेश--बौद्ध-धर्म का प्रादुर्भाव और प्रचार एक सादे, सरल, 

सुबोध धर्म के रूप मे हुआ था किन्तु कालान्तर में वह विविध नियमों और निपैधों से परिपृर्ण हो 
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गया । इसका कठोर अनुणासन एवं संघ का संयमी जीवन इसके मानने वालों के लिए कप्ठकारक 
हो गया । परिणामस्वरूप अनेक बौद्ध धर्मावलम्बियों ने अन्य धर्म अपना लिए। इसके अतिरिक्त 
जिन दोपो के विरुद्ध महात्मा बुद्ध ने आवाज उठायी थी वे ही धीरे-धीरे वीद्ध धर्म में प्रवेश करने 
लगे । महात्मा बुद्ध के सरल एवं बोधगम्य उपदेश के स्थान पर मूत्तिफुना, रवोत्सव तथा अन्य 
संस्कार आदि जन्म लेने लगे । धर्म की सरलता नष्ड हो गयी तथा ढक्रोसलो, अन्धविश्वासों एवं 
मिथ्याचार ने प्रवलता धारण कर ली | बोद्-आचार्य सैद्वान्तिक मतभेदोी का शिकार होने लगे तथा 
इनमें आपस मे प्रतिस्पर्धा एवं द्वेपष की भावना उत्पस्त हो गयी । एक तरफ तो वीद्ध-भिश्षु घोर 
अनीश्वरवादी हो गये, दूसरी ओर उनमें देवत्य के प्रति श्रद्धा भी हो गयी । अन्तर्भेद के कारण 
उनकी मतैकयता नप्ट हो ग्यी। सुद्ारात्मफ प्रवृत्ति का स्थान अनुफरणात्मक प्रवृत्तियों ने ले 
लिया । फलत: वौद्ध-धर्म मे अनात्मवाद और अनीश्वरबाद या उसकी नास्तिकता की प्रवृत्ति से 
अनेक लोग वौद्ध-धर्म से अलग हो गए बे । इस प्रकार वीद्धन-धर्म अपने उच्च आदर्शो से गिर 
कर पतनोन्मुख हो गधा । 

(६) सप्प्रदायों का जन्म--कातान्तर में बौद्ध मतावलम्बियों में कई गहन सैद्धान्तिक मत- 
भेद हो गये । वौद्ध-धर्म में सम्प्रदायवाद जन्म ले चुका था जिसके कारण आपसी मतनद बढ़ गये 
तथा संघ छिन्न-भिन्न होने लगा । महात्मा बुद्ध की मृत्योपरान्त ही झ्ब-भद की आशंका से प्रथन 
बौद्ध सगीति का आयोजन किया यया था । मतसनेद का कऋूम बढ़ता ही गया तथा चार सगीतियों 
के आयोजन द्वारा भी विधटनतकारी प्रवृत्तियाँ नप्ट नहीं हुईं । पाँचवी शताक्दी में वौद्ध-धर्म अद्टारह 
सम्प्रदायों में विभक्त हो चुका था। इनमें हीनयान, वज्ञपान तथा महासाधिक प्रमुख हूं । इस 
सम्प्रदायवाद ने बौद्धन्यर्म को आन्तरिक रूप से जर्जरित कर दिया । फनत. वीद्ध-बर्म से लोगों 
की आस्था उठ गयी । 

(७) बोद्ध धमम के सिद्धान्तो में परिवर्तत - शने. शने. बोद्ध धर्म के मूल सिद्धान्त परिवर्तित 
हुए और नवे-तये सम्प्रदायों का उदय हुआ, जेम्ने महायान, मन्त्रयान, तन्‍्नवान, वज्यान आदि । 
इत नवीन परिवर्तनों के अन्तर्गत बुद्ध और बोधिसत्वों की मूर्तियाँ निभित कर पूजी जाने लगी । 
इस मत का प्रतिपादन किया जाने लगा कि वुद्धदेव की मूर्ति की पुजा, अर्चना और भक्ति मात्र से 
ही निर्वाण प्राप्ति हो सकती है । वज्रयान सम्प्रदाय के अन्तर्गत बौद्ध धर्म मे हठयोग, तन्त्र-मन्त्र, 
सुरा, सुन्दरी और भोग-विलास का प्रवेश हुआ जो बौद्ध-धर्म की नैतिकता के सर्वदा विपरीत थी । 
बौद्ध भिक्षु और विद्वान अब सरल, पवित्र एवं सनन्‍्यासी न रहे । वे तन्त्र-मन्त्र, जादू-टोने के निपुण 
पंडित हो गए और वे अनैतिक कायें की ओर प्रेरित हुए । वे तम्त्र-मन्त्र द्वारा ब्रह्म और बात्मा 
सम्बन्धी शक्तियों और आध्यात्मिक सत्ता प्राप्त करने का दावा करने लगे । फलत. बौद्ध धर्म की 
समस्त पवित्रता और नैतिकता नष्ट हो गयी और बौद्ध विहार तन्व-मन्त्र, जादु-टठोने के गढ़ बन 
गए । वे अपने उच्चादर्शों से गिर गए और उन्होने अपना गौरव खो दिया। 

(८) प्रभावशाली बौद्ध धर्माचायों ओर दाशंनिफों का अम्राव--बोौद्ध धर्म में पाँचवी शताब्दी 
के बाद प्रकाण्ड विद्वान, प्रख्यात धमं-परायण मिक्षु और दार्शनिकों का अभाव हो गया । बौद्धो 
का संगठन करने और उनकी शक्ति को बढाने के लिए योग्य, अनुभवी संगठनकर्ता भी नही थे । 
इसके विपरीत इस युग मे ब्राह्मण धर्म के शकराचार्य, कुमारिल भट्ट, रामानुज आदि के समान 
वौद्ध धर्म ये प्रसिद्ध प्रभावशाली विचारक, दार्शनिक, प्रर्म-प्रचारक्े ओर धर्माचार्य नही थे जो 


धमें (2 ४६५ 


जनसाधारण को प्रभावित कर सकते और धर्म प्रसार में पूर्ण योगदान देते । बौद्ध-धर्मं में व्याप्त 
दोषों को दूर करने के लिए इस युग मे कोई धामिक संगीति, सभायें या अधिवेशन भी नही हुए 
जो संघ मे फैले भ्रष्ठाचार का निवारण करते और बौद्ध धर्म की पुरातन शुचिता, सरलता और 
ग्राह्मता को पुनः स्थापित करते । 

(६) राजपुतों का अभ्युदय--राजपूतो का अभ्युदय भी बौद्ध धर्मे के पतन का कारण बना । 
राजपुृत-जाति स्वाभिमानी, स्वतन्त्रताप्रिय थी । उनके अनुसार भहिसा निष्क्रियता को जन्म देती 
है | इनकी युद्धप्रियता, आखेठ मे रुचि तथा सामरिक गुणो की प्रधानता बौद्ध-धर्म के' अहिसा एवं 
सदाचार के प्रतिकूल थी । अत. राजपुतो ने सच्चे हृदय से ब्राह्मण-धर्म को संरक्षण प्रदाव किया 
तथा बोद्ध-धर्म का विरोध किया । 

(१०) विदेशियों के आक्रमण--बौद्ध-धर्म की रही सही शक्ति का नाश हुणो एवं मुसलमानों 
के आक्रमणो ने कर दिया । तु्कों के बबर आक्रमण के समक्ष नैतिक एवं आचार की दृष्टि से 
शिथिल बौद्ध-धर्म जनता में विश्वास एवं आस्था की ज्योति नहीं जाग्रत कर सका। जनता के 
लिए अहिसा का अर्थ केवल अत्याचार का सहना मात्र रह गया। तुर्को ने बौद्ध-मठो, विहारों तथा 
ब्राह्मणो के मन्दिरों को विनष्ट किया परल्तु हिन्दू-धर्म के उपदेशको ने अपनी शिक्षाओ को नैति- 
कता एवं सदाचार की श्रृंखला मे जकड़ कर, जनता का आदर एवं श्रद्धा ध्राप्त की । यही कारण 
है कि हिन्दू-मन्दिरों का तो पुनरुद्धार हो गया परन्तु एक वार विनष्ट हो जाने पर वौद्ध-मठ एव 
विहार सण्डहर ही बन कर रद्द गए, उतका पुनरुद्धार न हो सका । 

मुसलमानों ने अधिकतर उत्तर भारत पर ही हमले किये । अत. मगध के महाविहार, 
सघाराम के नष्ट हो जाने पर भिक्षुओ का जीवन निराश्रयपूर्ण हो गया । इसके विपरीत रामानुज 
एवं शकराचाय्य जैसे प्रवल हिन्दू प्रचारकों के केन्द्र दक्षिण भारत की ओर थे, अत. बे मुसलमानी 
आक्रमणो से सुरक्षित रहे । मुसलमान आक्रमणकारिमो का यह विश्वास था कि बौद्ध-सघो एवं 
मठो के पास अपार धन है अत. उन्होने नालन्दा के सुप्रसिद्ध विहार एवं विश्वविद्यालय को नष्ट 
कर दिया । इससे वोद्ध-धर्म को अपार क्षति पहुँची । नैतिक दृष्टि से पतित एवं शक्तिहीन भिक्षु 
मुसलमानों का सामना न कर सके तथा भारत छोड़ कर भाग निकले । 

इस प्रकार चौदहवी शती तक यह धर्म मध्यप्रदेश से लुप्तप्राय हो गया । अवशिष्ट रूप में 
स्थानीय ढंग पर कुछ दिन तक विराजमान रहने के पश्चात्‌ बौद्ध-धर्म अपनी जन्म-भुमि को छोड़ 
विदेशों की ओर बढ़ गया । यह आश्चर्यजनक बात है कि जिस दोपक को महात्मा बुद्ध ने भारत- 

भूमि पर जलाया था वह प्रकाश सहित कही और चला गया । आज भी विदेशों की लगभग एक 
चौथाई जनसंख्या बौद्ध-सिद्धान्तो मे आस्था रखती है । 
भारतीय संस्कृति को योगदान 

बोद्ध धर्म का जन्म हुए, आज लगभग ढाई हजार वर्ष बीत चुके है तथापि भारतीय 
संस्क्ृति तथा सभ्यता के अनेक अंगों पर इस धर्म की अमिट छाप है । कहते हैं--कि वक्त सब कुछ 
मिटा देता है परन्तु भारतीय संस्कृति पर बौद्ध धर्म के प्रभाव पर वक्त भी कोई असर नही डाल 
सका है| प्रश्त उठता है कि बौद्ध धर्म की इस अद्भुत उपलब्धि के क्या कारण है ? अपने उत्पत्ति 
काल से लेकर आज तक की भारतीय संस्कृति को बौद्ध धर्म की देन तथा प्रभाव का वर्णन निम्त- 
लिखित हैं :-« 
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(१) ब्राह्मण घ॒र्में पर प्रभाव--बोद्ध धर्म ते भारत के प्राचीवतम धर्म-यथा ब्राह्मण धर्म 
की आँखें खोल दी । जिस सम्॒य वैदिक घर्मं अपनी जटिलताओं तथा अनेकानेक अव्यावह्यरिकता के 
कारण समयानुकूलन नहीं कर पा रहा था उसी समय तथायत ने सरल, स्पप्ट तथा अतिव्यावहा- 
रिक धामिक थिद्धान्तों का प्रतिपादन करके ब्राह्मण धर्म को अपना दृष्टिकोण बदलने के लिये 
विवश कर दिया । इसका परिणाम यह हुआ कि भारतीय संस्कृति में जो स्थिरता आ गई थी-- 

ब्रह पुन क्रियाशील हो गई । यह भारतीय संस्कृति के लिये एक वरदान प्रमाणित हुआ । 

(२) सरल, स्पष्ट तथा व्यावहारिक धर्म की स्‍्थापना-वौद्ध धर्म के सिद्धान्त तथा 
मान्यताएँ सरल, स्पष्ट तया व्यावहारिक थी। इससे पूर्व के धर्म में कतिपय जटिलताओं के कारण, 
जनसाधारण ने शीघ्र हो बोद्ध धर्म में घोर श्रद्धा व्यक्त करनी प्रारम्भ कर दी । ब्राह्मण व्यवस्वा- 
कारो ने इस परिस्थिति को समक कर अपनी वैचारिक तथा दाशंनिक पद्धतियों मे जनसाधारण के 
हितो की ओर ध्यान दिया तथा उन अनेक सिद्धान्तों का प्रतिपादन किया--जिनके आधार पर वे 
बौद्ध धर्म के बढते हुए प्रभाव के समक्ष टिक सके । इसका परिणाम यह हुआ कि लोगों का धर्म के 
प्रति दृष्टिकोण परिवर्तित हो गया । धर्म क्षेत्र में सरल, स्पप्ट, उदार तथा व्यावहारिकता के 
सिद्धान्तों को अपनाये जाने के कारण भारतीय संस्कृति ने अनेकानेक विशिष्ठताएं प्राप्त की | 

(३) मूर्ति पूजा पद्धति का नवीन रूप--कतिपय विद्यानों का विश्वास है कि भारत में मूर्ति 
पूजा का जन्म बौद्ध धर्म द्वारा हुआ था। परन्तु हम इस मत से सहमत नहीं हैं । मूर्ति पुजा का 

प्रचलन बौद्ध धर्म के उदय से पहले ही हो चुका था | सिन्धु घाटी से मूि पुजा के अनेक प्रमाण 
मिलते है । बौद्ध धर्म ने मूर्ति पूजा को नवीन रूप दिया | महायान सम्प्रदाय ने तवागत को ईश्वर 
का अवतार मानकर उनकी मूर्तियों की विधिवत उपासना प्रारम्भ की । इससे प्रभावित हो कर हिन्दू 
धर्मानुयायियो ने राम तथा कृष्ण को अवतार मान कर, उनकी मूर्तियों की उपासना प्रारम्भ कर 
दी । जब मूर्ति पूजा की यह नवीन पद्धति प्रारम्भ हुईं तो कालान्तर में अनेकानेक मन्दिरो, मठों, 
विहारों भादि का निर्माण हुआ । 

(४) धर्म प्रचार की नई पद्धति तथा शैली का विकास--महात्मा बुद्ध ने धर्म प्रचार की 
नई पौली को जन्म दिया । उपदेश तथा प्रश्नोत्तर द्वारा जनसाधारण के मन-मस्तिष्क को प्रभावित 

करने के साथ-साथ, धर्म प्रचार के लिये विभिन्‍न नियम आदि भी बनाये गये। इससे पूर्व धर्म 
प्रचार की शैली पारस्परिक वाद-विवाद द्वारा विरोधी को परास्त कर देना मात्र थी । वौद्ध धर्मं 
की नवीन शैली को ब्राह्मण धर्म के प्रचारकों ने भी अपनाया । 

(५) धामिक संघो की स्थापना--वैदिक काल में सनन्‍्यासो, परिब्राजक आदि एकास्‍्तवास 
के लिये वनों, पवत कन्दराओ आदि में निवास करते थे । तब धर्म प्रचार तया चिन्तन के लिये 
संगठन की व्यवस्था का जन्म वही हुआ था। वौद्धनधर्म को इस वात का श्रेय प्राप्त है कि उसने 
घामिक संगठन के लिये संधों की स्थापता की । कालान्तर मे बौद्ध संघो की प्रणाली को लगभग 
सश्नी भारतीय धर्मों ने अपना लिया । 

(६) एकता की स्थापना--वोद्ध धर्म में एकता का अनुपम- उदाहरण मिलता है। वौद्ध धर्म 
द्वारा प्रतिपादित एकता केवल धामिक जीवन से ही सम्बन्धित नही थी अपितु इससे जवसाधारण 
के सांस्कृतिक जीवन को भी एकता से युक्त कर दिया । देश की जातियत, सामाजिक तथा राज- 
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नैतिक अनेकता को समाप्त करके भारतीय राष्ट्रीयता का अखंण्ड दीप जलाने का श्रेय वौद्ध को ही 
दिया जाना चाहिये । 

(७) साहित्यिक देन--बोद्ध धर्म ने भारतीय साहित्य को नया जीवन प्रदान किया । 
अपनी साहित्यिक उपलब्धियों द्वारा, इस धर्म ने विद्या तथा ज्ञान का प्रसारकिया । चन्द्रगोविल का 
व्याकरण तथा अमरसिंह द्वारा रचित “अमरकोष' बौद्ध साहित्यिक क्षमता की ही देन है। बौद्ध 
साहित्य की जातक कथाये तो विश्व भर में प्रसिद्ध है। पाली भापा मे त्रिपिटक ग्रन्थों की रचना 
करके बौद्ध साहित्यकारो ने भारतीय साहित्य को धनी बना दिया । 

(८) बौद्धिक स्वतन्त्रता का प्रतिष्ठापन--महात्मा बुद्ध ने बौद्धिक स्वतन्त्रता पर विशेष 
बल दिया । वे कहा करते थे कि “तुम स्वयं के लिये दीपक वनो |” उनका विश्वास था कि 
बौद्धिक स्वतन्त्रता की प्राप्ति स्वयं के चिन्तन द्वारा होती है । उन्होने अन्धानुकरण का विरोध 
करके व्यक्तिगत चिन्तन तथा चेतना के विकास को महत्व प्रदान किया । 

(६) भारतीय कला को देन--वौद्ध धर्म ने भारतीय कलाकार के मस्तिष्क को बहुत 
प्रभावित किया । तथागत के जीवन के प्रसंगो का चित्रण करने मे भारतीय कलाकारो ने अपनी 
कला मे सजीव, सुन्दर, विशाल गरुणो का परिचय दिया | साँची तथा भरहुत बौद्ध धर्म की ही देन 
हैं। कोहन महोदय के अनुसार “यह स्पष्ट है कि बौद्ध कला हम सब के लिये एक गम्भीर अनुभव 
है । सभी क्षेत्रों मे, यथा--स्थापत्य, चित्रकला, वास्तुकला तथा शिल्प मे--बौद्ध धर्म ने ऐसी 
कला-कृतियों का निर्माण किया है जिनकी तुलना पाश्चात्य कला की श्रेष्ठतम कहृतियों से की जा 


सकती है ।” के 
(१०) भारतीय संस्कृति का विदेशों में प्रसार--बौद्ध धर्म ने भारतीय सस्क्ृति का विदेशों 


में प्रसार किया । इस विपय में श्री यदुनाथ सरकार ने लिखा है--“बौद्ध धर्म ने भारत तथा 
विदेशों के मध्य निकट सम्बन्ध स्थापित किये । यह देश का विश्वव्यापी आन्दोलन था तथा इसमे 
जाति एवं देश के वन्धनों को कोई स्थान प्राप्त नही था। सभी प्राचीन पूर्वी देशो ने इसे स्वतन्त्रता 
पूर्वक अपना लिया ।********* इस धर्म को मानने वाले विदेशी--भारत को पवित्र तीर्थ तथा अपने 
धर्म का मूल स्रोत मानने लगे और परिवार सहित भारत की यात्रा को तीर्थ यात्रा समभने लगे ।”” 
बौद्ध धर्मः द्वारा वैदेशिक सम्बन्धों की स्थापना का परिणाम यह हुआ कि भारतीय संस्कृति का रूप 


बुहद हो गया। के 
(११) सामाजिक समानता की स्थापना--वौद्ध धर्म मे सामाजिक समानता को सर्वोपरि 


महत्व प्राप्त था । तथागत ने अपने अनेक उपदेशो में वर्णव्यवस्था तथा जातिगत विषमत्ता को 
अनुचित तथा अप्राकृतिक बताया । बौद्ध धर्म के द्वार सभी के लिये खुले हुए थे। अपनी इस 
विशिष्ठता के कारण वौंद्ध धर्म ने भारतीय संस्कृति में क्रान्तिकारी परिवर्तन ला दिया । 

बीद्ध धर्म का भारतीय संस्कृति पर प्रभाव तथा उसके योगदान के उपरोक्त विवरण द्वारा 
हम इस निष्कर्ष पर पहुँचे है कि भारतीय संस्कृति बौद्ध धर्म की बहुत आभारी है। यद्यपि अनेक 
कारणो से बौद्ध धर्म भारत की अपेक्षा विदेशों मे अधिक प्रभावशाली हो गया तथापि भारतीय 
सभ्यता एवं संस्कृति पर इस धर्म की अमिट छाप है। भारतीय धर्म, दर्शन, कला, साहित्य, जीवन 
प्रणाली तथा सोचने के ढंग पर आज भी इस धर्म का प्रभाव दृष्टिगोचर होता है। हमारी वैदेशिक 
तीति, शान्तिप्रियता तथा सदभावता का आधार बौद्ध धर्म ही है । 


५६८ (22 प्राचीन भारतीय सामाजिक जीवन 
महत्वपुर्ण प्रदन 
१. धर्में की परिभाषा कीजिये । वैदिक धर्म के विकासक्रम को स्पष्ट कीजिये । 
२. पौराणिक धर्म से आप क्या समझते हैं? पौराणिक तथा वैदिक धर्म का भेद स्पष्ट 
कीजिये । 
३. छठी शताब्दी ई० तक वैष्णव धर्म के इतिहास पर प्रकाश डालिये । 
(पी० सी० एस० १६७४) 
* शैव धर्म की उत्पत्ति एवं विकास का विवेचन कीजिये। . (पी० सी० एस० १६७५) 
« शैव धर्म के विभिन्‍न सम्प्रदायों का उल्लेख की जिये । 
 शाक्त धर्म के विकास का उल्लेख करते हुए उसके सिद्धान्तो पर प्रकाश डातिये । 
' तीर्थंकर महावीर के जीवन तथा शिक्षाओ का उल्लेख कीजिये । 
(पी० सी० एस० १६६६, १६७४) 
८. जैन दर्शन के अनेकान्तवाद की संक्षिप्त विवेचता कीजिये । (पी० सी० एस० १६७२) 
दै- महात्मा वुद्ध के जीवन तथा उपदेशों का विवरण दीजिये । (पी० सी० एस० १६७१) 
१०, आप महात्मा बुद्ध को समाज सुधारक या आध्यात्मिक नेता में से बया समभते हैं ? 
(पी० सी० एस० १६६२) 
११, “बौद्ध मत ब्राह्मण एकाधिकारवाद तथा वैदिक कर्मकाण्ड के प्रति क्रान्ति मात्र था ।” 
क्या आप इस मत से सहमत हैं ? (पी० सी० एस० १६६३) 
१२. 'ईए्वर' और “आत्मा! के बिना वौद्ध धर्म के सफल प्रसार के बया कारण थे ? 
(पी० सी० एस० १६६४) 
१३. बौद्ध मत कहाँ तक एक विचारबवादी धर्म है ? (पी० सी० एस० १६६५) 
१४. बोद्ध धर्म के पतन और लोप के कया कारण थे ? 
(पी० सी० एस० १६६६ तथा १६६७) 
१५४. विदेशों में भारतीय संस्कृति के प्रसार में बौद्ध धर्म के योगदाव का महत्व इग्रित 
कीजिये । (पी० सी० एस० १६६६, १६७३) 
१६. निम्नलिखित पर टिप्पणी लिखिये-- 
(0) बोद्ध सगीतियाँ (अधिवेशन) (पी० सी० एस० १६६३) 
(४) महायान सम्प्रदाय (पी० सी० एस० १६६३, ६८, ६६, ७१, ७५) 
(9) हीनयान सम्प्रदाय (पी० सी० एस० १४७०) 
(९) तीर्थंकर महावीर (पी० सी० एस० १६७१) 
(५) स्थादवाद सिद्धान्त (पी० सी० एस० १६७३) 
(५) पाशुपत सम्प्रदाय (पी० सी० एस० १६७६) 
(५४) प्रतीत्यसमुत्पाद (पी० सी० एस० १६७८) 
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पूर्वाभास 


मानव प्राणी ने जन्म लेते ही अपने चारो और छाये हुए वातावरण के विपय में 
सोचना आरम्भ किया था। चिन्तनक्रम निरन्तर वना रहा, सभ्यता और सस्क्ृति की कड़ियाँ 
बनती गईं और इसी के परिणामस्वरूप हम आज की विकासावस्था को प्राप्त कर पाये है। सोचने 
का तरीकः, तर्क बुद्धि पर पडने वाले जोर और प्रभाव के कारण अनेक सैद्वान्तिक मान्यताएँ 
निर्धारित होने लगी ओर विभिन्‍न विचारको की रुचियो एवं चिन्तन शक्ति के अनुरूप विविध दर्शन 
पद्धतियों का विकास होता रहा । चिन्तन से ज्ञान का परिष्कार होता है, विचारध!रा परिपक्व 
होती है, अन्धविश्वासो भौर अनुपयोगी बातों से छुटकारा मिलता है। यही प्रक्रिया दर्शन का 
आधार है और इसके विकास से ज्ञात विज्ञान का क्षेत्र विस्तृत हो पाया है। इस पृष्ठभूमि में जब 
हम भारतीय दर्शन के वियय में विचार करते हे तो हमे विदित होता है कि भारत की विश्वेप 
भौगोलिक परिस्थितियों ने अनादि काल से यहाँ के रहने वालों को शान्त और गम्भीर बना रखा 
है। “जीवन का सादापन, उच्चविचार, प्रेम, अन्त करण की प्रशान्त भावना, सत्यप्रियता, ससार 
को पारमाथिक कारणों से मिथ्या समझना, दैवी शक्ति में श्रद्धा, भक्ति और आत्म समर्पण, जीवन 
की उलभनो को सुधारने में तत्परता, परमसुल्त तथा आनन्द की प्राप्ति के लिये पूर्ण उत्सुकता 
और अदम्य उत्साह आदि गुण साधारण रूप से प्रत्येक भारतीय के विभिन्‍न कार्यों मे प्रत्यक्ष तथा 
अप्रत्यक्ष रूप से पाये जाते है ।' इन गुणों से अभिभुत भारतीय मनीपी सृष्टि के रहस्यों को 
सुलभाने में लगे रहे है। भारत की दार्शनिक धारा अनादि काल से निरन्तर बहती चली आ 
रही है । 


भारतीय दर्शन का अर्थ तथा परिभाषा 
हिन्दी भाषा में प्रयुक्त दर्शन! शब्द 'हश्‌' धातु से बना है । 'हश्‌! का शब्दार्थ है 'देखना' । 





१ 'भारतीय दर्शंन'---डा० उमेश मिश्र । 
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हश” धातु में ल्युट' प्रत्यय लगा देने से 'दर्शन'! शब्द वनता है। “दर्शन! शब्द की व्याख्या करते 
हुए यह कहा जा सकता है कि जिससे देखा जाये, उसे दर्शत कहते ह--हृश्यते इति दर्शनमु' । 
देखने का स्थुल साधन आँखे है | इनके द्वारा देख कर जो ज्ञान प्राप्त होता है, वह चाक्षुस प्रत्यक्ष 
है--यह स्थूल दर्शनो का मत है। सूक्ष्म दर्शनों का मत है कि सभी कुछ आँखों द्वारा नही देखा 
जा सकता । उन न दिखाई देने वाली वस्तुओं के लिये तात्विक बुद्धि, प्रज्ञाचक्षु, ज्ञानयक्षु या “दिव्य 
दृष्टि! है। इसके अनुसार दर्णन का अर्थ हुआा--वहू माध्यम जिसके द्वारा ज्ञान प्राप्त किया जाता 
है। स्मृतियों मे 'सम्यक दर्शन' तथा आत्म दर्शन! का उल्लेख मिलता है। अपने वास्तविक स्वरूप 
को पहचानना आत्मदर्शव या सम्यक दर्शन है। वौद्धन्याय में इसे सम्यग्ह्प्टि तथा जैनन्याय में 
सम्यग्दर्शन कहा गया है । सामान्यतया, यह संसार क्या है ? जीवन-समृत्यु का रहस्य क्या है ? सुख 
दुख का सार क्या है ? में क्या हुँ-कौन हूँ ? इन सभी के मूल में अव्यक्त रहस्य को समझ लेना ही 
दर्शन है। 


भारतीय दर्शनों का विकास 


भारतीय दर्शनो की उत्पत्ति एक ही समय में नहीं हुई थी । इनका विकास 
शताब्दियो तक साथ-साथ होता रहा है। भारत में दर्शन को जीवन का एक अगर माना गया है। 
यहाँ ज्यों ही किसी दाश्शनिक मत का प्रतिपादन होता था त्यों ही उसके अनुयायियों का एक 
सम्प्रदाय रथापित हो जाता था । सम्प्रदाय के सभी सदस्य उस दार्शनिक विचार को अपने जीवन 
का अंग मानते थे, तथा उसी के अनुसार अपना जीवन विताते थे। भारत के विभिन्‍न दर्शन 
निरंतर कई शताब्दियो तक प्रचलित रहे । 


भारतीय दर्शन अपने-अपने क्षेत्र मे ही सीमित नही रहते थे, वरन्‌ उनमे पारस्परिक 
आलोचनाएँ चलती रहती थी। वस्तुतः भारतीय दर्शनों मे प्रतिपक्षी के आश्लेप का युक्ति-पूर्वक खंडन 
करने की एक प्रथा चल गई थी । इसी पारस्परिक-आलोचना के फल-स्वरूप भारत मे सहल्ों 
दार्शनिक ग्रन्थों की रचना हो गई। आलोचना-प्रयातोचना का एक दूसरा परिणाम यह हुआ 
कि भारतीय दाशनिको में अपने विचारों को स्पष्ट तथा अश्रान्त रूप से व्यक्त करने का एक 
व्यसन हो गया । अपने विचारों को सर्वथा दोप-रहित तथा आदल्ेप-हीन बनाने के लिये वे 
स्वभावतः प्रयत्न करते थे । इस प्रकार भारतीय दर्शनों में विचारो के आदान-प्रदान की प्रथा थी । 
प्राचीन समय में दार्शनिक विवेचन मौखिक होता था । ग्रुरु-शिष्यो मे भी विचार-विनिमय मौखिक 
ही हुआ करता था। अतः, यह आवश्यक था कि दार्शनिक समस्याओ को, उनके आक्षेपो तथा 
समाधानों को, स्मरण रखने के लिये, संक्षिप्त रूप दिया जाय । इसी प्रकार सूत्र-ग्रन्थो की उत्पत्ति 
हुई है। सूत्र-ग्रन्थ, विपय-भेद के अनुसार, अध्याय, पाद, अधिकरण भादि में विभक्त रहता है। 
बादरायण के ब्रह्म-सूत्र में वेदों के, विशेषत: उपभिपदो के, दार्शनिक विचारो का सम्रह है, तथा 
उन्हे एक सुव्यवस्थित रूप दिया यया है। वेद तथा उपनिपद्‌ के दार्शनिक विचारों के विरुद्ध जो 
आक्षेप किये गये हैं उनका समाधान भी ब्रह्म-सूत्र मे किया गया है। ब्रह्म-सुत्र ही वेदात्त का सबसे 
पहला क्रम-बद्ध ग्रन्थ है । इसी तरह मीमासा के लिये जैमिनि ने, न्याय के लिये गौतम ने, वैशेषिक 
के लिये कणाद ने, योग के लिये पतंजलि ने सूच्र-ग्रन्थोी की रचना की है। कपिल साख्य-दर्शन के 
7" कर्णक माने जाते है । 


दर्शन (2 ५७१ 


भारतीय दर्शनों के प्रकार 

भारतीय दर्शनों के प्रकार, संख्या तथा उनके क्रम को किसी नियत सिद्धान्त के अनुसार 
विभाजित नहीं किया जा सकता । इस देश में दर्शन की जित विभिन्‍न शाखाओं या सम्प्रदायो का 
विकास हुआ--उसके आधार पर भी दर्शनों की संख्या निर्धारित नही की जा सकती। सामान्यतया 
तीन नास्तिक दर्शन-- (चार्वाक, बौद्ध तथा जैन) तथा ६ आस्तिक दर्शनों (न्याय, वैशेषिक, 
सांख्य, योग, मीमांसा और वेदान्त) भारतीय दर्शनों के मुख्य प्रतिनिधि दर्शन हैं । 


भारतीय दर्शन के मूल तत्व तथा विश्येषताएँ 


प्राचीन भारतीय दर्शन भारतीय संस्कृति की बहुमूल्य धरोहर हैं और इसके अध्ययन से 
हम गौरवान्वित होते है । वस्तुत दर्शन एक बहुत ही कठिन विपय है । इसमें इतिहास की अट- 
कलवाजी लगाने या मात्र वैज्ञानिकता का ढोल बजाने से कुछ भी नही जाना जा सकता । दर्शन में 
जीवन के मूल्यों के सम्बन्ध में व्यवस्थित चिन्तन किया जाता है । जहाँ जीवन के यात्रा के साधनों 
को जुटाने के लिये विज्ञान की उपयोगिता है, वहाँ जीवन को दिशा और उद्देश्य देने के लिये दर्शन 
आवश्यक है । भारतीय दर्शन अपने आदि काल से ही जीवन के चरम लक्ष्य और प्रयोजन की 
खोज करता चला आया है । इस सन्दर्भ में, भारतीय दर्शन के तत्वों तथा विशेषताओ को निम्न- 
लिखित रूप से निर्दिप्ट कर सकते हैं :-- 

१ आध्यात्मिक खोज--भारतीय दर्शन मे दो प्रमुख क्षेत्रों से सम्बन्धित विपयो पर विशेष 
विचार हुआ है--एक क्षेत्र अध्यात्मविद्या अथवा मोक्ष शासत्र है और दूसरा ज्ञान-मीमासा अथवा 
प्रमाण शाल््र है । दोनो ही क्षेत्रों में भारतीय दर्शन ने नितान्त सूक्ष्म और विविध चिन्तन क्रिया है 
जिसका, विश्व-सस्क्ृति की पृष्ठभूमि में, विशेष महत्व और विशिष्ट स्थान है । 

२. सोक्षवाद--भारतीय दर्शन का उदय मुख्यत आध्यात्मिक जिज्ञासा में हुआ । धर्म-ग्रन्थ 
बतलाते है कि जीवन का ध्येय मोक्ष है, लेकिन माक्ष का स्वरूप और उसके उपाय क्‍या है, यह 
दर्शन बतलाता है। यही नही, प्रत्येक दशन मोलक्ष-तत्व की अलग व्याख्या देता है। यहाँ यह याद 
रखना चाहिए कि जहाँ मोक्ष की अवधारणा के सम्बन्ध मे भारतीय दशंनो के अलग-अलग मत हैं, 
वहाँ वे मोक्ष की साधना भर्थातु मोक्ष की ओर बढ़ने वाले सन्त-जीवन के सम्बन्ध मे, बहुत कुछ 
एक-सा मत रखते हैं । मोक्ष का पारिभाषिक अर्थ है जन्म-मरण के चक्र से छुटकारा। भारतीय 
दर्शन का विश्वास है कि जब तक, प्रत्येक नये जन्म मे, शरीर से सम्पर्क हैं, तव तक दु.ख- 
निवुत्ति नही हो सकती । 

३. आत्मा सम्बन्धी कल्पना--भारतीय दर्शनों मे आत्मा की कल्पना बड़ी सूक्ष्म और भव्य 
है। ईसाई धर्म तथा इस्लाम में ईश्वर को आत्मा का त्रष्टा बताया जाता है; ईश्वर आत्मा को 
नष्ट भी कर सकता है। किन्तु भारतीय दर्शनों के अनुसार आत्मा अनादि, अजर और अमर है । 
भज्ञान के वशीभूत होकर मनुष्य अपने शरीर जादि में ममत्व-बुद्धि रखने लगता है, यही बन्धन 
है । दुनिया की वस्तुओं मे आसक्ति इसी ममत्व-वुद्धि का परिणाम है, क्योकि वस्तुओं की जरूरत 
शरीर और मन को ही होती है । 

४० मुक्ति--मुक्ति का अर्थ है पुरुष की अपने स्वरूप में अवस्थिति। साख्य तो पुरुष से 
भिन्न ईश्वर या ब्रह्म की सत्ता स्वीकार ही नही करता । योग दर्शन में ईश्वर का उल्लेज़ है, पर 
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वह ईश्वर सृष्टिकर्ता नहीं है । भद्वेत वेदांत में आत्मा और ब्रह्म को अभिन्‍न माना जाता है। जैन 
दर्शन के अनुसार मल-रूप कर्म पुद्गल से पूर्णतया अलग हो जाना ही जीव की मुक्ति है। मुक्त 
जीव विशुद्ध चैतन्य-रूप, स्व॑ज्ञ, अनन्त वीरय॑युक्त और स्वयं में सुखी होता है। चौद्ध धर्म में निर्वाण 
की दो कल्पनाएँ है। हीनयानी दर्शनों के अनुसार निर्वाण का अर्थ पचस्कन्धों का निरोध ([प्रति- 
संख्या-निरोध) है, इसमे योग की क्रियाएँ विशेष सहायक होती है | पाली पिटको में वुद्ध यह कहते 
पाये जाते है कि निर्वाण न अस्ति-झूप है, न नास्ति-रूप, निर्वाण का भाषा में वर्णन सम्भव नहीं 
है । जीवन के दुःखो की--राग, द्वेष और मोह की--समाप्ति ही निर्वाण हे । भारतीय दर्शनों के 
अनुसार शरीरादि से आत्मा की भिन्‍नता का ज्ञान राग, द्वेप आदि दोपों को हठाता है। अद्वेत 
वेदान्त के अनुसार अनात्मा को मायामय जानकर, उसमे आत्मा के अध्यास का परित्याग कर, 
आत्मा अपने स्वरूप को पहचानती और मुक्त होती है । 

मुक्ति की धारणा भारतीय धर्म-दर्शन की सबसे महत्वपूर्ण देना है । आध्यात्मिक सत्य केवल 
बुद्धि द्वारा जानने अथवा श्रद्धा द्वारा रवीकार करने की चीज नही है, उसकी सार्थकता इसी मे है 
कि वह हमारे जीवन को प्रभ्नावित करे । भारतीय दर्शनो का यह दावा हे कि अपने इसी जीवन 
मे शान्ति-लाभ करके हम आध्यात्मिक सत्य को प्रमाणित कर सकते है । 

५ कर्म तथा ज्ञान का ससन्वय--भारतीय दर्शनो के अनुसार सकाम कर्म ही बन्धन के हेतु 
होते है । कई पाश्चात्य लेखको ने भारतीय संस्कृति पर यह अभियोग लगाया है कि यह सस्कृति 
जीवन-निपेधक और पलायनवादी है । भारत के विचारक जगत्‌ को मिथ्या घोषित करते हुए जीवन 
और जगत्‌ से वैराग्य की शिक्षा देते है, वे यह प्रेरणा नही देते कि मनुष्य प्रयत्नपूर्वक अपने जीवन 
को सुखी और सक्षम बनाये तथा इतिहास के निर्माण में योग दे । इस अभियोग में आशिक सचाई 
है। भारतीय दर्शन कर्म और कर्म-फल को वन्धन-रूप या वन्धन का हेतु मानता है। सब प्रकार 
के कर्मों के फल से छुटकारा पाये विना मुक्ति सम्भव त्तही है । कर्म का आधार अनात्मा में आत्मा, 
आत्मा में अनात्मा का अध्यास है, जो मोक्ष का विरोधी है। कर्म और ज्ञान के समन्वय का प्रयत्त 
भगवदगीता मे किया गया है । गीता के अनुसार सकाम कर्म ही बन्धन का हेतु होता है, अत. 
भनुष्य को निष्काम भाव से कत्तेंव्य कर्म करना चाहिए। 

६. भौतिक तथा पारलौकिक सुख का समन्‍्वय--भौतिक तथा आध्यात्मिक जीवन में 
समन्वय स्थापित करना भारतीय दर्शन की आधारभूत विशेषता है। प्राचीन भारतीय जीवन दर्शन 
से पुरुषार्थ-चतुष्टय को प्रमुख स्थान दिया गया तथा धर्म, अर्थ, काम और मोक्ष की साधना में 
जीवन के कत्तव्यो को बाँधा गया । पुझुपार्थ चतुष्टय की साधना से ही अन्तिम लक्ष्य मोक्ष की 
प्राप्ति भारतीय जीवन दर्शन में विभिन्‍त हृष्टिकोणों से अभिव्यक्त की गई है। भारत मे न तो 
पूर्णहप से भौतिकता को नकारा गया 'और न ही मात्र आध्यात्मिक जीवन को ही महत्व दिया 
गया । इन दोनो के मध्य समन्वय स्थापित करने की चेष्टा मे भारतीय दर्शन का विकास हुआ । 

७. दर्शन तथा धर्म का गहरा सम्बन्ध--भारत में दर्शेन और धर्म को एक दूसरे का पुरक 
माना गया है । एक के विना दूसरे को अपूर्ण मानते हुए इन दोनों का जीवन से अति घनिष्ट 
सम्बन्ध स्वीकार किया गया । इस प्रकार भारतीय दर्शन का उद्देश्य सर्वांगपूर्ण जीवत की संभावनाओं 
के विपय में चिन्तन करना था। 

८. चिन्तन का महत्व--मनुष्य अपने समस्त कार्यो का सम्पादन सोच-विचार कर करता 
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है । इस कारण उसके मन में विषयों के प्रति निरन्तर जिज्ञासा होती रहती है। जिज्ञासा से 

चिन्तन उत्पन्त होता है और चिन्तन द्वारा जिज्ञासा का समाधान होता है। वृहृदारण्पयकोपनिपद 
में याज्ञवल्क्य तथा मैत्रेयी संवाद मे आत्मतत्व के सम्बन्ध मे चर्चा करते हुए याज्षवल्वय कहते हैं-- 
“अयमात्मा दृष्टव्य, मन्तव्य निदिध्यासितत्य”-- अर्थात्‌ मनुष्य को आत्मतत्व का दर्शन, श्रवण, 
मनन और निदिध्यासन करता चाहिये । चिन्तन द्वारा अनुभूत ज्ञान ही दर्शन है । 

६. आध्यात्मपरकता--केवल चार्वाक दर्शन को छोड कर शेप सभी भारतीय दर्शनों का 
उद्देश्य आध्यात्मिक जगत के रहस्यो का उद्घाटन करना है। उपनिपदों मे आध्यात्मिक जगत के 
विपय में उत्कट जिज्ञासा के दर्शन होते है। आत्मा क्‍या है? वह नित्य है अथवा अनित्य ? वह 
एक है अथवा अनेक ? आत्मा-परमात्मा का क्‍या सम्बन्ध है ? आदि समस्याओ का समाधान भार- 
तीय दर्शन का आधारभूत विपय है । 

१०. परलोक तंथा पुनर्जन्म के प्रति आस्था--भारतीय दर्शनों मे चार्वाक दर्शन के अतिरिक्त 
सभी दर्शन पुनर्जन्म और परलोक पर आस्था और विश्वास व्यक्त करते हैं । इसलिए यहाँ के मनुष्य 
तथा दर्शन नैतिकता का विशेप ध्यान रखते है । इस नैतिकता के मूल मे यह आस्था निहित है कि 
इस सृष्टि के मूल मे एक शक्ति अपना कार्य सचालन करती रहती है। वह मानव के शुभ-अशुभ, 
पाप-पुण्य सभी प्रकार के कर्मो की व्यवस्था करती है । 

११ पाश्चात्य विद्वान भारतीय-दर्शन पर आक्षेप लगाते हुए, इसे निराशावादी दर्शन कहते 
है, किन्तु उनका यह आक्षेव एकागी है। वेदान्त का ब्रह्म आनन्द-स्व॒रूप है, इस आनन्द-स्वरूप ब्रह्म 
की प्राप्ति के लिए प्रयत्व निराशावादी नहीं कहे जा सऊते हे । गौतम बुद्ध ने ससार से विरक्त 
होकर भी ससार के कल्याण के लिए ही प्रयत्न किये थे । भारतीय-दर्शन सर्वथा आशावादी है, 
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दर्शनशासत्र की मूलभूत समस्या है कि जीवन क्‍या है? अथवा, विश्व का तत्व क्‍या है ? 
इन प्रश्तो का कोई वेंधा-बेंधाया उत्तर स्वीकार नही किया जा सकता । आध्यात्मिक यथार्थ सत्ता 
का अनुभव करना और ज्ञान प्राप्त करना आवश्यक है। सर्वोच्च देववाद अथवा एकेश्वरवाद इन 
प्रश्तो का उत्तर प्राप्त कराने मे तथा वैदिक विचारकों को अन्तिम रूप से सन्तुप्ट करने मे असमर्थ 
रहा । जिज्ञासा, अविश्वास और संशय की इन प्रवृत्तियों से ही दार्शनिक चिन्तन का विकास 
होता है । एक ओर तो इनसे एक सर्वोच्च सत्ता की कल्पना हुईं, किन्तु यह एकेश्वरवाद भी प्रश्नों 
का पूर्ण समाधाव न कर सका । यदि एक सर्वोच्च देव के नीचे सभी देवो को मान ले तो भी प्रए्त 
उठते हैं---/प्रथम उत्पल्त देव को किसने देखा ?” “कौन इसे जानता है ?” “कौन बतायेगा ?” 
“कहा से वह पैदा हुआ ?” “कहाँ से आया ?” स्वयं देवता भी इसके वन जाने के बाद आये हैं, 
फिर कौन जानता है कि यह कहाँ से आया ? उपनिपदो में आध्यात्मवाद का विकास इसी प्रकार के 
चिन्तन से हुआ । 


उपनिषदों की पृष्ठभूमि 
कर्म प्रधान वैदिक धर्म जब जटिल ओर हिंसा प्रधान हो गया तो तत्कालीन विचारकों ने 


उसका विरोध प्रारम्भ कर दिया । अनेक दार्शनिको ने पुरोहितो द्वारा बताये गये भोगवादी, 
स्वार्थपूर्ण तथा आउम्बरयुक्त कर्मकाण्ड को हेय बताया । इसके परिणामस्वरूप कमकाण्ड का जन्म 
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हुआ, जिसके प्रतिपादक ग्रन्थ उपनिषद थे । उपनिषदों में भारतीय दर्शन पद्धति की पराकाष्ठा है। 
इनमें नवीन खोजों तथा नये चिन्तन के अनेक परिणाम हैं । 

वैदिक युग आनन्द और उल्लास का युग था, अतः वेदो में आत्मा, पुनर्जेन्म तथा कर्मे- 
फलवाद की कोई चिन्ता नही है । यद्यपि वेदों में आत्मा और शरीर की पृथकता का विचार है 
परन्तु उनमे आत्मा के आवाग्रमन की बात नहीं कही गई है। इन विषयों पर उपनिपदों द्वारा 
भरपूर प्रकाश डाला गया । वेदों के आनन्दमय और प्रेममय जीवन में तिरातन्द और उदासी, 
चिन्ता ओर भय का उदय उपनिषदों की रचना के वाद हुआ । उपनिपदो द्वारा ही सर्वप्रथम जन्म, 
मरण, सन्‍्यास, वैराग्य आदि पर गरम्मीर चिन्तन किया गया । 
“उपनिपद्‌” शब्द का अर्थ 

“उपनिपद्‌' शब्द 'उप' एवं 'नि” पूर्वक 'सद” धातु से 'क्विप्‌! प्रत्यय लगा कर बना है। 
सद धातु का अर्थ है नाश, गति और शिथिल करता । “'उप' का अर्थ है 'समीप' तथा “नि! का! 
अर्थ है “निश्चयपूर्वक' । इस अर्थ के अनुसार 'उपनिपद' शब्द से निकलने वाले अर्थ हैं--वह 
विद्या, या शास््र या विपय या पुस्तक जिसकी प्राप्ति से 'अविद्या” का निश्चित रूप से नाश हो, 
जो मोक्ष की इच्छा करने वाले को ब्रह्म या विद्या के समीप ले जाकर उसका साक्षात्कार करा दे; 
ओर जो संसार के बन्धनों को शिथिल कर दे । ये सभी अर्थ वस्तुत: एक ही विपय का भिल्त- 
भिन्‍न दृष्टिकोण से प्रतिपादन करते हैं । 

उपनिपदो में अविद्या' के नाश के उपाय कहे गये हैं, और “विद्या' या 'परब्रह्म' या 
परमात्मा के स्वरूप का निरूपण है उपनिपद के ध्येय विपय हैं। फ़िस प्रकार उस परब्रह्म का 
साक्षात्कार हो सकता है तथा दुख की चरम निवृत्ति एवं आनन्द की प्राप्ति हो सकती है। 
उपनिषद्‌ की बातों की शिक्षा देने वाले आचार ब्रह्मज्ञानी थे तया शिष्य ब्रह्म-विद्या को ग्रहण 
करने के अधिकारी थे। ये सभी बातें कठोपनिपद्‌ मे यमराज एवं नचिकेता के कथोपकथन से 
स्पण्ट होती है । 
उपनिषदों का वर्गीकरण 

ब्राह्मण तथा आरण्यक-प्रन्थों की तरह उपनिषद भी भिन्‍न-भिन्‍न संहिताओ से सम्बद्ध हैं । 
यद्यपि परम लक्ष्य एक ही है, वहाँ तक जाने का मार्ग भी एक ही है, तथापि उस परब्रह्म परमात्मा 
के अनन्त रूप होने के कारण अनन्त प्रकार से भक्तो की दृष्टि उन पर पड़ी । अतएवं दार्शनिक, 
धामिक तथा सामाजिक, हर बात मे ऋग्वेदीय, सामवेदीय, यजुर्वेदीय तथा भथव॑वेदीय विभाग हो 
गये । न केवल कर्मकाण्ड में, अपितु, ज्ञानकाण्ड में भी दृष्टि-भेद हो गये । अतएव ब्राह्मण और 
आरण्यक-य्रल्थों की तरह ऋग्वेद के आचार्यों के द्वारा प्रतिपादित ज्ञान के विचार वाले उपनिषद 
ऋग्वेदीन उपनियद्‌? कहे जाने लगे, इसी प्रकार सामवेदीय, यजुर्वेदीय तथा अथवंवेदीय उपनिषदों 
का भी वर्गीकरण हो गया । 

इसी परम्परा के अनुसार 'ऐतरेय” तथा 'कौपीतकि” ऋग्वेद उपनिषद्‌ है; 'तलवकार' या 
केन” तथा “छान्दोग्य” सामवेदीय; 'संहिती”', 'वारुणी', 'महानारायण”, 'कठ', 'श्वेताश्वतर' तथा 
'मैत्रायणी' क्ृष्ण-यजुर्वेदीय; बवृह्दारण्यक' तथा “ईशावास्य” शुक्ल-यजुर्वेदीय उपनिषद्‌ है। अथव॑वेद 
के लगभग सत्ताईस उपनिपद है जिंनमे “मुण्डक', 'प्रश्त', 'माण्डक्य/ तथा 'जावाल” विशेष महत्व 
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के हैं, परम्परा से अनेक उपनिपदों के होने पर भी, केवल ईश', 'केत', 'कठ', प्रश्न, 
'माण्डक्य', 'तैत्तिरीय', ऐतरेय', 'छान्‍्दोग्य/ तथा 'वृह॒दारण्यक' ही दस मुख्य एवं प्राचीन 
उपनिषद माने जाते है । सब में एक मात्र तत्व “ब्रह्म” का प्रधान रूप से वर्णन है । 
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बेदो के तीन प्रमुख भाग है--कर्म, उपासना तथा ज्ञान | ब्राह्मण तथा संहिताओ मे कर्म 
विषय का प्रतिपादन हुआ, संहिता एवं आरण्यकों में उपासना का वर्णन किया गया, तथा 
उपनिपदो मे मोक्ष का साधन बताते हुए विद्या का प्रतिपादत किया गया । 
विद्या--उपनिपद दर्शनानुसार विद्या दो प्रकार की है--परा और अपरा। चारो वेद तया 
६ वेदाग अपरा विद्या है। अपर ब्रह्म का ज्ञान कराने वाली विद्या परा है। उपनिपद ग्रन्थ प्रा 
विद्या को ब्रह्मविद्या मानते हुए, श्रेष्ठ विद्या मानते है। अपरा विद्या मुक्ति का कारण नही हो 
सकती, परन्तु परा विद्या मोक्षदायिनी है। फिर भी अपरा विद्या द्वारा परा विद्या के ज्ञान को 
प्राप्त किया जा सकता है । 
विद्या-अविद्या--ब्रह्मविद्या के अभाव को अविद्या कहते है । 'मुण्डकोपनिषद” में कहा गया 
है कि अविद्या में लिप्त अज्ञानी पुरुष अहंकारी हो जाते हे । रागास्तक्त होने के कारण वे विद्या को 
नही जान पाते । अविद्या से घिरे ये लोग इस प्रकार का व्यवहार करते हे जैसे 'अन्धे को अन्धा ले 
जा रहा हो” (अन्धतेव नीवमान यथान्धा ) । जो पुरुष केवल अविद्या कर्म की उपासना करते है वे 
सासारिक अन्नान मे प्रवेश करते है । पुरुष के लिये यह उचित है कि वह वेदविहित कर्मो को करते 
हुए आत्मज्ञान (विद्या) के लिये यत्व करे । जो पुरुष विद्या (आत्मज्ञान) ओर अविद्या (कर्मा- 
नुष्ठान) दोनो को एक साथ जानता है वह मृत्यु को दूर करके मोक्ष आप्त करता है, अर्थात्‌ 
अविद्या को त्याग कर विद्या को प्राप्त करता है । 
प्रकृति या माया--उपनिपदो के अनुसार जगत का अस्तित्व श्रकृति से है और प्रकृति ब्रह्म 
की माया है। प्रकृति माया के रूप में जगत के कार्यो का सचालन करती है। प्रकृति जिन तत्वों 
द्वारा स्वय को अभिव्यक्त करती है, वे है--(१) चार देहधारी-उद्धिज, अण्डज, स्वेदनब और 
जरायुज, (२) पाँच क्मेंन्द्रयाँ--वाक, हस्त, पाद, वायु और उपस्थ, (३) नौ ज्ञानेन्द्रियॉ--चक्षु, 
श्रोत्र, ध्राण, जिह्ा, वुकू, मत, बुद्धि, चित्त और अहकार, तथा (४) विपय । 
आत्मा--उपनिपदी मे आत्मा को अजन्मा, नित्य, शाश्वत तथा पुरातन माना गया है। 
मुण्डक उपतिषद में कहा गया है--“जिसमे युलोक, पृथ्वी, अन्तरिक्ष और सम्पूर्ण प्राणो सहित 
मन ओत-आ्ोत है, उस एक आत्मा को ही जानो, और सव वातो को छोड दो ।****** यह आत्मा 
सदैव सत्य, तप, सभ्य ज्ञान और ब्रह्मचर्य से ही श्राप्तव्य है । नचिकेता को उपदेश देते हुए, 
कठोपनिपद में यमराज ने आत्मा का स्वरूप बताते हुए कहा है--“यह चैतन्यस्वरूप आत्मा न 
जन्मती है ओर व मरती है । न यह किसी दूसरे से उत्पन्न हुई है और न कोई दूसरा ही उससे 
उत्पन्न हुआ है । शरीर के नष्ट होने पर भी वह नहीं मरती ।****“'यह शरीर रथ है, आत्मा 
रथ का स्वामी रथी नाम से कहलाता है, बुद्धि सारथी है, मन लगाम है, श्रोत्रादि इच्द्रियाँ घोड़े 
हैं, शब्द स्पर्शादि वियय उनके दौड़ने की भूमि है। इस शरीर-इन्द्रिय-मन से युक्त आत्मा को 
भोक्ता कहते है ।” 
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ब्रह्म का स्वरूप--उपनिपद दाशंनिक परम्परा में ब्रह्म को सत्‌, ज्ञानमय, शञेय तथा निर्गुण- 
संगुण (ऐक्य) माना गया है। ब्रह्म के सत्‌ स्वरूप के अनुसार उसे सर्वेग्यापी, नित्य, अनन्त, शुद्ध 
गौर चैतन्य कहा गया है । वही सब का आत्मा है, उसी से जगत की उत्पत्ति हुई है, उसी से यह 
स्थिर है और उसी मे इसका विलय हो जाता है । ब्रह्म के ज्ञानमय स्वरूप को स्पष्ट करते हुए कहा 
गया है कि ब्रह्म का स्वरूप विज्ञानमय और आनन्दमय है। वह अन्तस्थ, कुटस्थ, नित्य और विशु 
है तथा उसको विवेक द्वारा ही जाना जा सकता है। उपनिपदो मे ब्रह्म को ज्ञाता कहा गया है। 
ब्रह्म को ज्ञाता का ज्ञान बताते हुए यह प्रमाणित किया गया है कि उसके द्वारा ही सब कुछ देखा 
जा सकता है। ब्रह्म के सगुण तथा निर्मुण स्वरूप में एकता स्थापित किया जाना, उपनिषदों की 
देन हैं। यह सिद्धान्त एक प्रकार से दाशंनिक साम्यवाद कहा जा सकता है। उपनिपद दर्शन 
के अनुसार सगुण तथा निर्गुण अथवा अपर ब्रह्म की शक्तियाँ अनन्त है । एक अगोचर है तथा 
दूसरा सगोचर । दोनों में कोई वडा नही है। परिणाम तथा फल मे दोनो ही समान है। दोनो 
एक रूप है । स्वरूप, विचार, कर्म आदि किसी भी दृष्टिकोण से इन दोनों मे अनेकता अथवा 
भिन्‍नता नही है । 

जीव और आत्मा--जीव और आत्मा का भेद स्पष्ट करते हुए, उपनिपदो में कहा गया है 
कि जीव वैयक्तिक आत्मा है और आत्मा परम-आत्मा है। मुण्डक उपनिपद मे स्पष्ट करते हुए 
उल्लेख है कि एक वृक्ष पर दो पक्षी सखा और सहचर के रूप में रहते है । उनमे से एक खाता है 
दूसरा कुछ नही खाता । फल को खाने वाला जीव है और न खाने वाला आत्मा है । जीव की चार 
अवस्थाएँ निर्धारि करते हुए कहा गया है कि “जाग्रत अवस्था' मे जीव संसार कहलाता है। 
'स्वप्नावस्था” मे वह तैजस कहलाता है, 'सुस्वप्नावस्था' में वह प्राज्ञ कइलाता हे और 'तुरीय 
अवस्था" में वह आत्मा हो जाता है। जीव का आत्मा हो जाना ही ब्रह्म है। जीव का लक्ष्य इसी 
तक पहुँचना है । 

ब्रह्म और जगत--म्ुण्डकोपनिपद में ब्रह्म और जगत का सम्बन्ध बताते हुए कहा गया है 
“जिस प्रकार मकडा अपने अन्दर से तन्तु विकाल कर जाल बनाता है और फिर तन्तुओ को अपने 
में समेट लेता है, जिस प्रकार बिता प्रयत्न के पृथ्वी से औपधियाँ उत्पन्न होती है और उसी में 
लीन हो जाती है, और जिस प्रकार बिना चेष्टा किये पुरुष के केश और रोम उत्पन्त होते है, उसी 
प्रकार ब्रह्म से जगत की उत्पत्ति होती है ।” इस प्रकार ब्रह्म अनन्त है और जगत उसका अंश है । 

बन्धन तथा सोक्ष--3पनिपदो का मन्तव्य बन्धन से मोक्ष प्राप्त करना है। उपनिपदो की 
दार्शनिक मान्यतानुसार अनेक्र प्रकार के बन्धनों से जकड़ा जीवन दुख मूलक है । जन्म और मृत्यु 
के चक्र वन्धन से मुक्ति दिलाने का साधन उपनिपदो मे प्रतिपादित विद्या है। 'ईशावास्थोपनिपद' 
में वन्धन से मोक्ष प्राप्ति का साधव बताते हुए कहा गया है कि वेदनिहिंत कर्मोपासना से मृत्यु का 
संतरण और विद्या से अमृत्व की प्राप्ति होती है। जो इस विद्या (ज्ञान) को जानता है वह ऐसे 
परम पद को प्राप्त करता है जहाँ से लौट कर फिर उसे बन्धन मे बँधने के लिये जन्म नही ग्रहण 
करना पडता । 
निष्कर्ष 

उपनिपदो के दर्शन की उपरोक्त विवेचना द्वारा हमें इस निष्कर्ष की प्राप्ति होती है कि 
इस दाशंनिक व्यवस्था द्वारा ब्रह्मा की सत्ता, जगत ब्रह्म का सम्बन्ध, ब्रह्म -जीवात्मा का स्वरूप, 
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ब्रह्म की उपलब्धि का मार्ग, ब्रह्म-आत्मा के ऐक्य का रहस्य तथा ब्रह्म से साक्षात्कार करने का 

परिणाम स्पष्ट किया गया है । उपनिपदो के निरीक्षण द्वारा अग्रलिखित प्रवृत्तियो का भी 

बोध होता है--(१) आत्मनिरीक्षण की प्रवृत्ति, (२) तात्विक ज्ञान की प्रवृत्ति, (३) श्रेय, और 

प्रेय:ः का विवेक, (४) मृत्यु, पुनर्जेन्म, और अमृत्व प्राप्ति का विचार तथा (५) वैराग्य और 
सन्‍्यास की प्रवृत्ति । 


सृष्टि-प्रक्रिगा---उपनिपदो में सृष्टि की प्रक्रिया भी वणित है। इसके अनुसार सृष्ठि के 
आदि में कुछ भी नही था । केवल मृत्यु थी । वाद को मन, जल, तेजस, पृथ्वी और अन्त मे प्रजा- 
पति की सृष्टि हुई | इसके पश्चात्‌ सुर और असुर हुए । यह भी कहा गया है कि सबसे प्रथम 
पुरुष का और बाद को ज्री का स्वरूप उत्पन्त हुआ और इन दोनो से विश्व की सृष्टि हुई । इसी 
बात को 'द्यावा-भूमि जनयनु देव एक.” कहा गया है । आकाश से सृष्टि होती है और उसी में 
जगत्‌ का लय भी होता है । इस प्रकार अनेक हपो मे सृष्टि का वर्णन है। सभी के अध्ययन से 
यही मालूम होता है कि सबसे पहले एक अव्यक्त रूप था और उसी से व्यक्त रूब में जगत्‌ की 
सृष्टि हुई है। यह अव्यक्त रूप ही तो 'परनत्रह्म' है और समस्त जगत्‌ इसी से उत्पन्न होता है एवं 
अन्त में इसी में लय को प्राप्त करता है। अतएव ब्रह्म ही जगत्‌ का निमित्त तथा उत्पादन दोनों 
कारण है | 

कर्म विचार--उपनिपदो में भी कर्म की गति का सविस्तार वर्णन है। 'देवश्ाव”ः तथा 
“पितृयान मार्ग का वर्णन है। पुण्य-कर्मों से अच्छी योनि में तथा पाप-कर्मों से कुत्सित योनि में 
जीव को जन्म ग्रहण करना पड़ता है। 


विवेचना 


यह उल्लेखनीय हे कि उपनिषदो मे ब्रह्म तथा जीव और जगत के सम्बन्ध से 
विभिन्‍न स्थानों पर विभिन्‍न प्रकार के विचार मिलते है। इन्हीं के आधार पर बाद मे अद्वैत, 
/ैत, विशिष्टाह्वत आदि वेदान्त के अनेक सम्प्रदाय बन गये । भारतीय संस्कृति को उपनिपदों 
की देन अत्यधिक महत्वपूर्ण है। इनका प्रभाव भारत के प्रायः सभी दर्शनों पर पडा । उपनिपद्‌ 
ही वेदान्त-दर्शन के मूल है । उपनिपदों का ही सार गीता मे मिलता है । 


गीता का दद्गंत 


उपनिपदो द्वारा ज्ञान का विस्तार तो हुआ, परन्तु यह ज्ञान सबके मानसिक स्तर को 
सुलभ नही हो सका । उपनिपदो के मन्त्र रहस्यपुर्ण थे तथा उन्हें सभो नही समझ सकते थे,। 
अत गीता में ज्ञान को सभी के लिये सुगम रूप से सुलभ बनाया गया । गीता मे भगवान श्रीकृष्ण 
द्वारा अर्जुन को दिया गया उपदेश है । अर्जुन बहुत्त ही पराक्रमी थे । उस समय इनके समान वीर 
कोई दूसरा नही था । इनमे शक्ति, उत्साह, पौरुष और साधन आदि सभी पर्याप्त मात्रा में थे। 
महाभारत के युद्ध में इनकी जय निश्चित थी । परन्तु अर्जुन मे अभिमान को मात्रा अत्यधिक बढ़ 
गयी और युद्ध-क्षेत्र मे सुसज्जित रथ पर पहुँचते ही मोह ने अर्जुन को अभिभूत कर लिया। 
अतएव पौरुपहीन हो कर, अपने अहकार की पराजय मान कर भगवात के प्रति अर्जुन ने आत्म- 

रे 
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समर्पण किया । उनके प्रिय मित्र अर्जुत ने जब उनके प्रति आत्मसमपेण किया, अपनी हार मानी, 
अर्थात्‌ अपने अभिमान का तिरस्कार किया और अपने को उनका शिष्य बताया--शिष्यस्ते5हे 
शाधि मा त्वासम प्रपन्तम, ' तब भगवान्‌ ने अर्जुन की ज्ञान का उचित उपदेश दिया । उपदेश का 
मुख्य विषय तो एक मात्र यह है कि “मृत्यु! कोई अपूर्व वस्तु नहीं है। कोई मरता नही है। 
आत्मा' अजर और अमर है। जिस प्रकार पुराने फटे हुए वस्त्र को छोड़कर मनुष्य नवीन वस्त्र 
को धारण करता है, उसी प्रकार जीवात्मा जर्जर और अकमेंण्य शरीर को छोड़कर दूसरे नवीन 
शरीर का ग्रहण करती है और उससे पुनः तत्वज्ञान की प्राप्ति के मार्ग मे आगे बढ़ती है।* इन 
उपदेशो के साथ-साथ और भी अनेक ज्ञान की बाते भगवान ने अर्जुन से कही । इनके उपदेश को 
सुनकर अर्जुन का मोह दूर हो गया और वे अपने कत्तंव्य के मार्ग पर आगे बढे।* उपदेश सुनने के 
अनन्तर अर्जुन ने कहा--- 

नष्टो मोह. स्मृतिर्लब्धा त्वत्प्रसादान्मया5्च्युत । 

स्थितो5स्मि गतसन्देह: करिष्ये वचन तव ॥* 


गीता का यही साराश है । 


गोता भें विभिन्‍न भारग--गीता में जितने भी मतो, तथा मार्गों का निर्धारण किया गया है, 
वे सभी समनन्‍वयात्मक है । गीता मोक्ष-प्राप्ति के किसी मार्ग का तिरस्कार नही करती । इसके 
विपरीत उसने सभी मार्गों की प्रशंसा की है। किन्तु उसका मुख्य प्रतिपाद्य कर्यग्रोग है। फलतः 
हर मार्ग के साथ गीता कर्ंयोग को जोड देती है। 


गोता और योग--गीता में योग” की पारिभाषा अनेक प्रकार से की गयी है । 'समत्व का 
ही नाम योग है! । “कर्मों मे कुशलता को ही योग कहते है” (योग: कर्मसु कौशलम्‌), आदि । गीता 
के योग शब्द का सामान्य अर्थ अपने को लगाना या जोड़ना है। इस प्रकार कर्मयोग का अर्थ हुआ 
अपने को सामाजिक कर्तव्यों की पुरति मे लगाना । फलाकाक्षा न रखकर ककत्तंव्य-बुद्धि से कर्म करने 
का नाम ही करममं-योग है । किन्तु गीता को उस योग से कोई द्वेष नही है, जो समाधि का साधन 
या समाधि-रूप है। छठे अध्याय में तो इस प्रकार के योगी को तपस्वियों से, कर्म-काण्डियो से 
और ज्ञानियो से भी श्रेष्ठ कहा गया है। 'एकान्त मे मन और इन्द्रियो की क्रियाओं को रोककर, 
सिर, ग्रीवा और शरीर को अचल स्थिर करके, शान्त होकर, चित्त की शुद्धि के लिए योग करता 
चाहिए । 'पाप-रहित होकर जो नित्य योगाध्यास करता है उसे ब्रह्म-सस्पर्श का आत्यन्तिक सुख 
प्राप्त होता है ।' परन्तु ऐसे योगी को भी कर्म का अनुष्ठान छोड देना चाहिए, यह गीता की 
सम्मति नही है। अर्जुन को योगी बनता चाहिए (तस्माद्योगी भवार्जुन), परन्तु इसका भर्थ युद्ध से 
'बिरक्ति नही है । यह योगनिष्ठा ही कर्म योग है । 
शीता और ज्ञानमार्ग--शात मार्ग या ज्ञान निष्ठा को साख्य निष्ठा या कर्म सन्यास भी 
कहा जा सकता है। अपने समस्त कार्यो, इच्छाओ और अपने आप को अभिमान-रहित होकर, 
उस परमेश्वर में मिला देता ही ज्ञान मार्ग का अनुसरण है। ज्ञानमय से एकनिष्ठ हो जाना ही 
गीता का उद्देश्य है। ज्ञान से बढ़कर पवित्र करने वाला कुछ भी नही है (न हि ज्ञानेन सह 


१६ गीत, २-७। '. २ गीता, अध्याय २। ३- गीता, १५-७३ । 
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पवित्रमिह विद्यते)) ज्ञानाग्ति सम्पूर्ण कर्मों को भस्मसात्‌ कर देती है (जश्ञानाग्नि: सर्वकर्माणि 
भस्मसात्‌ कुरुते््जुन) । ज्ञानी पुरुष देखता हुआ, सुनता हुआ, छूता-सूंघता-खाता हुआ, साँस लेता 
हुआ और सोता हुआ हमेशा यह समभता है कि मै कुछ नहीं करता; प्रकृति के तीन गुण ही सव 
कुछ कर रहे हैं। भक्तो में भगवान्‌ को ज्ञानी भक्त सबसे प्रिय हैं। सारी इच्छाओं को छोडकर 
ममता और अहंकार-रहित पुए्प शान्ति को प्राप्त होता है। यह ब्राह्म स्थिति है, इसे प्राप्त करके 
मनुष्य का मोह नष्ट हो जाता है, लेकिन ऐसे नि स्पृह् ज्ञानी को भी गीता के मत में, कमंत्याग 
करने का अधिकार नही है। भगवान्‌ कृष्ण कहते है कि उन्हे संसार मे कुछ करता शेप नही है, 
कोई प्राप्त करने योग्य वस्तु अप्राप्त नही है, तो भी वे लोगो के सामने उदाहरण रखने के लिए 
लोकसंग्रहार्थ कर्म करते है । 
कर्म योग 

गीता का मुख्य प्रतिपाथ विपय कमे योग है, फलत., गीता जगह-जगह, अनेक रूपों में 
उसकी शिक्षा देती और उसका समर्थन करती है। इस सम्बन्ध में गीता की पहली मान्यता यह है 
कि समस्त कर्मों का त्याग सम्भव नही है । 
न हि कश्चित्क्षणमपि जातुतिष्ठत्यकर्म कृत्‌ 
कार्यते ह्यवश कर्म सर्व प्रकृतिजैर्गुण ॥ 
क्षण भर के लिए भी कोई बिना कर्म किये नही रह सकता | प्रकृति के गरुणो द्वारा विवग 
होकर हरेक को कर्म करने पडते है । कर्म किये बिना जीवच-रक्षा या शरीर-निर्वाह भी नहीं हो 
सकता । दूसरे, यदि सब कर्म करना छोड दे तो सृप्टि-चक्र का चलना बन्द हो जाय । “यज्ञ-सहित 
प्रजा को उत्पन्त करके प्रजापति ने कहा--इससे तुम देवताओ को सनन्‍्तुष्ट करो, देवता तुम्हारी 
इच्छाएँ पूरी करें। कर्म वेद से उत्पन्न हुए है, और वेद वहा से; इसलिए सर्वव्य।पक ब्रह्म नित्य 
यज्ञ मे प्रतिष्ठित है । जो ब्रह्मा के प्रवर्तित इस चक्र का अनुसरण नहीं करता, वह पातकी है । जो 
सिर्फ अपने लिए ही पकाते हैं, वे पाप को ही खाते है ।” कतिप्य कर्मो का त्याग न करने के पक्ष मे 
गीता ने तीसरा हेतु भी यह दिया है कि यज्ञ, दान और तप से सम्बद्ध कर्म विद्वानों को पवित्र 
करने वाले होते है। गीता के अनुसार ये कम सदैव करणीय है। “शरीर से, मन से, बुद्धि से 
और सिर्फ इन्द्रियों से भी योगी लोग आपक्ति को त्यागकर आत्मशुद्धि के लिए कर्म करते है ।! : ' 
शीता' के कर्म सिद्धान्त से परिचय प्राप्त करने के लिए श्रीक्षण और अर्जन की उक्तियों 
का जानना आवश्यक है। 'गीता' में एक स्थान पर श्रीकृष्ण ने अर्जुन॑ से कहा है, “हे 
अर्जुन, युद्ध करने से गुदजन, स्वजन आदि आत्मीयो की हिंस्ता करनी पड़ेगी और उससे पाप होगा, 
इस भय से धर्मयुद्ध में प्रवृत्त होने के लिये तुम्हे संकोच हो रहा है, यह्‌ उचित नही है, क्योकि सुख 


हे 


दुःख लाभ-हाति और जय-पराजय को सधान समभकर युद्ध मे प्रवृत्त होने से तुम पाप के भागी 


न बनोगे ।' 
सुखदु.खे समे कृत्वा लाभालाभौ जया जयौ। 
ततो युद्धाय युज्यस्व नैव॑ पापमवाप्स्यसि ॥ 
श्रीकृष्ण ने अर्जुन को यह बात केवल आश्वासन देने मात्र के लिए नहीं कही थी, बल्कि 
सुस्ध-दु:ख, पाप-पुण्य के एकमात्र निर्णता भी वे स्वयं थे। निष्ठावात्‌ कर्मयोगी के लिये श्रीकृष्ण ने 
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जो परमोष्च स्थान निर्धारित किया है उसको जान कर सहज ही में 'गीता' के कर्मरत्‌ मार्ग क्री 
फस प्राप्ति का रहस्य समझ में भा जाता है। श्रीकृष्ण ने कहा है, 'शास्त्रोक्त, काम्य या (विहित) 
नित्य, नैमित्तिक एवं काम्य, सभी कर्मों को जो भी व्यक्ति सर्वदा मुझसे आधित होकर करता है, 
बह मेरी कृपा से शाश्वत और अव्यय पद को प्राप्त करता है ।' उन्होंने अन्यत्र कहा है, 'सब कर्मों 
का फल मुभमे संन्‍्यस्त करके अनन्य योग से मेरा ध्यान करते हुये जो मेरी उपासना करते हैं, हैं 
पाथें मुझ मे आश्रित अपने उन भक्तो को मैं शीघ्र ही इस मरणशील संसार सागर से पार कर 
देता हूँ ।/ 
फर्सयोगी का करत्तेव्य--यही 'गीता' के कर्मयोग की विधि है और यही उसका फल है। 
यही कर्मयोग “गीता का मुख्य विषय है, जिसको श्रीकृष्ण ने सर्वप्रथम विवस्वान्‌ से कहा है । 
इमं विवस्वते योगप्रोक्तहवानमव्ययम्‌ । 
उसी कर्मंयोग को उन्होने अर्जुन से कहा ओर भर्जुन को यह निर्देश दिया कि वह प्रतिफल 
मेरा स्मरण कर धर्मयुद्ध में प्रवुत्त हो जाये-- 
तस्मात्सवेंपु कालेपु मामनुस्मर युध्यच | 
कर्मयोगी की अवस्था--गीता' के कर्मयोग का नायक अजु न, श्रीकृष्ण का उपदेश सुनकर 
इतना प्रभाविद्र हुआ कि जो पहले सकीर्ण सुस-दु.ख के बन्धनो से जकडा था उसी के मुह से 
अठारहवे अध्यय में कहा गया यह श्लोक “गीता के कर्मयोग को कितने प्रभावशाली ढंग से प्रस्तुत 
करता है-- 
नप्टो मोह: स्मृतिलंब्धा त्वस्यसादान्मयाच्युनः । 
स्थितो5स्मि गनसन्देह: करिष्ये बचने तव ॥। 
अर्थात्‌ “मेरी विपरीत बुद्धि अब नष्ट हो चुकी है, पूर्व स्मृति' जग चुडी हे । हे अच्युत्‌, 
तुम्हारे ही अनुग्रह से मुझे यह लाभ हुआ है । अब कर्तव्य के विपय में मेरे सब सन्देह दूर हो चुके 
है, मैं स्थिर चित्त हो गया हूँ । अव से मै प्रतिज्ञा करता हूँ कि तुम्हारे उपदेश के अनुसार ही' 
कर्ममार्ग मे प्रवृत्त होऊंगा । 
इस एलोक से ज्ञात होता है कि भगवान श्रीकृष्ण ने अर्जुन को ककत्तेंव्यनिप्ठ रहने के लिये 
जो उपदेश दिया था उसको सुनकर अर्जुन के क्षत्र शोक, मोह नप्ट हो गये और स्थितप्रज्ञ होकर 
वह कर्तव्य का अनुसरण करने के लिये कटिवद्ध हो गया । भगवान श्रीकृष्ण का अर्जुन के प्रति 
कहा गया यह सदुपदेश ही “गीता! का मर्म हे । श्रीकृष्ण का उद्देश्य था अर्जुन को कर्मपथ पर ला- 
कर खडा कर देना । 
भक्ति, ज्ञान ओर कमं--कर्म के महत्व को बताने के लिये गीता” मे बडी सूक्ष्म हृष्टि से 
काम लिया गया है। गीता” ब्रह्मविद्या है, क्योकि वह सब उपनिपदो का सार है। जिस साधन 
के द्वारा उस ब्रह्म तत्व का साक्षात्कार किया जा सकता है उस योग का भी गीता में प्रतिपादन 
। है । इसी हेतु 'गीता' को, प्रत्येक अध्याय के अन्त मे 'योगशास्त्र' से अभिहित किया गया है.। गोता 
का यह योग तीन तरह से कहा गया है--भक्तियोग, ज्ञानयोग और कर्मयोग । योग के ये तीन अंग 
ब्रह्म तत्व के साक्षात्कार के लिये असाधारण एवं अभिन्न अंग है । 
साग्गसत्रयो मया प्रोक्ता नुणा श्रेयो विधित्सया। 
पे हर ज्ञान कर्म च भक्तिश्च नोपयोउन्यो5स्ति कहिचित्‌ ॥ 


दर्शन /22 ५८१ 


- एक ही तत्व के तीन खंड होने के कारण प्रकृत रूप. से उनका पारस्परिक घनिष्ठ सम्बन्ध 
है । एक के विना दूसरे की स्थिति नही है । ज्ञान तथा भक्ति से निरपेक्ष कर्म, कर्म तथा ज्ञान से 
निरपेक्ष भक्ति, और कम तथा भक्ति से निरपेक्ष ज्ञान फलप्रद नहीं होते। इसलिये “गीता' को 
प्रवृत्ति प्रधान और निवृत्ति प्रधान शास्त्र कहा गया है । 

गीता' का कर्म योग बताता है कि जब तक मनुष्य मे जीवन है तब तक उसको संकल्प का 
परित्याग करके कर्म करना चाहिये । इसके अतिरिक्त भगवत्साक्षात्कार के लिये कोई उत्तम साधन 
दूसरा नही है । “गीता” की यह कर्महष्टि महान और सर्वाज्धभीण है। 'गीता' का यह कर्मयोग जितना 
उपयोगी है, उतना ही कठिन भी है। क्योकि उसमे बताया गया है कि प्रत्येक कर्मयोगी को सबसे 
पहले अजेय प्रभुशक्ति सम्पन्न होने के कारण अपने उद्यत प्रियजनों का सहार करना पडता है। 
अर्जुन न केवल अपने बन्धु-वान्धवों एवं गुदजनों को ही नष्ट नहीं किया बल्कि स्वयं भी पृुत्रहीन 
हो गया । 
कर्म से मोक्ष प्राप्ति---गीता' के सम्बन्ध में यह जान लेना आवश्यक है कि उसके 
अनुसार कर्म-मार्ग पर प्रवृत्त होने वाले व्यक्ति के मन से अपने-पराये की भावना मूल से नष्ट हो 
जाती है। “गीता” के कर्मयोग के लिये इस प्रकार के अवरोध तो महात्र्‌ लक्ष्य की प्राप्ति मे सभव 
ही है। वह महान तथा अन्तिम लक्ष्य है मोक्ष का । गीता में मोक्ष-प्राप्ति दो तरह से बताई 
गई है--(१) ज्ञान या कमंसन्यास से और (२) कर्मयोग या निष्काम कर्म से । इन दोनो में भी 
दूसरा तरीका श्रेष्ठ बताया गया है । गीता का कथन है कि काम्य कर्म का अनुष्ठान करने से मोक्ष 
की उपलब्धि नही होती । वह तो ऐसे निष्काम कर्म करने से प्राप्त होती, जिसमे अपने व्यक्तिगत 
लाभ या कल्याण का कोई स्वार्थ निहित न हो। इस निष्काम कर्म को गीता में यज्ञ कहा 
गया है--- 
यज्ञार्थात्कमंणीउन्यत्र लोकोज्य. कर्मबन्धनः । 
तदर्थ॑ कर्म कीन्तेय मुक्तसग समाचर: ॥॥ 
अर्थात्‌ यज्ञ के निमित्त किये कर्म के अतिरिक्त अन्य कर्मो मे लगा हुआ मनुष्य ही कर्मों में 
बँधता है। अत. है अर्जुन, आसक्ति से रहित होकर तू यज्ञ (निष्काम कर्म) के लिये ही कर्म कर । 
इसलिये श्रीकृष्ण ने अर्जुन से कहा है--हे अर्जुन, तू ,अनासक्त होकर निरन्तर कतंव्यमुक्त कर्मों को 
करता जा । अचसक्त होकर कर्म करने वाला पुरुष परमात्मा को प्राप्त करता है--- 
तस्मादसक्त सतत कार्य कर्म समाचर. । 
असक्तो ह्याचरन्‌ कर्म परमाप्नीति पुरुप' ॥ 
यह कर्मश्ुंखला इतनी व्यापक और हढ है कि उससे न केवल अर्जुत और उसकी भाँति 
असंख्य जीव बँधे है, वल्कि उसका अनुशासन कर्मो के अधिष्ठाता पर भी है। अपने अधिष्ठाता के 
ऊपर भी उसका शासन है | गीता” की यह कत्तंव्य महानता वस्तुत. बडी ही सावंभौम है। गीता 
'का कर्म हमे यह नही बताता कि उपदेष्टा उससे मुक्त रहे, बल्कि वह भी इस कर्मश्ंखला से आबद्ध 
है। “गीता मे श्रीकृष्ण ने स्वयं कहा है, “यदि कदाचितु असावधानीवश मै कर्म का अनुसरण 
न करूँ तो, हे अजु न, सब प्रकार के मनुष्य मेरे आचरण का अनुकरण करने लगेंगे और कर्मच्युत 
होने ३ मेरी गणना वर्णसकरो मे की जायेगी और मै सारी प्रजा का विनाशक बन जाऊँगा ।” 
गीता के कर्म सिद्धान्त की थ्रेंष्ठा--गीता के उक्त कथन से कर्मयोग की महानता का सहज 
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ही में स्पष्टीकरण हो जाता है। उसकी महानता का दूसरा भी कारण है। गीता का यह कर्माचरण 
अपने लिये तो मोक्षदायक है ही, दूसरे के लिये भी कल्याणकारी है। इससे लोककल्याण और 
लोकसंग्रह भी होता है | इसलिये गीता के कर्मयोग का एक परार्थ हृष्टिकोण यह भी हुआ कि अपने 
लिये नश्सही, लोककल्याण के लिये कर्म करने चाहिये । गीता में कहा गया है “जनकादि ज्ञानी 
जन भी अनासक्त कर्माचरण से ही परमसिद्धि को प्राप्त करते है। इस परमसिद्धि को प्राप्त करने 
तथा लोकसंग्रह को देखते हुये, हे अर्जुन तुझे भी कर्म करना चाहिये'--- 
कर्मणेव हि. संसिद्धिमास्थिता- जनकादय । 
लोकसंग्रहमेवापि संपश्यनू. कुतु महँसि ॥ 
कर्म सिद्धान्त का सनोविज्ञान--गीता में स्वभावनियत अथवा सहज कर्मों को करते रहने 
के लिये जोर दिया गया है। स्वभाव से नियत किये गये कर्म को करता हुआ मनुष्य पाप का 
भागी नही होता । स्वाभाविक कर्म को, चाहे वह दोपयुक्त ही क्यो न हो, त्यागना नही चाहिये, 
क्योंकि जिस प्रकार धुएँ से अग्नि आच्छादित रहती है उसी प्रकार सभी कर्म किसी न किसी 
दोप से ढेंके रहते हैं। स्वाभाविक तथा सहज कर्मंभावना के सम्बन्ध में गीता में कहा गया है, 
'कर्मर्योगपरायण तत्वविद्‌ कर्म मार्ग मे प्रवृत्त होकर, मैं कुछ भी नही करता हूँ, बल्कि परमेश्वर 
की इच्छानुसार ही सब होता है । इस प्रकार का विचार करे । देखना, सुनना आदि जितनी भी 
क्रियाये है उनके सम्वन्ध में यही सोचे कि वे स्वाभाविक रूप से हो रही है । इस प्रकार परमेश्वर 
के ऊपर सब कर्मों को निर्भर करके कर्मफलो के प्राप्त होने की इच्छा का परित्याग करके जो 
मनुष्य कार्य करता है वह जल के साथ कमल की भाँति किसी भी पाप से लिप्त नहीं होता ।' 
गीता का यह स्वभावनियत कमं-सिद्धान्त वस्तुत: व्यक्ति के भीतरी थुणों से सम्बन्ध रखता 
है। व्यक्ति का गुण ही उसका स्वभाव है और उसी से व्यक्ति के कर्त्तव्य का निर्णय होता है । इसी 
स्वभाव या गुण के अनुसार गीता में प्रत्येक व्यक्ति का भिन्‍न-भिन्‍न कार्य निर्धारित है । 
गीता का यह कर्मयोग मनुष्यमात्र के लिये एक जैसा है । स्वाभाविक रूप से सभी अव- 
स्थाओ में सभी कार्यो का उक्त रीति से अनुष्ठान करना ही वास्तविक कर्मयोग है । यदि व्यावहा। 
रिक दृष्टि से विचार किया जाय तो ज्ञात होता है कि कर्म के बिना जीवन-यापन असम्भव है। 
इसलिए वेदविहित कर्मों का अनुष्ठान करना प्रत्येक व्यक्ति के लिये आवश्यक बताया गया है और 
कहा गया है कि--स्वे स्वे कर्मण्यभिरत संसिद्धि लभते नर' । 
यद्यपि अनेक हिानो ने गीता' के कर्मयोग को सद्व्यवहारशास्त्र आदि अनेक नाम दिये हैं, 
किन्तु उनकी सारी पद्धति पारलौकिक दृष्टि से शून्य है। गीता का कर्मसिद्धान्त पारलौकिक हृष्टि 
पर आधारित है और उससे समस्त भारतीय धर्मपद्धति का मर्मं समझ में आ सकता है। गीता” के 
कर्मंयोग की यही विशेषता है । गीता के कर्म सिद्धान्त की विवेचना से यह भी अर्थ निकलता है कि 
केवल मनुष्य !ही नही वरन्‌ ईश्वर भी कर्म करता है । ईश्वर सब कुछ करते हुए भी किसी कर्म में 
आसक्ति नही रखता । वह कर्म के लिये कर्म करता है । इस रूप में जो कर्म किया जाता है वही 
कर्म वास्तविक है। यही निष्काम कर्मंगोग है। गीता मे कहा गया है कि कर्म और अकर्म एक ही 
हैं । निष्कामता से सभी कर्मों को यन्त्रवत करना और उनसे निरलिप्त रहना ही कर्मयोग है। जो 
इसे समभता है वही ब्राह्मण है, पण्डित है, ज्ञानी है। गीता के कमंयोग मे उपनिपदो का सार है ' 
क्षपने कर्म के सिद्धात के कारण गीता को ब्रह्मविद्या माना जा सकता है । 
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पक्ति मार्ग 
गीता ने एक ओर कर्मयोग को ज्ञासमार्ग से जोड़ने की कोशिश की है और दूसरी 
श्रोर भक्तिमार्ग से । हमे अपने कत्तंव्य कर्म करते हुए उनका फल भगवान को अरपत कर देना 
पाहिए। कर्मों का अनुष्ठान एक प्रकार की भगवान्‌ की पूजा है--स्वकर्मणा तमभ्यच्य सिद्धि 
विन्दति मानव: ।” तथा वे स्वे कर्मण्यभिरत्र संसिद्धि लभते नर. ।! अपने अपने कर्म में लगा 
हुआ मनुष्य सिद्धि अर्थात्‌ मुक्ति को प्राप्त करता है, यदि उसकी यह भावना हो कि वह अपने 
क्रमों द्वारा भगवान्‌ की अर्चना (पुजञा) कर रहा है। इसी मे कर्ममार्ग और भक्तिमार्ग का 
प्मन्व॒य है। कर्म के साथ जुडी हुईं भक्ति-भावता साध्रक के जीवन को अधिक रसमय और 
रोचक बना देती है। फलाकाक्षा से रहित कर्म का जीवन कुछ लोगों को नीरस प्रतीत हो 
सकता है, वैसा जीवन कुछ हद तक निरद्देश्य भी जान पड़ सकता है। शायद उस तरह का 
जीवन व्यतीत करना मनुष्य की पुरुपार्थ-भावता के विपरीत है। मनुष्य या तो यह समभकर 
निष्काम भाव से क्तंव्य-कर्म, या ऊँचे कर्म करे कि वह मनुष्य जाति के इतिहास को आगे 
बढ़ा रहा है या फिर इस भावना से कि वह भगवान को प्रसन्त करने के लिए कर्म कर रहा 
है । पहला विकल्प मानववादियों का है, जो ईश्वर और परलोक को नही मानते; दूसरा विकल्प 
ईश्वर-भक्तो के लिए है। गीता इसी विकल्प की शिक्षा देती है। भगवान्‌ को प्रसन्‍त करने का 
उद्देश्य एक ही जीवन को सार्थक, पवित्र और ऊँचा बनाने वाला है--'मेरे लिए ही कर्म करने 
वाला, आसक्ति-हीन, सब प्राणियों में वैर-रहित मेरा भक्त मुभे ही प्राप्त होता है! “अर्जुन ! 
तुम मुभमे ही अपना मन लगाओ, मेरी ही भक्ति करो, मेरे ही लिए यज्ञ करो, मुझे ही नमस्कार 
करो ।” परम पद के जिज्ञासु को अपने कर्मो के फल को इच्छा कभी न करनी चाहिए। अनासक्त 
होकर कर्म को करते रहना चाहिए | यद्यपि 'गीता' मे अन्त मे ज्ञान को ही सबसे श्रेप्ठ कहा गया 
है और ज्ञान की ही प्राप्ति से परम पद की प्राप्ति होती है, किन्तु कर्म और भक्ति के बिना ज्ञान 
की प्राष्ति नही हो सकती । बिता परा भक्ति के ज्ञान भी नही प्राप्त किया जा सकता गौर 'यह 
भी सत्य है कि अनासक्त होकर कर्म किये बिना भक्ति नहीं मिलती । इन तीनो का परस्पर अति 
घ॒तिष्ठ क्षौर एक प्रकार से अभिन्‍न सम्बन्ध है । 


गीता के अन्य विविध विषय 


तीन प्रकार के तत्व -गीता मे तीन प्रकार के तत्वों का वर्णन है--(१) क्षर, (२) अक्षर 
और (३) पुएषोत्तम । इस ससार के सभी जड-पदार्थ 'क्षर' है। इसे हो “अपरा प्रक्नति', 
'अधिभूत', क्षेत्र” और “अश्वत्थ' भी कहते है। विकारों का, करणों का तथा भूतो का यह मूल 
कारण है । आकाश आदि पाँच भौतिक परमाणु तथा पॉच तन्मत्राएँ 'विकार' है। मन, अहंकार, 
बुद्धि, पाँच जझानेन्द्रियाँ एव पाँच कर्मेन्द्रियाँ 'करण' कहलाती है । इनके अतिरिक्त इनसे उत्पन्न 
रोग, ढेंप, सुख, दु ख, परमाणु का सघात, चेतना तथा घुति, ये 'क्षर” है इनमे से पृथ्वी, जल, 
तेज, वायु, आकाश, मनसू, बुद्धि और अहंकार, ये आठ भगवान्‌ की “अपरा प्रकृति” के रूप है । 

अपरा प्रकृति--'अपरा प्रकृति” भगवान्‌ के साथ अनादि काल से सम्बद्ध है। इससे बन्धन 
की भाप्ति होती है। प्रलय मे समस्त भूत इसी मे लीन हो जाते है और इसी से पुत्र. सृष्टि के 
भार/भ से उत्पन्न होते हैं। इसी 'प्रकृति' को अधिष्ठान मान कर भगवान्‌ सृष्टि की रचना करते 
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है। इसीलिए भगवान्‌ ने इस प्रकृति को 'मम योनिर्महनुब्रह्म”! ओर अपने को “अहं वीजप्रद: पिता' 
कहा है। यह प्रकृति भगवानु की 'माया” से सर्वंथा भिन्न है। इसीलिए भगवान्‌ ने स्वयं कहा है 
कि अपनी “प्रकृति” को अधिष्ठान मान कर अपनी “माया! की सहायता से मैं संसार मे अवतार 
लेता हूँ । 

परा प्रकृति---'अक्षर तत्व” को 'जीव', 'परा प्रकृति, 'अध्यात्मा', पुरुष” तथा 'क्षेत्रज्न' 
भी कहते है । यह अपरा प्रकृति' से ऊँचे स्तर की है और यही जगत्‌ को धारण करती है। भूतो 
का कारण, भगवान्‌ का अंश तथा मरने पर एक शरीर को छोडकर दूसरे शरीर मे प्रवेश करने 
वाली और इन्द्रियों के द्वारा विषयो का भोग करने वाली यह भगवान्‌ की दूसरी 'प्रकृति” है। 
केवल अविद्या के कारण यह तत्व भगवान्‌ से भिन्‍न दीख पडता है । 


साया--गीता में माया को ईश्वर की दैवी शक्ति माना गया है। यह सदैव ईश्वर के साथ 
रहती है । 'माया' अचिन्त्य है, अतएव इसे न 'सत्‌' और न 'असत्‌' कहा जा सकता हैं। वेदान्त 
की भाँति गीता मे माया को अविद्या स्वरूपा नही कहा गया है । माया हृश्य जगत की अधिष्ठात्री 
है। गीता मे मायामय भगवान के दो भाव बताये गये है--अपराभाव और पराभाव । भगवान 
वह अपराभाव है जिसके अनुसार वे योगमाया से युक्त होकर जगत को अश्निव्यक्त करते है । 


उपसंहार 

गीता की शैली सीधी और हृदयस्परशिनी है। गीता की एक दूसरी विशेषता भी है; वह 
साधक को उपदेश ही नही देती, उसकी कठिताइयो से सहानुभूति भी प्रकट करती हे। गोता 
मानती है कि मन का निग्नह करना अत्यन्त कठिन हे; साथ ही वह बतलाती है कि अभ्यास 
और वैराग्य से उस पर नियन्त्रण किया जा सकता है। कुल मिलाकर ग्रीता का दर्शन आशावादी 
है । हे अर्जुन, अच्छे कर्म करने वाला कभी दुर्गति को नहीं प्राप्त होता', और “इस धर्म का थोड़ा 
सा अनुष्ठान भी महानु भय से रक्षा करता है ।! े 

गीता की वैचारिक विशेपताएँ उसे हिन्दू धर्म और दर्शन का प्रतिनिधि ग्रथ' बनाती है । 
उसकी सरल सजीव शैली ने उसे हिन्दुओ का और कुछ ह॒द तक विश्व भर के साधको का, “लोक- 
प्रिय ग्रथ बना दिया है। गीता का विशेष महत्व उसकी मौलिक विवेक-हृष्टि के कारण है। उसमे 
समन्वय की वह प्रवृत्ति भी पायी जाती है जो हिन्दू धर्म की निजी विशेषता है “कर्त॑व्य-अकतंव्य के 
मामले मे तुम्हारे लिए शास्त्र ही प्रमाण है', गीता की यह उक्ति आज के प्रगतिकामी विचारको 
को पसन्द आते वाली नही है। हिन्दू धर्म की वर्ण-व्यवस्था और उस पर आधारित आचार-शास्त्र 
जनतन्त्र के विरोधी है । लेकिन यहाँ भी गीता की दृष्टि अपेक्षाइत अधिक उदार है। क्ृष्ण कहते 
है--'ेरे द्वारा चार वर्णो की सृष्टि गुण और कर्म के विभाग के अनुसार की गयी! | यहाँ जन्म 
की अपेक्षा विभिन्न मनुष्यो के गुणो ओर कर्मो पर अधिफ बल दिया गया है।- 

४ यद्यपि गीता कोई दर्शन-शास्त्र नही, किसी दार्शनिक मत का प्रतिपादव करना इसका 
उद्देश्य नही, फिर भी कतंव्यपथ को प्रदर्शित करने के उद्दं श्य से भगवानु ने मनुष्य-जीवन के धर्म, 
जर्थातु कत्तव्य का तथा दर्शन के चरम लक्ष्य का एवं दु.ख की आत्यन्तिक निवृत्ति के उपाय का 
सुन्दर उपदेश इस ग्रन्थ से दिया है। निष्पक्षपात दृष्टि से इसके उपदेशो को पढ़ने से एवं मनत 
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करने से यह मालूम होता है कि यह जीवन की फंमटों मे फंसे हुए लोगों का उद्धार करने वाला 
एक मात्र अंब है । यह वास्तविक तत्व का प्रतिपादव करता है। अतएवं इसका किसी भी मत से 
सम्बन्ध नही है और फिर भी यह सभी को प्रसन्न करने वाला ग्रन्थ है। यह सभी स्तर के साधको 
के लिए, ज्ञानियो के लिए, साधारण लोगो के लिए, एक अपूर्व ग्रन्थ है, जिसमे सभी की श्रद्धा है, 
भक्ति है तथा विश्वास है | इस प्रकार का सर्वाज्भपूर्ण ग्रन्थ हमारे साहित्य मे दूसरा नही है ।'* 
गीता ने साख्य याती ज्ञानमार्ग और भक्तिमार्ग की उपेक्षा नही की है; वल्कि अपनी तत्व 
विचार योजना मे उन्हे समुचित स्थान दिया है और उनका कर्मयोग के साथ मेल कर तीनों 
सार्गो--ज्ञान, भक्ति और कर्मयोग में समन्वय स्थापित किया है। यही गीता का वैशिष्ट्य है। 
निष्काम कर्म करने के लिए शुद्ध वुद्धि की आवश्यकता है और परिष्कृत हृदय की भी । मानव 
जीवन मे ज्ञान, भक्ति और कर्म इस प्रकार जुड़े हुए है कि उन्हें एक दूसरे से सर्ववा अलग करना 
कठिन है । बल्कि ये एक दूसरे के पुरक है। इन तीनो का--बुद्धि, हृदय और कर्म का--जिनके 
'जीवन मे पूर्ण समन्वय साधित हुआ है 'उनका जीवन आदर्श जीवन कहा जा सकता है। ये 
मार्ग कोई सर्ववा अलग अलग नही है, वल्कि एक दूसरे से सटे हुए ही चलते है और अन्त में 
तीनों ब्रह्मसागर ( भूमा ) में मिल जाते है। हाँ, कुछ ज्ञानप्रधान प्राणी होते है, कुछ 
भावप्रधान और कुछ कर्मप्रधान होते है, किन्तु एक की प्रधानता होने से दो का सर्वथा अभाव 
नही हो जाता । ज्ञान, कर्म और भक्ति--तीनों की परिसमाप्ति ब्राह्मीस्थिति या स्थितिप्रज्ञता में 
होती है | यदि स्थितप्रज्ञता की अवस्था प्राप्त करता ही मानव जीवन का उद्देश्य है तो चाहे कोई 
ज्ञानमार्ग से चले या भक्तिमार्ग से चले या कर्ममार्ग से चले तो वह एक ही स्थान पर पहुँचेगा । 
लक्ष्य की हृष्टि से तीनो साधन समान दर्जे के है । गीता इससे आगे जाती है। वह स्थितिप्रज्ञता 
की स्थिति की प्राप्त करना मनुष्य का लक्ष्य तो समभती है; किन्तु स्थितश्रक्ष हो जाने पर लोक- 
संग्रह के लिये नियत कर्म करते रहना अधिक श्रेयस्कर और श्रेष्ठ समझती है) गीता पिद्धि होने 
के पूर्वे भी कर्म करने को कहती है, किन्तु फलासक्ति छोड कर तिष्काम भाव से काम करने का 
उपदेश करती है | यह उपदेश मानव समाज के करोडो लोगो के लिए हे । क्योकि यदि समाज में 
सभी लोग अपना काम धन्धा छोड कर विरक्त हो ज्ञान प्राप्ति के लिए सन्‍्यासी हो जायेगे तो सृष्टि- 
कार्य रुक जायेगा और यह सभव भी तो नहीं है। निष्काम कर्म करते करते पूर्ण निष्कामता की 
स्थिति आ जाती है। यही मानसिक स्थिति ही स्थितिप्रज्ञता है। गीता का यह मूल मत्र समाज 
के करोड़ो लोगो के लिये है। सिद्धि हो जाने पर अपने आप में ही निमग्न रहने को अपेक्षा 
लोकसग्रह के लिए बराबर कर्म करते रहने का उपदेश गीता करती है। 
गीता साम्प्रदायिक बाँधों को तोड़ कर उन्मुक्त हो कर बहती है। इसमे साम्प्रदायिकता 
की गध नही । यह विशाल, व्यापक्त गम्भीर है । इसमे जाति, वर्ण, और लिंग का भेद-भाव नही । 
यह सबके लिए है । सर्वकालीन और साव॑देशिक है । सम्पूर्ण वैदिक और औपनिपदिक तत्वों को 
मथकर गीता ने निष्कामता रूपी नवनीत काढ़ तिकाला है जिसके सेवन से दिव्य हष्ठि ओर दिव्य 
जीवन प्राप्त होता है और अमृतत्व की श्राष्ति होती है । अमृतत्व क्‍या है ? मृत्यु के भय से पूर्णतया 





१. भारतीय दर्शन--डा० उमेश मिश्र । 
छघ्र 
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मुक्त हो जाना ही अमृतत्व की प्राप्ति है। गीता कल्पतरु है जिसकी शीतल छाया में आने से. 
सम्पूर्ण देहिक, दैविक और भौतिक ताप मिट जाते हैं । 
आस्तिक-नास्तिक दर्शन 

भारतीय दर्णन की दो प्रमुख धाराएँ है---आस्तिक धारा ईश्वरवादी तथा नास्तिक धारा 
अनीख्वरवादी है। वेदों में नास्तिक शब्द का प्रयोग वेदों के विरोधियों के लिये किया जाता था । 
समग्र रूप मे, आस्तिक तथा नास्तिक दर्शनों का वर्गीकरण करते हुए यह कहा जा सकता है कि 
छेंदों को प्रामाणिक न मानने वाले चार्वाक, जैन तथा बौद्ध दर्शन नास्तिक तथा शेप--न्याय, 
वैशेषिक, सांज्य, योग, मीमासा और वेदान्त आस्तिक दर्शन हैं। यहाँ पर हम इसी क्रम में दर्शनों 
के विपय में विचार करेगे । 


चार्दाक्त दर्शन 


चार्वाक दर्शव के अनुसार ईश्वर, परलोक, स्वर्ग, नरक तथा आत्मा का कोई अस्तित्व नहीं 
है । यह दर्शन भोतिक जगत को प्रत्यक्ष प्रमाण के रूप में स्वीकार करता है | यह संसार ही जीव 
का क्रीड़ा स्थल है, इसके परे परलोक जैसा न तो कोई स्थान है और न ही उसका कोई अदृश्य 
अस्तित्व ही है । शरीर ही--जव तक वह जीवन्त है--सब कुछ है और जव तक ब्राण है तभी तक 
सुख की चिन्ता करती चाहिये । इस दर्शन मे पुरुपार्थ चतुप्टय के धर्म के लिये भी क़ोई स्थान 
नही है । इसके अनुसार जीवित रहते हुए, जीवन मात्र के लिये ही विपयों और सुख की चिन्ता 
करती चाहिये । आध्यात्म, पाप-पुण्य को निरथ्ंक बताते हुए इस दर्शन में यह प्रस्तावना की गईं 
है कि दृश्य जगत में चार तत्व हैं -पृथ्वी, जल, अग्नि और वायु । इन चारों के ही संयोग से 
जीव उत्पन्न होता है और उनका असयोग होते ही नष्ट हो जाता है! क्योकि मृत्यु के उपरान्त 
जीव प्रत्यक्ष दृश्य. नही होता--अतः मरणोत्तर दशा का कोई प्रमाण नहीं है। इस दर्शन मे 
अनुमान, कल्पना और अहृएश्य पर आधारित प्रमाणों को स्वीकार नही किया गया है। 
चावकि दर्शन का प्रारम्भिक नाम लोकायत' है। विचार और अनुमान रहित आचरण 
करने के कारण ही इस दर्शन के अतुयायियों को 'लोकायतिक! तथा उतके दर्शन को लोकायत 
कहा गया । इस दर्शन को प्राय. वैतण्डिक' नी कहा जाता था । जिसका कारण सम्भवतः यह था 
कि इस दर्शन के मानने वाले अपने मत के समर्थत की पुष्टि करने के विपरीत दूसरे मतों का 
खण्डन ही किया करते थे । वृहस्पति के शिष्य चार्वाक के द्वारा प्रचारित होने के कारण इस दर्शन 
को चर्वाक कहा गया । खाओ, (चर्व भोजन करना) पीओ, मौज उड़ाओ---इस सिद्धान्त के कारण 
चार्वाक संज्ञा भी मानी जाती है । गुणरत्व का कहना है कि पुण्य-पापादिक परोक्ष वस्तुजात को 
चर्वण कर जाने से (चट कर जाने से) इन दार्शनिको का वाम चार्वाक पड़ा। इसका यह साम 
चारु वाक' धुआँधार भाषण करने के कारण भी पड़ा । इस दर्शन का एक अन्य नाम “बाहंस्पत्य 
दर्शन! भी है, क्योंकि भारतीय दर्शन के इतिहास में इस दर्शन के उपदेष्टा आचारय॑ बृहस्पति माने 
जाते है । ;| 
चार्वाको के जीवन का मुख्य उद्देश्य द्रव्य प्राप्ति तथा भोग है। इनके मत में वेदो के 
निर्माता घूत॑, भाण्ड और निशाचर ये । इस दर्शन का मूलग्रन्थ “वबाहेंस्पत्य सूत्र” उपलब्ध नही 
है, किन्तु 'सर्वदर्शन संग्रह” के प्रथम अध्याय मे इनके सिद्धान्त दिये गये है । 


है 
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न्याय दरशेत 


न्याय दर्शन को षडदर्शनों के क्रम में सर्वप्रथम स्थान प्राप्त है। इस दर्शन के ग्रव्तेक गौतम 
' ऋषि माने गये हैं । न्‍्याय-दर्शन का विपय न्याय” का विवेचन तथा प्रतिपादन है। न्याय का 
5 यापक अर्थ है--विभिन्‍न प्रमाणो की सहायता से वस्तुतत्व की परीक्षा ।” इत प्रमाणों के स्वरूप 
का वर्णन करते से यह दर्शन त्याय दर्शन के नाम से पुकारा जाता है । 


साहित्य--न्याय दर्शन के प्रवर्तक गौतम थे जो ईसा के पूर्व ६ठी सदी मे मिथिला, में 
उत्पन्त हुए थे । न्याय दर्शन का प्रथम ग्रन्थ गौतम रचित "न्याय सूत्र” है। गौतम ने स्थुल जगत्‌ 
के तत्वों पर विचार किया और उनके ज्ञान के लिए ग्रमाणो का निरूपण किया। यद्यपि 'न्याय 
सूत्र! ग्रन्थ मे उनका लक्ष्य नि श्रेयस या परम तत्व की प्राप्ति है, तथापि इसमे मुख्यत'* प्रमाणों 
द्वारा तर्क किये जाने की विधि समाविष्ट है। इसी ग्रन्थ के आधार पर न्याय दर्शन के विविध 
, साहित्य की रचना हुईं | पूर्व में इस ग्रन्थ पर अनेक व्याख्याएँ लिखी गयी थी, किन्तु वात्स्यायन 
का भाष्य” सबसे प्राचीन व्याख्या है। इनका समय सम्भवतः ईसा के पूर्व दूसरी सदी कहा जा 
सकता है। भाष्य' के ऊपर उद्योत्तकराचायय ने अति विस्तृत 'वातिक” लिसा, जिसमे उन्होने कहा 
है कि “दिड्नाग आदि बौद्ध कुतर्तिको के ज्ञान को दूर करते के लिए मैने यह ग्रन्य लिखा हे ।”* 
इस ग्रन्थ मे बौद्ध मत का ताकिक रूप से खण्डन किया गया है। इसके उपरान्त दसवी शताब्दी ई० 
में मिथिला के प्रकाण्ड विद्वान वाचस्पति मिश्र (प्रथम) ने न्याय यूची-निबन्ध/ की रचना की। 
इसके उपरान्त दसवी सदी ई० में ही मिथिला के 'करओन' गाँव में उदयनाचायय का उन्‍्म हुआ 
था। इन्होने 'तात्पयेंटीका' पर 'परिशुद्धि' नाम की बहुत विस्तृत व्याख्या लिखी हे। 'न्याय- 
कुसुमांजलि' मे इन्होने बोद्धों के मत का खण्डन कर 'ईश्वर' की पृथक्‌ सत्ता का और “आत्मतत्व- 
विवेक' में आत्मा! की पृथक्‌ सत्ता का अकाव्य युक्तियों के द्वारा निरुषण किया। मध्य-काल में 
भासवज्ञ ने 'न्यायसार' ग्रन्थ की रचना की और स्वयं ही उस पर टीका भी लिखी। ग्वारहवीं 
सदी में जयन्तभट्ट ने कतिपय न्यायसूत्रों पर 'न्यायमंजरी' वाम की एक वड़ी टीका लिखी हे। 
इसके अतिरिक्त अनेक विद्वानों ने न्यायसूत्र पर टीकाएँ लिखी है, जिनमे कुछ तो अभी 
तक अप्रकाशित है। बारह॒वी सदी मे गंगेश के तत्व-चिन्तामणि ग्रन्थ से नव्य न्याय का प्रारम्भ 
हुआ । मध्ययुग में नवदीप या नदिया (वंगाल) मे न्याय दर्णन के प्रख्यात पण्डित थे बासुदेव, 
प्राचाययं चैतन्य, दीधिति, रघुनाथ, जगदीश और गदाघर । 


न्याय दर्शन का स्वरूप और मान्यताएँ--जैसा कि पहले ही कहा जा चुका है, न्याय दर्शन 

« का विपय 'न्याय' की विवेचना तथा प्रतिपादत करना है। न्याय दर्शन यह मान कर चलता है कि 

जिन वस्तुओं की सत्ता है, वे सभी ज्ञेय हैं, अर्थात्‌ जो ज्ञेग नहीं हें उनका कोई अस्तित्व भी 

नही है । न्याय दर्शनशालत्र मे सोलह तत्व है--(१) प्रमाण, (२) प्रमेय, (३) संशय, (४) प्रयोजन, 

(५) हृष्ठान्त, (६) सिद्धान्त, (७) अवयव, (८) तकें, (६) निर्णय, (१०) वाद, (११) जल्प, 
(१२) वितण्डा, (१३) हेत्वाभास, (१४) छल, (१५) जाति, ओर (१६) निमह स्थान । 





१. 'प्रमाणैर्थपरीक्षणं न्‍्याय'--वात्स्यायन--न्यायभाष्य १११॥१ | 
२. कुताकिकनज्ञाननिवृत्तिहेतु:--मंगलाचरण | ४ 
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न्‍्यायदर्शन की यह मान्यता है कि ये सोलह तत्व निःश्रयेस की प्राप्ति के हेतु हैं 
तथा इनके द्वारा मोक्ष की प्राप्ति सम्भव है। उपरोक्त तत्वों में प्रमाण तथा प्रमेय प्रधान तत्व है 
तथा श्लेप चौदह को गोंण स्थान प्राप्त है । यथार्थानुश्नव: प्रमा तत्साधन च प्रमाणमु”--यथा-यथार्थ 
अनुभव के साधन प्रमाण है| प्रमाण ही ज्ञान के साधन है। ये चार है--प्रत्यक्ष, बनुमान, उपमान 
तथा शब्द । इन्द्रियों का विपयो के साथ संयोग से उत्पन्न अनुभव “प्रत्यक्ष”, किसी लिंग (हेतु) 
के ज्ञान से उस लिंग को धारण करने वाली वस्तु का ज्ञान प्राप्त करना “अनुमान” माना जाता 
है । पहले से ही ज्ञात वस्तुओ के साध्य के द्वारा किप्ती पद का उसके अर्थ से सम्बन्ध का ज्ञान 
“उपमान” प्रमाण से होता है। “शब्द” प्रमाण यथार्थ ज्ञान कराने वाले वाक्य हैं जैसे वेद । ये 
ज्ञान के चार स्रोत हैं। अनुमान तीन प्रकार का माना है--कारण से कार्य, कार्य से कारण और 
निष्कर्प । न्याय के संवाक्य के पाँच भाग है--अ्रस्थापना, कारण, हृष्टान्त, कारण की पुनरावृत्ति 
और निष्कर्ष । प्रमाण द्वारा जिस पदार्थ का ज्ञान होता है उसे प्रमेयष कहते हैं। न्यायशाश्न्र में 
निम्नलिखित बारह पदार्थ प्रमेय या ज्ञातव्य माने गये हैँ--आत्मा, शरीर, इन्द्रियाँ, अर्थ, बुद्धि, 
मनस, प्रवृत्ति, दोप, प्रेम्यभाव, पुनर्जन्म, फल दु ख तथा अपवर्ग । 
आत्मा तथा मुक्ति सम्बन्धी सान्यता--न्याय दर्शेतशात्र के अनुसार शरीर, इन्द्रियाँ और 
मन से आत्मा पृथक्‌ है। आत्मा सनातन, अनादि ओर अनन्त है। आत्मा का शरीर से सम्बन्ध 
हो जाना ही जन्म है और आत्मा का शरीर से त्याग कर देना मृत्यु है। प्रत्येक व्यक्ति की सुख- 
दुःख की अपनी निजी अनुभूतियाँ है। न्याय दर्शन आत्मा को अनेक मानता है। आत्मा के कर्तव्य 
और भोक्तत्व मे उसका विश्वास है। संसार का सृजन करने वाली आत्मा ईश्वर हैं। ईख्वर की 
सिद्धि के लिये न्याय ने प्रवल युक्तियाँ दी तथा ईर्वर को उचित लक्ष्यों की प्राप्ति मे सहायक 
माना है। न्यायदर्शन के अनुसार मुक्ति दुख का भाव है। दु.ख के लिये शरीर अपेक्षित हैं। 
आत्मा को तभी तक जन्म बन्धन में बेधना पड़ता है, जब तक उसे कर्मों का फल भोगने के लिये 
शरीर का माध्यम आवश्यक होता है । ज्यो ही ऐसे कर्मों की परम्परा का अन्त हो जाता है, 
पुनर्जन्म नहीं होता । यही मुक्ति की अवस्था है। न्यायदर्शन में सिद्धान्तो का निर्धारण तक पद्धति 
द्वारा किया गया है। इसमे चिन्तन, विचार तथा तक के नियम भी निर्वारित हें । इस दर्शन में 
किसी भी वस्तु को अज्ञेय या अप्रमेय नही माना गया है । 


विवेचना 


न्‍्यायदर्शन की उपरोक्त मान्यताओं और सिद्धान्तों की विवेचना करने पर ज्ञात होता 

है कि इस दर्शन मे तत्वों के सम्बन्ध में व्यावहारिक दृष्टिकोण से विचार किया गया है। 
न्याय-दर्शन प्रमाण-विचार पर ही अवलम्बित है। च्याय का प्रमाण-शास्त्र केवल न्याय 
बैशेप्रिक दर्शन का ही आधार नही है । न्याय दर्शन में आत्मा और पारमाधथिक सत्ता सम्बन्धी 
प्रशनो का समाधान तके-युक्ति के द्वारा ही क्रिया गया है। इसी के द्वारा यह यथार्थज्ञान पाने का 
प्रयत्त करता है और इसी के द्वारा अपने विरुद्ध किये गये आक्षेपो का खंडन भी करता है । किन्तु 
इसका सत्ता-सम्बन्धी जो बहुसत्तावाद-मत है वह उतना मान्य नही है जितना इसका तके-शाद्तर 
है। न्याय के अनुसार इस संसार मे परमाणु, मन, आत्मा और ईश्वर तज्ञामक ज़न्तेक स्वतन्त्र सत्ताएँ 
हैं, जो दिकू, काल भौर आकाश में एक दूसरे से अलग-अलग स्थित हैं। न्याय -सम्पूर्ण विश्व के 
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अन्तर्गत एक ही परम सत्ता का अस्तित्व नही आनता और इस तरह अद्वेतवाद को प्रश्नय नहीं 
देता | दार्शनिक दृष्टि से न्‍्यायदर्शन साख्य या वेदान्त की तुलना मे महत्वहीन सा प्रतीत होता 
है। इसका कारण इस दर्शन की आत्मा सम्बन्धी मान्यता है । न्याय के अनुसार आत्मा का शरीर से 
संयुक्त होना ही चेतन है--अन्यथा यह आत्मा को चेतन नही मानता । न्याय यह भी मानता है, कि 
मुक्त आत्मा चेतना-हीन होती है और इसलिये जडद्रव्यों से इसको पृथक्‌ करना कठिन है। न्याय- 
'देशंन मे ईश्वर को संसार का कर्त्ता माना गया है अर्थात्‌ उसे केवल निमित्त-कारण माना ग्रया है 
उपादात्र-कारण नही। 





वेशेषिक दर्शन 


वैशेषिक दर्शन, प्राचीन दर्शनो मे से एक है। केवल कुछ सिद्धान्तो के अतिरिक्त इस दर्शन 
तथा न्याय दर्शन मे पर्याप्त समानता है । वैसे यह न्याय दर्शन की अपेक्षा अधिक उच्चस्तरीय प्रतीत 
होता है । वैशेषिक दर्शन की पैठ सूक्ष्म है तथा यह वाह्य जगत की विस्तृत व्याख्या करता है । न्याय 
दर्शन में 'प्रमाणो के विचार” की प्रधानता है तथा वैशेषिक दर्शन मे 'प्रमेयो के विचार? को प्रमुखता 
प्राप्त है। पर्याप्त समानता तथा मेल-जोल के कारण न्याय तथा वैशेषिक दर्शन को समानतन्त्र' भी 
कहा जाता है । वैशेषिक-दर्शन का पृथक्‌ वर्गीकरण कब हुआ, ग्रह कहना क्ठिन है। वोद्धमत के 
ग्रन्थों मे इस दर्शन का उल्लेख मिलता है । जैन-दर्शन में भी इसके पदार्थों की चर्चा है । इन बातो 
को ध्यान मे रखकर यह कहा जा सकता है कि इसका वर्गीकरण बौद्धमत के अवान्तर मतों के 
वर्गीकरण के पूर्व ही हुआ होगा । इस दर्शन को वैशेपिक दर्शन कहने का कारण--इसमे “विशेष” 
पदार्थ को स्वीकार किया जाना है । यह “विशेष” पदार्थ किसी अन्य दर्शन मे नही है। कभी-कभी 
इस दर्शन को 'कणाद दर्शन! तथा “औनलूक्य दर्शन” भी कहा जाता है । 


वेशेषिक दर्शन का साहित्य--वैपेशिक दर्शन के आदि प्रवर्तक 'कणाद' कणभुक्‌' या कण- 
भक्ष थे। उन्होने “वैशेषिक दर्शन! नामक ग्रन्थ की रचना की । यह यगन्व सूत्र रूप मे है तथा यह 
गौतम सूत्र से अधिक प्राचीन भी है। कणाद सूत्रों पर “रावण' ने “भाण्य” लिखा था । यह ग्रन्थ 
तो नही मिलता, किन्तु ब्रह्मसूत्र-शंकरभाष्य की टीका “रत्लप्रभा' मे इस भाष्य की चर्चा है। छठी 
सदी ई० के पूर्व 'प्रशस्तपाद” या 'प्रशस्तदेव” नाम के विह्ानु ने वैशेषिक-दर्शन के कतिपय सूत्रो का 
उल्लेख करते हुए 'पदार्थधर्मसंग्रह' नाम का एक सर्वागपूर्ण ग्रन्य लिखा । यह ग्रन्थ इतना & 204 
हुआ 'कि इस पर अनेक्‌ टीकाएँ लिखी गयी, जिनमे व्योमशिवाचाये रचित “्योमवती”, उदयनाचार्य 
रचित 'किरणावली' तथा श्रीधराचार्य रचित 'कन्दली' नाम की टीका हैं। बारहवी सदी ई० में 
वैगेषिक दर्शन प्र वललभाचाये ने न्यायलीलावती”' नाम का ग्रन्थ लिखा । इस ग्रन्थ पर अनेक 
व्याख्याएँ लिखी गयी, जिनमे गगेश उपाध्याय के पुत्र वर्धमान का '्रकाश,' शकर मिश्र का 
'क़ण्ठाभरण' तथा रनुनाथ शिरोमणि की “दीधिति' बहुत प्रसिद्ध हैं। 


वेशेषिक सिद्धान्त ह 
पदार्थों का विचार--जिस प्रकार न्याय-दर्शन प्रधान रूप से प्रमाण का विचार करता है 
वैशेषिक-दर्शन प्रधान रूप से 'प्रमेय” का निरूपण करता हे । वैशेषिक के मत में जगत्‌ की सभी 


'वस्तुएँ सात पदार्थों मे वाँठी गयी है । वे द्रव्य, गुण, कर्म, सामान्य, विशेष, समवाय तथा अभाव 
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हैं । द्रव्य नो हैं--भु, जल, तेज, वायु, आकाश, काल, दिशा, आत्मा तथा मन । इनमें प्रथम चार 
द्रव्यों के नित्य तथा अनित्य भेद है। आकाश, काल, दिशा तथा आत्मा 'विशभु' द्रव्य है। मन 
अभौतिक परमाणु तथा नित्य है। इसमें आत्मा तथा मत का स्वरूप न्याय दर्शन के समान माना 
गया है । 

वैशेषिकों के अनुसार गुणो को संख्या चौबीस है--ये है--स्पर्श, रूप, रस, गन्ध, संख्या, 
विभाग, संयोग, वियोग, परिणाम, पृथकत्व, परत्व, अपरत्व, बुद्धि, सुखेच्छा, दुःखेच्छा, धर्म, 
अधर्म, प्रयत्न, संस्कार, हूं प, स्नेह, गुरुत्व, द्रवत्व, तथा वेग। कर्म के पाँच--उत्क्षेप, अवक्षेप, 
अवकुज्चनक, प्रसारण तथा गमत भेद है । सामान्य दो प्रकार का--पर तथा अपर होता है। 
विशेष द्वारा वस्तुओ के पारस्परिक सम्बन्ध की जानकारी होती है। आधार आधेय भूत अयुतत 
सिद्धो का जो सम्बन्ध रहता है उसे 'समवाय” कहते है, जैसे पट में तन्तु | इन पड़भाव पदार्थों 
"की भाँति 'अभाव' नामक द्रव्य भी वात्तविक, यथार्थ तथा महत्वपूर्ण पदार्य है। इन पदार्थों का 
ज्ञान हो जाने पर तथा आत्मा के स्वरूप परिचय से ही मोक्षोपलब्धि सम्भव है। इस दर्शन में 
प्रत्यक्ष, अनुमान, उपमान तथा शब्द ये चार प्रमाण है। 


ये सभी पदार्थ न्‍्याय-दर्शन के 'प्रमेयो” के अन्तर्गत हैं। इसलिये न्‍्याय-दर्फन मे इनका पृथक्‌ 
विचार नही है, किन्तु वैशेषिक-दर्शन मे तो विशेष रूप से इनका विचार है। वैशेषिक-मत के अनु- 
सार सातो पदार्थों का वास्तविक ज्ञान प्राप्त करने से "मुक्ति" मिलती है। न्याय तथा वैशेषिक 
दर्शन में पदार्थों के स्वरूप में इतना भेद रहने पर भी दोनो दर्शन एक में ही मिले रहते हैं, इसका 
कारण है कि दोनो शास्त्रो का मुख्य प्रमेय है 'आत्मा' । आत्मा! का स्वरूप दोनो दर्शनो मे एक- 
साहीहै। 

परमाणुवाद--ैशेपिक दर्शन की सर्वोपरि विशेषता परमाणुवाद है। वैशेषिको के परमाणु- 
वाद के अनुसार भौतिक जगत परमाणुओ द्वारा ही निरमित हुआ है। जग्रत के उपादान के ये 
परमाणु अनन्तकाल से कभी पृथक तथा कभी संयुक्त माने गये है । अग्नि तथा पृथ्वी के परमाणुओं 
से ईश्वर के ध्यान मात्र से ब्रह्माण्ड की उत्पत्ति मानी गई है और यह प्रतिपादित किया गया है कि 
ईपएवर जगत और, ब्रह्मा को उत्पन्न करता है । ॥ 

प्रलय, सृष्टि का कारण तथा प्रक्रिया--वैशेषिको के मतानुसार सभी कार्य-द्रव्यों का नाश हो 
जाता है और वे परमाणु-रूप मे आकाश में रहते है । यही अवस्था 'प्रलय/ कहलाती है। इस 
अवस्था मे प्रत्येक जीवात्मा अपने मनस के साथ तथा पूर्व-जन्मो के कर्मो के संस्कारों के साथ 
तथा “अह्ृष्ट-रूप मे धर्म और अधमं के साथ विद्यमान रहती है । परन्तु इस समय सृष्टि का कोई 
कार्य नही होता । कारण-रूप में सभी बस्तुएँ उस समय की प्रतीक्षा मे रहती हैं, जब जीवो के 
सभी “अहृष्ट' कार्य-रूप से परिणत होने के लिए तत्पर हो जाते है। उत्पन्न होने वाले जीवों के 
कल्याण के लिए ईश्वर में 'सृष्टि करते की इच्छा' उत्पन्न हो जाती है, जिससे जीवो के “भद्ृष्ट' 
कार्योन्मुख हो जाते है । परमाणुओ में एक प्रकार की क्रिया उत्पन्न हो जाती है, जिससे एक 
परमाणु दूसरे परमाणु से सयुक्त हो जाता है ! इसी तरह जल, तैजस आदि मे संयुक्तता होती रहती 
है । द्वव्य उत्पन्त होने से गुण उत्पन्न होते है । यही सृष्टि की प्रक्किया है । 

संसार में ज़ितती वस्तुएँ उत्पन्न होती है, सभी उसन्त हुए जीवो के भोग के लिए ही.है। 
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अपने पुरव-जन्म के कर्मो के प्रभाव से जीव संसार में उत्पन्त होता है । एक विशेष प्रकार के कर्मों 
का भोग करने के लिए एक जीव उत्पन्त होता है। उसी प्रकार भोग के अनुकूल उसके शरीर, 
योनि, कुल, देश, आदि सभी होते है। जब वह विशेष भोग समाप्त हो जाता है, तब उसकी 
मृत्यु होती है। इसी प्रकार अपने-अपने भोग के समाप्त होने पर सभी जीवो की मृत्यु होती है । 

ज्ञान सम्बन्धी विचार--वैशेषिक दर्शन में 'दुद्धि', “उपलब्धि, ज्ञान तथा अ्रत्यय', समान 
अर्थ के बोधक शब्द है । (बुद्धि! के प्रधान रूप से दो भेद है--विद्या और अविद्या। “अविद्या' के 
चार भेद है--सशय, विपयंय, अनध्यवसाय तथा स्वप्न | वैशेषिक मत में ज्ञान” के अन्तर्गत ही 
'अविद्या' को रखा है और इसीलिए “अविद्या' को मिथ्या ज्ञान कहते है । “विद्या' भी चार प्रकार 
की है--प्रत्यक्ष, अनुमान, स्मृति तथा आप । 

कर्म सम्बन्धी विचार--वैशेषिक दर्शन मे कर्म का बहुत विस्तृत विवेचन किया गया है । इसमे 
का्यिक चेष्टाओ को ही “कर्म कहा है । सभी चेष्टाएँ प्रयत्त के तारतम्य से ही होती है। वैशेषिक 
दर्शन मे कोई “कर्म प्रयत्न-पूर्वक होते है, जिन्हे 'सत्प्रत्यय-कर्म' कहते है, कोई बिना प्रयत्न के होते 
है, जिन्हें 'असत््रत्य-कर्म' कहते है इनके अतिरिक्त कुछ ऐसे “कर्म होते है, जैसे पृथिवी आदि महा- 
भूतो मे, जो बिना किसी प्रयत्न के होते है, उन्हे 'अग्रत्यय-क्र्म' कहते है । 


न्याय तथा वेशेषिक दर्शन की तुलना 


न्याय तथा वैशेषिक-दर्शनो मे ईश्वर को सृष्टि की उत्पत्ति, स्थिति एवं विनाश का कारण 
माना गया है। ये दोनो दर्शन अनेकतत्ववादी है क्योकि इनमे भौतिक परमाणु काल, दिगू, आत्मा 
आदि सभी की स्वतन्त्र सत्ता है। इन दर्शनो के अनुसार आत्मा, शरीर और मन से भिन्न है। वह 
' नित्य तथा विभु (सर्वेव्यापक) है। इन दर्शनों मे आत्मा अनेक है । न्याय तथा वैशेषिक दोनो के 
अनुसार आत्मा का मन और शरीर के साथ संयुक्त होना हो दु ख का कारण है। 

वैशेषिक दर्शन की महत्वपुर्ण देन है पदार्थों का वर्गीकरण और परमाणुवाद । यह भाव और 
अभाव-पदार्थो के भेद की समीक्षा करते हुए, दोनो को यथार्थ या वास्तविक समझता हे । भाव- 
पदार्थों मे भी सत्ता और वृत्ति का अन्तर किया गया है। वैशेषिको द्वारा पदार्थों का वर्गीकरण 
व्यावहारिक रूप में किया गया है। वैशेषिक मत मे जड़ परमाणु, जीवात्मा और परमात्मा, सभी 
एक ही पदार्थ, द्रव्य के अन्तर्गत चले आते है । इस वर्गीकरण की यही विशेष ता है कि इसमे 
जेयत्व और अभिधेयत्व को ध्यान मे रखते हुए पदार्थों की पुरी तालिका तैयार की गई है । 

वैशेषिक दर्शन की एक अन्य विशेपता है मत और आत्मा का पृथक अस्तित्व स्वीकार 
करना । यह परमाणुवाद का ईश्वरवाद के साथ समन्वय करता है। ईश्वर सुष्टिकर्त्ता और कर्म- 
फलदाता के रूप मे स्वीकार किये गये हैं, परन्तु परमाणुओ का जीवात्माओ के कर्ता के रूप में 
नहीं । वैशेषिको के अनुसार ईश्वर सर्वेस्रष्टा नही है, वरव वह नियमों का सचालन करता है। 


सांख्य दर्शन 


साख्य दर्शन अत्यन्त प्राचीन है । इसकी प्राचीनता इसी वात से सिद्ध होती है कि श्रुति, 
स्मृति; पुराण आदि समस्त पुरातन कृतियो में इस विचारधारा की भलक दिखाई पड़ती है । 
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शंकराचार्य ने वेदान्त सूत्र के शारीरिक भाष्य में कहा है कि मनु आदि ने कुछ सीमा तक स॒स्य के 
सिद्धान्तो को ग्रहण किया । 


साख्य दर्शन का उदगम 


सांख्य दर्शन के उदगम की समस्या भारतीय दर्शनो की कठिनतम समस्याओं में से एक है। 
ऐसा प्रतीत होता है. कि साख्य दर्शन के विकास की कई अवस्थाएँ थी। चीनी ज्लोतो से विदित 
होता है कि इसके अठारह सम्प्रदाय थे । साख्य दर्शन के प्रवर्तक मह॒पि कपिल माने जाते है। वे 
उपनिपदकालीन ऋषि थे । किन्तु साख्य विचार अपने मूल रूप में उनसे भी अधिक प्राचीन माने 
जाते हैं । 'कठ', 'छान्दोग्य', 'श्वेताश्वतर' और "मैत्रेय/ आदि उपनिपदों तथा महाभारत एवं गीता 
आदि अनेक ग्रन्थों में साख्य के सिद्धान्त प्रचुर रूप मे मिलते है। उसकी प्राचीनता इसी वात से 
सिद्ध होती है कि श्रुति, स्मृति, पुराण आदि समस्त पुरातव कृतियों मे इस विचारधारा की कत्॒क 
दिखाई पड़ती है । साख्य-योग के महाभारत इत्यादि में पाये जाने वाले उललेखो से पता चलता है 
कि इस दर्शन का किसी समय व्यापक प्रभाव था। आधुनिक विद्वानु साख्य के प्रारम्भ के विपय मे 
मतभेद रखते ह । यह तो सभी स्वीकार करते हु कि उपतिपदों में, विशेष रूप से उनमें जो बाद 
के है, साल्य-योग सिद्धान्त के उल्लेख हुए हे परन्तु कतिपय विद्वानों का यह अभिमत है कि इस दर्शन 
का प्रारम्भ स्वतन्त्र रूप से हुआ था तथा यह दर्शव उपनिपदों के समय में विकसित हुआ था । 


साख्य का अर्थ 


साख्य के अर्थ के विपय में कई मत है । कतिपय विद्वानो का विचार है कि इस दर्शन को 
'साख्य नामकरण इसलिये हुआ, क्योंकि इसमे सर्वप्रथम पच्चीस तत्वों की सख्या निर्धारित की 
गयी । 'भागवत' में इसी उद्देश्य से प्रस्तुत दर्शन को 'तत्व-सख्यान' कहा गया है, जिसको टीका- 
कार श्रीधर स्वामी ने 'तत्वगणक' कहा है। अत तत्वों की प्रामाणिक एवं वैज्ञानिक गणना का 
आधारभूत शास्त्र होने के कारण इसको साख्य कहा गया। 'साख्य” शब्द के इस अर्थ के विपक्ष में 
दूसरे विद्वानों का अभिमत है कि ज्ञान का सम्यक दर्शन होने के कारण उस्तका नाम 'साखझ्य' पड़ा। 
साख्य शब्द का अर्थ सम्यक ज्ञान का सम्यक्‌ विचार भी है । 


साख्य साहित्य 


लगभग पाचवी शताब्दी से ईश्वर कृष्ण रचित 'साख्यकारिका! सांख्य दर्शन का प्रामा- 
णिक ग्रन्थ माना जाता रहा है। 'साख्यकारिका” में उल्लेख है कि यह पवित्र शास्त्र कपिल मुनि 
द्वारा आसुरि को निरूपित किया गया, जिन्‍्होने इसे पंचविश को दिया और उन्होने इसे कई शिष्यो 
को दिया । तत्पश्चात आचार्यो और शिष्यो की परम्परा में बढ़ता हुआ ईश्वर कृष्ण के पास आया 
तथा उन्होने इसे शलोको में सक्षिप्त किया ।' इससे यह प्रमाणित होता है कपिल मुनि सांख्य दर्शन 
के प्रथम उद्धघोपक थे। वैप्ते तो साख्य दर्शन के विपय में अनेक ग्रन्थ मिलते है किन्तु तीन ग्रन्थ 
विशेष उल्लेखनीय है---(१) कपिल रचित 'साख्य सूत्र', (२) कपिल द्वारा ही रचित 'तत्वसमास' 
तथा (३) ईश्वर रचित 'साख्यकारिका' या 'साख्यसप्तमी” । 
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3. 'सास्यकारिका--ईश्वर कृष्ण---७०-७१ | | 
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सांख्य दर्शन के सिद्धान्त 


"+ .* साख्प दर्शन से ये तत्व है---मुल प्रकृति; सात कोटियाँ (जो प्रकृति तथा विक्वृति में है); पाँच 
तन्मात्राएँ; सोलह विकार; पाँच ज्ञानेन्द्रियाँ; पाँच कर्मेन्द्रियाँ; पाँच, इन्द्रिय पदार्थ, पाँच तत्व; तेरह 
कारण (जिनमे तीन अच्त.करण है); पाँच विपर्थय; अट्टाइस प्रकार की अशक्ति; नौ प्रकार की 
तुष्टि; आठ प्रकार की सिद्धियाँ । अपराक ने देवल का एक लम्बा उद्धरण देते हुए सांख्य की परि- 
भाषा में कहा है कि साख्य मे पच्चीस तत्व पाये जाते है तथा इनको पूर्णझप से जानने पर मुक्ति 
प्राप्त होती है। 
रु मोलिक धारणाएँ--साख्य दर्शन की मौलिक धारणा यह है कि अनादि काल से' दो भिन्न 
सत्ताएँ पायी जाती हैं--(१) प्रकृति--जिसे प्रधान एवं अव्यक्त भी कहा जाता है, तथा (२) 
पुरुष । पुरुष अनेक है। साख्य की अन्य मौलिक धारणा है तीन गुण या तत्व । ये सत्व, 'रज तथा 
तम है। प्रकृति का निर्माण इन्ही तीन गुणो से माना गया है। ये तीनो तत्व विभिन्‍न अनुपातों मे 
,मिलकर इस विश्व का निर्माण करते है। सास्य दर्शन मे प्रकृति को अनादि एवं अनन्त कहा 
गया है। इसमे स्रष्टा के रूप मे ईश्वर की कल्पना नही की गई है । साख्य सिद्धान्त के अन्तर्गत 
पुरुष यः प्रकृति के पीछे कोई धामिक या आध्यात्मिक पहलू नही है | पुरुष किस प्रकार प्रकृति के 
“चंगुल में फेंस जाता है ? इसका उत्तर देते हुए, साख्य दर्शन यह कहता है कि विवेकहीनता के 
कारण पुरुष प्रकृति के चंगुल मे फेंस जाता है। प्रकृति से बुद्धि और चेतना की उत्पत्ति होती है, 
इससे अहंकार उत्पन्न होता है, अहंकार से एक ओर पाँच तस्मात्राओ (शब्द, स्पर्श, गन्ध, रस तथा 
रूप) तथा दूसरी ओर मन एवं दस ज्ञानेन्द्रियों की उत्पत्ति होती है | पाँच तन्मात्राओ से पंचतत्वों 
, (पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु और आकाश) की उत्पत्ति होती है। इस' प्रकार ये कुल २४ तत्व है 
और स्वय पुरुष पच्चीसर्वाँ तत्व है | पुरुष प्रकृति के मूल तत्वों से भिन्‍न है। पुरुष भोक्ता है कर्ता 
नही । प्रकृतिः एवं पुरुष इसलिये साथ होते है कि पुरुष प्रकृति की क्रिया देखे । जब पुरुष अपने 
तथा प्रकृति मे निहित गुणों के अन्तर का ज्ञान प्राप्त कर लेता है तो उसे मुक्ति मिल जाती है। 
साख्य दर्शन मे ईश्वर की अपेक्षा नही है तथा यह इस बाह्य जगत को वास्तविक मानते हुए आत्मा 
,की' अनेकता स्वीकार करता है । साख्य के अनुसार आत्मा नित्य एवं अपरिवर्ततशील हे। साख्य 
का अन्य मौलिक सिद्धान्त सत्का्यंवाद है । इसके अनुसार कार्य पहले से ही कारण में विद्यमात 
रहता है तथा इसकी उत्पत्ति अभाव से नही होती । 


ईश्वर सम्बत्धी धारणा--ईश्वर के सम्बन्ध में साख्यकारों के दो मत है। कुछ विचारक 
तो ईश्वर की कोई आवश्यकता ही नही समभते और कुछ ईश्वर का अस्तित्व स्वीकार करते है । 
दे जिन्होनें ईश्वर की आवश्यकता न समझी वे अपने तर्क मे कहते है कि ईश्वर कर्मों का अधिष्ठाता 
नही है । साख्य दर्शव में ईश्वर को नित्य, निविकार तथा अक्षर कहा गया है। अत. ऐसा ईश्वर 
- कर्मों का फंल देने वाला नही हो सकता है। ईश्वर-विरोधी साख्यकारों का मत है कि प्रकृति की 
क्रिया-शक्ति ईश्वर नही है । प्रकृति के द्वारा सृष्ठि का जो संचालन और नियमन होता है, वह एक 
क्रिया है। अतः क्‍यों न प्रकृति को ही संचालक और नियामक माना जाय ? ईश्वर जगतु का 

: उपादात' कारण नही है । 

जथ 
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विवेचना 


वास्तव में साख्य-दर्शन मनोवैज्ञानिक दर्शन है। इसके तत्व स्थुल नही वरनु बौद्धिक हैं 
इस जगत्‌ में केवल सूक्ष्म ही तत्व है। उनके सम्बन्ध में विचार भी सूक्ष्म है। अतएवं जिसमें 
जितनी बुद्धि होती है, वह उतना सूक्ष्म विचार कर सकता है । 

प्रायः यह कहा जाता है कि साख्य के ज्ञान के बिना कोई विद्वान ज्ञानी नहीं हो सकता । 
इस दर्शन के ग्रवर्तक कपिल “आदि विद्वान”, कहे गये है । शास्त्रों के अध्ययन से यह स्पष्ट है कि 
साख्यशास्त्र के समान व्यापक शास्त्र कोई दूसरा नही हुआ । सांख्य सिद्धान्तों के विषय में अनेक 
मतभेद हे । इन मतभेदो को देखते से यह्‌ मालूम होता है कि विद्वान सांख्य के तत्वों का विशेष 
'विवेचन करते थे । जिन्हे जिस प्रकार का विशेष अनुभव हुआ, उन्होने उसी प्रकार सांख्य को 
समझा और उसी तरह उनका विश्लेषण भी किया । 


प्रारम्भ मे साख्य दर्शन अनीश्वरवादी था । परन्तु परवर्तीयुगीन साख्य आचार्यों ने ईश्वर 
को सर्वोवरि प्रतिष्ठित किया | उनके अनुसार ईश्वर “पुरुष” का नियोजक भौर वह “पुरुष” और 
“प्रकृति” के बीच सम्बन्ध स्थापित करने वाला माना गया । सांख्य मीक्ष में विश्वास करता है । 
अपने जीवनकाल में जिस व्यक्ति को तत्वज्ञान हो जाता हैं, वह जीवन-मुक्त हो जाता है। साख्य 
दर्शन मे मानव का सर्वोच्च कर्तव्य है अपने स्वरूप का तात्विक ज्ञान कि में 'पुरुष' हूँ । साख्य में 
ज्ञान की सर्वोपरि प्रतिष्ठा की गई तथा ज्ञान का मार्ग सभी वर्णों को समात्त रूप से उपलब्ध 
कराया गया । 


थोग दर्शन 


बडे दर्शनों में योग दर्शनशास्त्र होने के साथ-साथ जीवन के साथ भी घनिष्ट रूप से 
पम्बन्धित है । धमे, अर्थ, काम और मोक्ष इन चार पुरुपार्थ के साधन से शरीर, इन्द्रियों एवं चित्त 
की शुद्धि तथा नियन्त्रण आवश्यक हे । “चित्त” को स्थिर करना भी आवश्यक है। इन बातो के 
लिए हमे योगशासत्र की ही शरण लेनी पडती है । 'चित्तवृत्ति के निरोध” को ही “योग” कहा जाता 
है। शरीर, इन्द्रियों तथा मन पर वश पाने से ही जीवन के वास्तविक उद्देश्य को प्राप्ति सम्भव 
है। आत्मा का साक्षात्कार ही परम पुरुषार्थ है। योग इस साक्षात्कार का यथार्थ ज्ञान कराने 
वाला साधन है । इसलिये योग” को ही “निदिध्यासन' कहते है । 
योग की प्राचीनता तथा अर्थ... , 

उपनिपदो, महाभारत, गीता तथा पुराणों में योग का उल्लेख मिलता है। ऋग्वेद में 
योग शब्द कई अर्थों में प्रयुक्त हुआ है । योग 'युज्‌' (जोड़ना या मिलाना, रुधादि वर्ष की धातु) से 
निष्पन्त हुआ है । सायण ने कई वचनो में योग” का अथे "जो पहले से प्राप्त ही, उसे प्राप्त करने” 
के रूप मे जिया है । ऋग्वेद में योग” को 'युग या जुआ में लगाना? के रूप मे भी प्रयुक्त किया गया 





श्वेताइवतर उपनिषद ६।१३; वनपर्वे-महाभारत २॥१५; शान्ति पर्ब--महाभारत 


रेरेघा२८, २८६।१, ३०६।६५, अनुशासन पर्ब--महाभारत १४।३२३; भगवदंगीता, ५॥४-४; 
पच्नतुराण ८५११ । 
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है।* कुछ उपनिषदों में 'पोग' शब्द योग सूत्र के अर्थों में ही प्रयुक्त किया गया है। श्वेताश्वतर, 
उपनिषद में 'ध्यानयोग” शब्द मिलता है। उपनिपदों में न केवल योग शब्द का प्रयोग ही है वरन 
योग की उन विधियों और प्रकार का भी उल्लेख है जिनके द्वारा परमात्मा की अनुभूति होती है । 
इन सभी प्रमाणों से स्पष्ट होता है योग दर्शन अति व्यापक तथा प्राचीन है। वस्तुतः यह दर्शन 
ऋषियों द्वारा अनुभूत तत्वों के फल को जानने का साधने है । इसी कारण से योग दर्शन में भिन्‍त- 
भिन्‍न अनुभवों के ज्ञान से साक्षात्कार होता है । 


योग दर्शन के ग्रन्थ 

अति प्राचीन काल से ही योग सिद्धान्तों का प्रचलन होने के कारण योग की अनेक शाखाएँ 
और प्रशाखाएं हैं । प्रमु तथा महत्व की दृष्टि से योग दर्शन का मूल ग्रन्थ योगसूत्र है। विद्वानों 
का कहना है कि ' 'योगसुत्र' के रचयिता, व्याकरण-महाभाष्य' के निर्माता तथा “'वरकसहिता' के 
रचयिता एक ही व्यक्ति 'पतंजलि' है। इन्होने ईसा से पूर्व दूसरी |सदी में जन्म लिया था। कहा 
जाता है कि यह 'शेषनाग” के अवतार थे | शेिषनाग के रूप को धारण करते हुए इन्होने 'महाभाष्य 
की रचना थी और शिष्यो को पढाया था। “योगसूुत्र' के चार पाद है--(१) 'समाधिपाद', (२) 
साधनापाद', £ (३) 'विभूतिपाद' तथा (४) 'कैवल्यपाद' । योगसूत्र पर व्यास का भाष्य है। ये 
व्यास' महाभारत के रचयिता से भिन्‍न है । दसवी शताब्दी ई० के वाचस्पति मिश्र की 'तत्ववैशा- 
रदी' नाम ,की भाष्य की टीका सरल और बोधगम्य है। इसके पश्चात्‌ विज्ञान भिक्षु ने भाष्य के 
ऊपर एक (ात्तिक' लिखा। योगसूत्र पर भोज” की एक (वृत्ति' है। रामानन्द की “मशिप्रभा' 
नाम की ठीका पाण्डित्यपूर्ण है । इनके अतिरिक्त और छोटे-छोटे ग्रन्थ है, परन्तु वे बहुत प्रसिद्ध 
नही है । 
योग दर्शन के सिद्धान्त ' 

चित्त की वृत्तियों के निरोध को योग कहते है | चित्त त्रिगुणात्मक है, सत्त्व, रजस्‌ एवं 
तमस्‌, ये तीन ग्रुण है । चित्त के विषयाकार परिणाम को वृत्ति कहते है। चित्त की पांच वृत्तियाँ 
हैं--प्रभाण, विपयंय, विकल्प, निद्रा एवं स्मृति । चित्त की पॉँच भूमियाँ है--क्षिप्त, मृढ, विक्षिप्त 
एकाग्र एवं निरुद्ध । चित्त की पहली तीन भूमियाँ योग के लिये उपयोगी नही है। एकाग्र एवं 
निरद्ध भूमि में होने वाला वृत्तिनिरोध ही योग कहा जाता है। वृत्ति-निरोधात्मक योग दो प्रकार 
का है :--(१) सम्प्रशात और (२) असम्प्रज्ञात । सम्प्रज्ञात योग में सूक्ष्म विपयो से सम्बन्धित 
वृत्तियाँ रहती हैं । असम्प्रज्ञात योग या समाधि चित्त की संस्कार-शेप अवस्था है; उस अवस्था में 
चित्त की वृत्तियाँ उद्बुद्ध या अनुभव का विषय नही होती । 

बृत्ति-बिचघार--गोग के अनुसार तेरह करण हैं--बुद्धि, अहंकार तथा ग्यारह इन्द्रियाँ। 
बुद्धि की निश्चयात्मिका वृत्ति, अहंकार की अभिमानात्मिका वुत्ति, मन की संकल्प-विकल्पात्मिका 
वृत्ति तथा इन्द्रियों की मालोचनात्मिका वुत्ति कही गई है । करणो की ये विशिष्ट वृत्तियाँ प्रमाण, 
विपयंय, विकल्प, निद्रा एवं स्मृति नाम की पाँच सामान्य वृत्तियो से युक्त है । 





१. 'कदा मोगो वाजितों रासभस््म येन यज्ञ तात्त्योपयाद:'>- ऋग्वेद १॥४२ । 


५६८ सै प्राचीन भारतीय दर्शन 


किया है । यहाँ तक कि वेद, उपनिषद्‌, स्मृति, पुराण--सभी में योगाभ्यास की चर्चा है। आत्म- 
शुद्धि के लिये योग ही सर्वोत्तम साधन है। इससे शरीर और मन की शुद्धि हो जाती है। इसी 
लिये सभी भारतीय दर्शन (केवल चार्वाक को छोड़कर) अपने-मपने सिद्धान्तो को यौग्रिक रीति ये 
ध्यान धारण आदि के द्वारा स्पष्ट अनुभव करने के लिये प्रयत्न करते हैं । 

महाभारत के शान्तिपर्व में योग की विधि एवं विधानों के ज्ञाता को योगी कहा गया है । 
इसमें स्पष्ट किया गया है कि योगी मन से इन्द्रियो को स्थिर कर देता है, बुद्धि से अपने मन को 
निश्चल बना देता है, वह पापाण की भाँति अडिंग पेड के तने कौ भांति अकम्पित्त है और परवेत 
की भाँति गतिहीन हो जाता है । विज्ञ लोग उसी को योगी कहते हैं जो न सुनता है, न गन्ध लेता 
है, न स्वाद लेता है,न देखता है न स्पर्श करता है। उसके मन में परिवत्ततशील संकल्प 
नही उठते और वह आत्मा" के वास्तविक तथा भोतिक रूप की अभिज्ञता प्राप्त कर लेता है ।! 
शताब्दियों से भारत में योगियों को व्यापक सम्मान दिया जाता रहा है। श्राद्ध के अवसर पर योगी 
को विशिष्ट रूप से निमन्त्रित करने की प्रथा रही है भौर उसे सहस्त्रो श्राह्मपों के समान माना 
गया है । भगवदगीता में उल्लेख है कि “योगी तप करने वालो से उत्तम होता है, वह उनसे भी 
उत्तम होता है जो दार्शनिक ज्ञान पर अधिकार रखते हैं और वह उनसे भी उत्तम होता है जो 
वैदिक कृत्य करते है । अत. है अर्जुन, वैत्ते योगी बनो जो कर्म करता हे ।” याज्ञवल्क्य स्मृति मे 
योग को वेदान्त के अभिन्न भाग के रूप मे सर्वोच्च सम्मान दिया गया है और योग द्वारा आत्म 
दर्शन को सर्वोच्च धर्म कहा है । योग कठिन है किस्तु फिर भी सहस्त्रों वर्षों से भारत में अनेक 
महात व्यक्ति इसका अनुसरण करके अविद्या से आत्मा को स्वृतन्त्र करके जन्म मरण से मुक्त 
होने के लक्ष्य को प्राप्त कर सके है । 


पुर्व सीमांसा दर्शन 


पड़दर्शनों के तीन जोड़े हैं---न्याय और वैशेषिक, साख्य और योग तथा पूर्व और उत्तर 
मीमांसा। प्रथम दो जोड़ो के विषय मे विचार करने के उपरान्त अब हम मीमांसा दर्शेन की 
शाखाओं पर विचार करेंगे। पूर्व और उत्तर मीमांसा का धनिष्ट सम्बन्ध है । इनका भेद केवल 
धुर्वं! और “उत्तर' में है। यह भेद इनके उत्पत्ति काल के आधार पर नही है, भ्रत्युत पर्व मीमासा 
का विषय धर्म जिज्ञासा? है और उत्तर मीमासा का विपय “ब्रह्म जिज्ञासा! है। क्रमानुसार धर्म 
जिज्ञासा' को ब्रह्म जिज्ञासा! से पहले होना चाहिए । 


मीमांसा का अर्थ 


मीर्मांसा शब्द अति प्राचीन है। तैत्तिरीय संहिता में कहा गया है-- ब्रह्मयवादी विज्ञ 
मीमांसा करते हैं कि एक मिति (दिन) त्यागी जाये या नहीं ।” यहाँ 'मीमासा” का भर्थ यह 
लगाना चाहिये कि किसी सन्देह की स्थिति मे विषय पर विचार करके किसी निर्णय पर पहुँचना । 
सीमांसा दर्शन? के सन्दर्भ मे 'मीमासा” का आर्थ उच्च दार्शनिक विषयों पर विचार विमर्श 
करता है । 
+++ न मभ+-+३ ७3५५७ काभणछ 
१. शान्तिपवे-महाभारत २६३।१४-१७। 


५६८ एक प्राचीन भारतीय दर्शन 


किया है | यहाँ तक कि वेद, उपनिषद्‌, स्पृत्ति, पुराण--सभी में योगाभ्यास की चर्चा है। आत्म- 
शुद्धि के लिये योग ही सर्वोत्तम साधन है । इससे शरीर मौर भन की शुद्धि हो जाती है । इसौ 
लिये सभी भारतीय दर्शन (केवल चार्वाक को छोड़कर) अपने-अपने सिद्धान्तों को यौगिक रीति से 
ध्यान घारण आदि के द्वारा स्पष्ट अनुभव करने के लिये प्रयत्न करते हैं । 

महाभारत के शान्तिपर्व में योग की विधि एवं विधानों के ज्ञाता को योगी कहा गया है । 
इसमे स्पष्ट किया गया है कि योगी मन से इन्द्रियों को स्थिर कर देता है, बुद्धि से अपने मन को 
निःचचल बना देता है, बह पापाण की भाँति अडिग पेड़ के तने कौ भाँति अकम्पित है और पव॑त 
की भाँति गतिहीन हो जाता है । विज्ञ लोग उसी को योगी कहते हैं जो न सुनता है, न गन्ध लेता 
है, न स्वाद लेता है,न देखता हैन स्पर्श करता है। उसके मन में परिवर्ततशील संकल्प 
नही उठते और वह आत्मा के वास्तविक तथा भीतिक रूप की अभिज्ञता प्राप्त कर लेता है ।* 
शताब्दियों से भारत में योगियों को व्यापक सम्मान दिया जाता रहा है। श्राद्ध के अवसर पर योगी 
को विशिष्ट रूप से निमन्त्रित करने की प्रथा रही है और उसे सहस्त्रों ब्राह्मणो के समान माना 
गया है। भगवदगीता मे उल्लेख है कि “योगी तप करने वालो से उत्तम होता है, वह उनसे भी 
उत्तम होता है जो दार्शनिक ज्ञान पर अधिकार रखते हैं और वह उनसे भी उत्तम होता है जो 
वैदिक कृत्य करते हैं। अतः हैँ अर्जुन, वैसे योगी वनों जो कर्म करता है ।” याज्वत्वय स्मृति में 
योग को वेदान्त के अभिन्न भाग के रूप से सर्वोच्च सम्मान दिया गया है और योग द्वारा आत्म 
दर्शन को सर्वोच्च धर्म कहा है । योग कठिन है किन्तु फिर भी सहस्त्रों वर्षों से भारत में अनेक 
महान व्यक्ति इसका अनुसरण करके अविद्या से आत्मा को स्वतन्त्र करके जन्म मरण से मुक्त 
होने के लक्ष्य को प्राप्त कर सके है । 


पुर्व मोमांसा दर्शन 





पड़दर्शनों के तीन जोड़े है --न्याय और वैशेषिक, सांख्य और योग तथा पूर्व और उत्तर 
मीमांसा। प्रथम दो जोड़ो के विषय में विचार करने के उपरान्त अब हम भीमांसा दर्शोन की 
शाखाओं पर विचार करेंगे। पूर्वब और उत्तर मीमांसा का घनिष्ट सम्बन्ध है। इनका भेद केवल 
धूर्वंँ और “'उत्तर' मे है। यह भेद इनके उत्पत्ति काल के आधार पर नही है, प्रत्युत पूर्व मीमांसा 
का विषय “धर्म जिज्ञासा” है ओर उत्तर मीमांसा का विषय “ब्रह्म जिज्ञासा” है। क्रमानुसार “धर्म 
जिज्ञासा' को ब्रह्म जिज्ञासा से पहले होना चाहिए ॥ 


मीमांसा का अर्थ 


मीमांसा शब्द अति प्राचीन है। तैत्तिरीय संहिता में कहा गया है---” ब्रह्मवादी विज्ञ 
मीमांसा करते हैं कि एक मिति (दिन) त्यागी जाये या नही |” यहाँ “'मीमांसा' का भर्थ यह 
लगाना चाहिये कि किसी सन्देह की स्थिति मे विषय पर विचार करके किसी निर्णय पर पहुँचना । 
सीमासा दर्शतः के सन्दर्भ में 'भीमासा' का अर्थ उच्च दार्शनिक विषयो पर विचार विमश 
करना है । 





१. शान्तिपव-महाभारत २६४।१४-१७॥ 


दर्शन /20 ५६६ 
मीमांसा का साहित्य 


पूर्व मीमांसा का.मूल ग्रन्य जैमिनि के सूत्र हैं, जिनकी संख्या २७४५ है । भीमांसा सूत्र 
बारह अध्यायो में विभक्त है--इस कारण इसे द्वादशाध्यायी मीमांसा भी कहते है | बाद में जैमिनि 
ने चार और अध्यायों की रचना की, जिन्हें संकर्ष काण्ड कहते हैं। इसमे ४३६ सूत्र है। उत्तर 
भीमांसा का मूल ग्रन्थ बादरायण के ब्रह्म सूत्र हैं। इनमें उपनिपदो की शिक्षाओं को व्यवस्थित रूप 
दिया गया है। जैमिति के सूत्रों का उद्देश्य वैदिक कर्मकाण्ड के सम्बन्ध में निर्णय देवा है । जैमिनि 
बादरायण के शिष्य थे ओर स्थान-स्थान पर वे अपने सिद्धान्त की पुष्टि में बादरायण की थोर 
संकेत करते है । 


पूर्व मीमासा के सिद्धान्त 


पूर्व मीमासा का सार यह है कि वेद, नित्य, स्वंयभु, अपौरुषेष तथा अमोध है। इसके 
समर्थन मे यह तक दिया गया है कि वेद के बिषय में ऐसा कोई प्रमाण नही है कि किसने इसका 
प्रणयन किया या किसने इसे सर्वग्रथम पढ़ा । यद्यपि स्मृतियों और पुराणो मे यह कहा गया है कि 
प्रजापति ने वेद का प्रणयन किया पर यह केवल अर्थवाद मात्र है जो किसी साक्ष्य पर आधारित 
नही है । ऐसा केवल वेद की प्रामाणिकता को सिद्ध करने के लिये कहा जाता है। पूर्व मीमांसा की 
अन्य प्रमुख धारणा यह है कि शब्द और अर्थ का सम्बन्ध नित्य है। कोई भी ऐसा विज्ञ नही है जो 
शब्द ओर अर्थ के सम्बन्ध सममाने मे समर्थ हो सका हो । पूर्व मीमांसा में ात्मा के अस्तित्व के 
विषय में कोई स्पष्ट बात नही कही गई हैं । इसी कारण से पूर्व मीमासा को प्रायः अनीवश्वरवाद 
कहा जाता है। फिर भी कुछ ऐसे संकेत मिलते हैं जिनके आधार पर यह कहा जा सकता है कि 
पूर्व मीमांसा दर्शन मे उपलक्षित ढंग से आत्मा के अस्तित्व मे विश्वास किया गया है ! इसमे यह 
माना गया है कि बात्मा जिस शरीर से सम्बद्ध होती है, उसका वह अध्यक्ष रूप में संचालन 
करती है । आत्मा की शक्ति से शरीर को शक्ति प्राप्त होती है । 


पूर्व मीमासा दर्शन मे यज्ञो का विशेष महत्व है। जैमिनि के मत मे यज्ञ मे 'हवि' प्रधान 
है तथा देवता गोण । उदाहरण के लिये यह कहा जा सकता है कि सन्‍्तान के इच्छुक व्यक्ति को 
इन्द्र एवं भरिन के लिये हवि देना चाहिये, तब इन्द्र उसे सन्‍्तान देता है। इस प्रकार फल की 
प्राप्ति धशे से होती है, न कि देवताओ से । पूर्व मीमासा में आत्मज्ञान की सर्वथा उपेक्षा नही की 
ग़रेधी है। कर्म को सोक्ष का प्रधान साधन मालने वाले मीमासकों ने ज्ञान को सहकारी कारण 
जलने है । ह 

पूर्व मीमासा दर्शन का भ्रधान क्षेत्र धर्म का ज्ञान है। इसमें धर्म का ज्ञान प्राप्त करने के 
लिये वेदो के अतिरिक्त कोई अन्य प्रमाण नही माना गया । वेदो को प्रमाण मानकर ही धर्म का 
विवेचन हो सकता है। पूर्व मीमासा का मुख्य उद्देश्य है कि प्राणी वेद के द्वारा प्रतिपादित अभीष्ट 
साधक कार्मों में लगे ओर अपना वास्तविक कल्याण करे। प्रारम्भ में इस दर्शन में ईश्वर का 
कोई स्थान नही था । कुमारिल ने यह प्रमाणित करने का प्रयास किया कि ईश्वर नही है भर 


सृष्टि-सुजन से उसका कोई सम्बन्ध नही है । परवर्ती युग में मीमांसा दर्शन प्रणाली में ईश्वर की 
प्रतिष्ठा की गई । 


६०० (है प्रांचीन भारतीय दर्शन 


आत्मा की भाँति, प्रारम्भ में मीमासा दर्शन में मोक्ष की कल्पना स्पष्ट नहीं थी । मैंमिनी 
और शबर मीमांसको ने यज्ञो के द्वारा स्वर्गंलोक की प्राप्तिमानी थी । वैदिक कर्म का फल स्वर्ग 
प्राप्ति समझा गया था। परवर्ती युग में पुनर्जेन्म और मोक्ष को स्पष्ट किया गया । मोक्ष का 
साधन निष्काम धर्माचरण माना गया । मीमासकों की धारणा है कि आत्मा की मोक्षावस्था निद्व॑न्द 
की अवस्था है, जिसमें आत्मा अपने शुद्ध-रूप में विद्यमान रहती है । इस मुक्तावस्था में जगत के 
साथ आत्मा के सम्बन्ध नष्ट हो जाते है। पूर्व मीमासा दर्शव के अनुसार सृष्टि अनादि और 
अनन्त है। ईश्वर का सृष्टि-रचना से कोई सम्बन्ध नही है। मीमासा दर्शन में ईश्वर का कोई 
व्यावहारिक रूप दृष्टिगत नही होता । मूल रूप से मीमांसा दर्शन का महत्व इस वात में है कि 
इसमे जिन युक्तियो और सिद्धान्तो का प्रतिपादत किया गया है वे उच्चकोटि के है । 


वेदान्त दर्शन 


। भारतीय-दर्शन का चरमोत्कर्प वेदान्त में मिलता है। इस दर्शन को उत्तर भीमाँसा भी 
कहते है । वेदान्त शब्द से ही स्पष्ट हे कि इसका अर्थ है 'वेद का अन्त । वेदों के अन्तिम भाग मे 
कर्मकाण्ड की अपेक्षा ज्ञान को अधिक महत्व दिया गया। वेदान्त से उपनिपद का बोघ भी होता है । 
उपनिषदो को वेदो के सिद्धान्त के प्रतिपादक होने के कारण से 'वेदान्त' शब्द से अभिदित'करनता 
'उचित भी है । किन्तु उपनिपदो की संख्या बहुत्त है, प्रत्येक उपनिपद्‌ के अपने-अपने सिद्धान्त हैं । 
उनके सिद्धान्तो मे विरोध भी है। इस विरोध के परिहार के लिए वेदान्त दर्शन का आविर्भाव 
बादरायण व्यास ने किया था। बादरायण ने इस सम्बन्ध मे कुछ सूत्रों की रचना की थी 
उन्हे वेदान्त सूत्र या ब्रह्मसूत्र कहते है । ब्रह्ममृत्र पाणिनि से भी प्राचीन हैं, क्योकि पाणिनि ने 
अपने सूत्र 'पाराशर्य शिलालिभ्या भिक्षू्‌ नटसूत्रयो” में पाराशयं (पाराशर के पुत्र-व्यास) निर्मित 
जिन सूत्रो का निर्देश किया है, वे ब्रह्म-सूत्र ही हैं। ये ब्रह्म-सूत्र अल्पाक्षर हैं, भाष्यो के अभाव में 
अर्थ का ज्ञान करना सम्भव नही है। भाष्यो ने अपने-अपने विभिन्‍न मत्तव्य इन सूत्रों से तिकाले 
हे 
वेदान्त-सूत्रो की अनेक आघार्यो ने व्यास्थाये की है। इच समस्त आचार्यो की विचारधारा 
को मोटे रूप में दो भागो मे बांदा जा सकता है--अद्वैतवाद तथा ईश्वरवाद ! अद्वैतवाद में परम 
सत्‌ ब्रह्म निविशेष (निर्गुण) तत्व के रूप में माना जाता है और ईश्वरवाद में सविशेष (सग्रुण) 
ईश्वर के रूप में। इस समय: वेदान्त सूत्रों पर विभिन्‍न मतों का प्रतिपादन करने वाले ग्यारह 
ष्य है । इनके सूत्रों की संख्या मे भेद है। इतके नाम गौर काल का विवरण इस प्रकार है--- 
१. शाकरभाष्य (७८८-८२०), २. भास्करभाष्य (नवीं शताब्दी), ३. रामानुजभाष्य 
(बारहवी शताब्दी), ४. निम्बाकंभाष्य (तेरहवी शताब्दी), ५. माध्वभाष्य (तेरहवी शताब्दी) 
६. श्रीकण्ठभाष्य (तेरहवी शताब्दी), ७, श्रीकरभाष्य (चौदहवी शताब्दी), ८- वल्लभभाष्य 
(१४७६-१५४४), ६. विज्ञानभिक्षुभाष्यः (सोलहवी. शताब्दी), १०. बलदेवभाष्य (अठारहवीं 
शताब्दी), एवं ११. शक्तिभाष्य (बीसवी शताब्दी) । ह 


वेदान्त दर्शन का स्वरूप .' *' है «, रे 
चेदान्त दर्शन का मूलभुत सिद्धान्त है--'तत्‌ त्वं असि' भर्थात्‌ वह तु है। यह जीवात्मा भौर 


रे 


दर्शन (22 ६०१ 


परमात्मा (ब्रह्म) की एकंता की सूचक है । नित्य, असीम तथा अपरिवर्तेनशील ब्रह्म अविभाज्य 
है; और जीवात्मा उसका एक भाग या उसमें से निकली कोई वस्तु नही है, अपितु वह ब्रह्म से 
अभिन्‍न ही है। अज्ञान के परिणाम स्वरूप माया के रूप में विभिन्‍न दृश्य वस्तुएँ भौर घटनायें 
उत्पन्न होती हैं। इस अज्ञान को केवल उपनिषदों से, जो वेदों का सैद्धांतिक तथा दार्शतिक 
भाग है, सच्चा ज्ञान प्राप्त करके ही हटाया जा सकता है । वेदान्त में ज्ञान के दो अलग अलग रूप 
बताए गए हैं--परा विद्या और अपरा विद्या । इनमे से पहले का संबंध परम तथा व्यक्तित्वरहित 
से है, जो रूप तथा गुणों से रहित है और दूसरे का संबंध उस वेयक्तिक ब्रह्म से है, जो ईश्वर 
अर्थात्‌ इस संसार का स्रष्टा है। इनमे से निम्नतर रूप उच्चतर रूप का एक मायामय रूप मात्र 
है, जो भज्ञान से उत्पन्न होता है । 


वेदान्त विवर्तवाद के सिद्धान्त को मानता है । यह संसार ब्रह्म से रचा गया है और उद्ती 
में लीन होता है । ब्रह्म की सत्ता सत्य है ओर शेष जगत्‌ का प्रपच्च मिथ्या है। मानव प्रम से सब 
को संत्य मान बैठता है जैसे अँधेरे में पड़ी हुई रस्सी को भ्रम से व्यक्ति सर्प समझ लेता है। इस 
भ्रम से पूर्ण मानसिक आरोप को शडद्भूराचार्य ने अध्यासवाद कहा है । 


जगत्‌ की सृष्टि के लिए माया के रूप का ज्ञान आवश्यक है । माया ब्रह्म की शक्ति है। 
उसके बिना ब्रह्म सृष्टि करने में प्रवुत्त नही होता । शकर ने इसी माया को अविद्या नाम दिया 
है. । ब्रह्मज्ानी को माया का ज्ञान नहीं होता 4 आवरण और विक्षेप नाम की माया की दो शक्तियाँ 
-हैं। आवरण शक्ति के द्वारा वस्तु के असली रूप को छिपा लिया जाता है और विक्षेप शक्ति के 
द्वारा उसी वस्तु में नवीन वस्तु की कल्पना की जाती है। अपनी आवरण शक्ति के द्वारा माया 
-नह्म के असली रूप को ढक लेती है और विक्षेप शक्ति के द्वारा उसमे आकाश, पृथिवी आदि अनेक 
: पदार्थों का आरोप कर लेती है और ब्रह्म का रूप ज्यों का त्यो वना रहता है । इसी प्रकार माया 
: अपना रूप दिखाया करती है ओौर व्यक्ति उसे सत्य मानता रहता है। माया से आवुत होने पर 
ब्रह्म ईश्वर कहा जाता है और वही संसार की सृष्टि, स्थिति और प्रलय का कारण है। 


ई 


; वेदान्तदर्शन ने प्रातिभासिक, व्यावहारिक गौर पारमाथिक तीन प्रकार की सत्ता मानी है । 
प्रातिभासिक सत्ता क्षणिक है और थोड़ी देर के लिए रहती है जैसे रज्जु में सप॑ का शुक्ति मे रजत 
' का आभास । संसार के सब व्यवहार के लिए दिखाई देने वाले पदार्थों में व्यावहारिक सत्ता होती 
_ है। यह पूर्व की सत्ता की भाँति क्षणिक नही । संसार के पदार्थों मे अस्ति, भाति, प्रिय, रूप और 
' न्ञाम यह पाँच धर्म होते है। इनमे पूर्व के तीन ब्रह्म के धर्म हैं औौर शेष दो ससार के घ॒र्मं हैं । 
, संसार की प्रत्येक वस्तु का कोई न कोई नाम एवं रूप अवश्य होता है। व्यवहारकाल मे वही सत्य 
: प्रतीत होता है । पारमाथिक सत्ता सत्य है, क्योकि यह संसार सब को सत्य प्रतीत होता है, किन्तु 
, किसी ज्ञानी की दृष्टि से देखने पर संसार असत्य लगने लगता है। 
वेदान्तदर्शव का कहना है कि चैतन्य का विम्ब भिन्‍न-भिन्‍न स्थानों पर पड़ने से वह भिन्‍त- 
. भिन्‍न नाम धारण कर लेता है। चैतन्य का प्रतिविम्व जब माया या अविद्या पर पड़ता है तो वह 
ईश्वर चैतन्य कहा जाता है परन्तु वही प्रतिविम्व जव अन्त.करण पर पड़ता है तो वह जीव चैतन्य 
कहलाता है । अत. अन्त.करण से अविच्छिन्त चैतन्य ही जीव है इसी जीव और ब्रह्म में अभेद है । 
५ # 


६०२ एल प्रादीन भारतीय दर्शन 


ग्ही वेदान्त का मूल उपदेश है । श्रवण-मनन के हारा जव जीव की अविद्या हट जाती है तब उसे 


द््म का ज्ञान हो जाता हुँ वह बहू ब्रह्मात्म का जअचुनव करने लगता हूं। 
में 


पारस्परिक्त मतनेद मुख्यतः: जीव जौर ईश्वर के स्वरूप के विषय 














में हैं । जंकराचार्य ईज्वचर बोर जीव का छेद स्वीकार नहीं करते हैं । शंकर का उिद्धान्च है-- 
/“द्रह्म सत्यं जगन्मिव्या (वह्म सत्य है, जनतु मिच्या है), जीवों ब्रह्मेबनापर: (जीव ब्रह्म ही 
है, उससे भिन्न नहीं है), चर्द ऊलु इदं ब्रह्म (यह सव कुछ कह्म हैं, “तत्वमलि” (तू वही है) । 
झंकर व्य दूदरा दिद्धात्त मायावाद हैं। मायावाद का बाशय यह है कि जो कुछ दिखाई देता है, 
वह सत्य नहीं है, वह केठल आचासमात्र है । जिस श्रकार रात्रि के अन्धकार में रस्सी में सर्प का 
म्रम हो जाता हैं, उत्ती प्रकार अविद्या के अनच्धकार में ब्रह्म इस जगत्‌ के रूप में दष्टियत होता है । 
ब्रह्म का जगत्‌ के रूप मे दिखाई पड़ना उसके माया रूप का ही परिणाम है । जीव को सायान्वित 
ब्रह्म भी कहा जा सकता है । इस प्रवार बनेकत्व केवल बानभासमात्र है, व्यावहारिक है किन्तु 


एकत्व एकमात्र सत्य या पारनाविक है। शंकर ते ब्रह्म के निर्गुय तथा सग्रुण दो रूप माने हैं। 
सायाविशिष्ट ब्रह्म सगुण हैं तया यही ईज्वर है । निर्मुण ब्रह्ममाया के सम्बन्ध से रहित, सर्वश्रेष्ठ, 


अद्त दर्शन के संस्थापक आदि श्री शंकराचार्य भारतवपषं के सनन्‍्तो, दार्भ निकों, लौर धामिदस् 


में प्रथम श्रेणी की विभृति हुए हैं। इनका जन्म केरल देश के कलादी ग्राम में शिवगुरू- 
जार्बाम्वा तामक दन्पति के कुट्ुम्द मे स न्‌ ७८८ ई० में हुआ बताया जाता है। इ२ वर्ष की स्वल्प 


उन्होंने रु 


इहलीला में उन्होंने विद्या प्राप्त की और युवावस्था में हो संन्यास लेकर हिन्दू-धर्म के उद्धार 
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का वीड़ा उठाया । काश्मीर और हिमालय से लेकर कन्याकुमारी तक, सारे देश के मुल्य-मुख्य 
स्थानों में वे गये, सौर श्ास्त्रार्थ करके बोढों, जैनियो, पाशुकालान्मुख, कापालिक, स्मार्तों और 


| 
अन्य विभिन्‍न साम्प्रदायिकों को शास्त्राव मे पराजित करके उनको जाये परम्परानुगत सीधा मार्ग 
दिखाया । वैष्णव. गैव और शाक्त सभी मतो के उद्धार के लिए उन्होंने स्मरणीय कार्य किया। वे 


प्रमुख रूप से जैक ये । उन्होंने केदारनाथ (हिमालय), द्वारका, पुरी ओर जांगेरी में भारत के चार 
सीनात्त कोणो मे-अ्रद्चिद्ध मठ कायम किए प्रचलित साधु मण्डलों को १० वर्गों में संगठित 


श्र षटः 


किया | प्रस्थानत्रयी अर्धातू, १० मुख्य उपनिषद, ब्रह्मसू, जौर श्रीमद्भगवदगीता के अधिकुंत 
प्ाप्य लिखे । ये भारतीय धानिक साहित्य की आाज ही सर्वोच्च हृतियाँ मानी जाती हैं । यह सब 
'अहवंतवाद! का निरूपण किया जो जाज समग्र भारतीय 
“अध्यात्म का तानाबादा दन चुका है | ऐसी बद्युत विभ्रूति की उत्तरवर्ती भक्तों ने स्वयं शंकर 
भगवान का बवतार मान लिया | झकर के ब्यत्तित्व में ज्ञान और भक्ति का बद॒युत समत्वया 
मिलता हैं। उनके भाष्यो में चिन्तन का अपूर्व गाम्नीर्य. बतुलनीय यूक्षतता जौर अगम्य प्रतिभा 
जऊंग प्रदर्शन हैं जिसे आज विश्व भर के दार्शनिक नतमस्तक होकर मानते हैं । 
वंदान्त के अनुसार जनत्‌ में जो साना दृश्य दिखाई दे रहे हैं, वे सब परिणामी और बनित्व 
ज्ञान करने वाला या द्र॒ष्ठा आत्मा सदा एकस्वरूप रहता है । 





करते हुव उच्हान एक चंदान दशद 
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स्मक रूप हैं, ऐसा जानकर ज्ञात और शेय के हत का वेदान्त समाधान कर देता है । 

भारतीय पड़्दर्शनों में अद्वेत दर्शन का विशिष्ट स्थान है । शंकर बढ्वेत में ब्रह्म के अतिरिक्त 
सभी पदार्थ असत हैं । जगत्‌ माया है, जीव ब्रह्म से अभिन्न है और मोक्ष में जीव ब्रह्म में लीन हो 
जाता है । व्यावहारिक पक्ष में यह कर्म-सिद्धान्त का प्रतिपादन करता और एकमात्र ज्ञान ही मोक्ष 
का उपाय मानता है | शंकराचार्य ने अन्चय दृष्टि के वल पर ब्रद्मपाद की भौर व्यतिरेक दृष्टि के 
बाधार पर मायावाद की स्थापना की । 


बहा और ईश्वर--व्यावहारिक दृष्टि से जो ईश्वर है वही परमाधिक दृष्टि से ब्रह्म है। 
जैसे व्यावहारिक हंष्टि से जो जीव है वही पारमाथिकर दृष्टि से आत्मा या ब्रह्म है। परन्तु उपनिपदों 
में दो ब्रह्म कहे गये हैं, परत्रह्म और अपरब्रह्म । इनक्रों क्रमश निर्मुण ब्रह्म और सग्रुग ब्रह्म भी कहा 
जाता है। इन्ही को संक्षेप मे ब्रह्म और ईग्वर कहा जाता है। ईश्वर समष्टि है और जीव व्यष्टि 
है । शंकराचार्य का कहना है कि परमार्थत ईण्वर अमंमारी है। किन्तु उपाधिवश संसारी है। 
किन्तु ईश्वर सृष्टिकर्ता है और जीव यृष्टिकर्ता नही हैं। यही दोनो का मुख्य भेद है। शंकर ने 
परब्रद्म को ही सृष्टि का मूल कारण माना है । 


यदि ईश्वर अप रत्रह्म है और परम ब्रह्म की अपेक्षा करता है तो यह कैसे कहा जा सकता 
हैं कि ईश्वर सृष्टिकर्ता है और ब्रह्म सृष्टिकर्ता नहीं है । शकराचार्य ने माना है कि परत्रह्म ही 
सृष्टि का मूल है । उनकी दृष्टि मे ब्रह्म और ईश्वर एक ही हैं । शंकराचार्य देवताओं की उपासना 
की भी उपयोगिता मानते हैं; क्योकि उससे अज्ञानों की नास्तिकता दूर होती है । 
मात्मा और ब्रह्म--शकर का मत विघुद्ध बद्वेतवाद है। उसके बनुसार एक विपय का 
दूसरे विपय से सद्‌, ज्ञाता, ज्ञैय का भेद तथा जीव और ईम्वर का भेद, ये सब्र माया की सृष्टि 
है। शंकर का मत है कि वस्तुतः तत्व एक ही है। उतनिपदों में जीत्र और ब्रह्म की जो एकता 
' बार-वार दिखाई गई है, उसका वे पूर्णत. समर्थन करते है । इरागा ज्ञान हो जाने पर आत्मा और 
ब्रह्म में कुछ अन्तर नही । तत्वमसि--जीवात्मा ब्रह्म से अभिन्‍त्र है। आत्मा व परमात्मा एक हैँ । 
बहू स्वत:प्रकाश, अनन्त एंवं चैतन्य-स्वरूप है । 
आत्मा का स्वरूप--इन्द्रियों के द्वारा जो स्थूल शरीर दिखाई देता है, उसके भीतर एक 
सूक्ष्म शरीर होता है जो अन्तःकरण, प्राण ओर इन्द्रियो का समूह है। सूक्ष्म शरीर आत्मा के साथ 
दूसरे स्थूलं शरीर में चला जाता है | ये दोनो शरीर--स्थूल और सूक्ष्म माया के कार्य हैं। आत्मा 
शुद्ध चैतन्य और आनन्दस्वरूप है । शंकर आत्मा का अस्तित्व सिद्ध करने के लिए युक्ति देने की 
आवश्यकता नही समभते । आत्मा प्रत्येक जीव में स्वत प्रकाश है। प्रत्येक व्यक्ति अनुभव करता 
है 'मैं हैं | 'मैं नही हूँ” ऐसा कोई नही बनुभव करता। अत्येक आनन्द का मूल च्ोत आत्मा ही है। 
जब आत्मा को अपने यथार्थ स्वरूप का ज्ञान हो जाता है तव उसे किसी विपय की आकांक्षा नही 
रहती । ! 


मोक्ष--अद्वतवाद के अनुसार सत्‌ एक और अद्वितीय है। वह आत्मा या ब्रह्म है। आत्मा 
ही ब्रह्म है--किन्तु हमे ऐसा अनुभव नही होता । इसका कारण अविद्या है। अविद्या से हम अपने 
को बन्धन में समझते हैं और दुखी होते हैं । कारण के चाश से कार्य का नाश होता है, इसी तरह 
ब्रह्म को घेरे हुए अज्ञान का नाश होने पर अन्त में एकमात्र ब्रह्म रह जाता है। यही, साक्षाक्कार 
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है । इस स्थिति को मोक्ष कहा जाता है | शंकर आत्मा को नित्य, शुद्ध, दुद्ध और स्वभाव वाला 
मानते हैं। अतः उनके मत से पर्याप्त साधन होने पर जीवन के अन्दर ही मुक्ति मिल सकती है। 

ब्रह्म या आत्मा--'ब्रह्म निविशेष तत्त्व है । यह सर्वव्यापी और चेतन है । वस्तुत., इसकी 
सिद्धि के लिए कोई प्रमाण की आवश्यकत्ता नही है, यह स्वयं सिद्ध है, स्वप्रकाश है, अज्ञान से मुग्ध 
जीव इसे नहीं देखता । इसके सम्बन्ध में अनेक प्रकार की भ्रान्ति जीव को घेरें रहती है. वेदान्त- 
शास्त्र का प्रयोजन इस श्रान्ति को दूर करना है । 

अविद्या और माया--शंकर ने “अविद्या' और “माया में कोई भेद नही किया है। 'माया' से 
आच्छन्न ब्रह्म की 'ईश्वर' तथा “अविद्या' से आच्छन्न ब्रह्म को 'जीव' कहते हैं। माया 'ब्रह्म' के 
समान 'सत्‌' नहीं है । यह त्रिगुणात्मिका है, अर्थात्‌ सत््व, रजसू और तमस्‌, इन तीनों गुणों का 
स्वरूप है । यह ज्ञान-विरोधी है, अर्थाव्‌ तत्त्वज्ञान होने से इस माया का नाश होता है । 

“अज्ञान से ज्ञान आवृत होता है', इससे 'माया' का भान होता है। इस अज्ञान को दो 
शक्तियाँ हैं---आवरण' और '“विक्षेप' | आवरण सर्वव्यापी आत्मा” को आच्छादित करता है, 
जिससे आत्मा बद्ध हो जाती है । तव साधक आत्मा को नही देख पाता । “भात्मा' के स्वरूप को 
आवरणणशक्तिसम्पन्न के प्रभाव से न देखकर, उसके स्थान में उसे आकाश आदि समस्त जगतु समझ 
लेना प्रान्ति है। यह अज्ञान की विक्षेप-शक्ति है। इसी शक्ति के प्रभाव से समस्त विश्व का आरोप 
आत्मा में होता है । इसी 'शक्ति' के द्वारा 'आन्रह्मास्तम्ब' पर्यन्त जगत्‌ की सृष्टि होती है । 

सृष्टि का फारण---इन दोनो शक्तियों से आत्मा में क्रिया होती है मौर इसी क्रिया के 
द्वारा जगत्‌ की सृष्टि होती है | सृष्टि क्रमशः होती है । प्रथम सूक्ष्म, फिर स्घूल तथा स्थूलतर 
एवं स्थूलतम इसी क्रम से सृष्टि होती हे । यह क्रमिक विकास समस्त ब्रह्माण्ड में होता है । 

ईश्वर का सहत्व---समस्त अज्ञानों से अविच्छिन्न चैतन्य ईश्वर” है । समस्त अज्ञानों को 
प्रकाशित करने के कारण 'ईएवर' 'सर्वेज्ञ! है। सभी जीवों को उनके कर्मानुसार फल देने के कारण 
यह 'सर्वेश्वर' है । सभी जीवो को अपने-अपने कर्मों मे प्रेरणा देने के कारण यह 'सर्वेनियन्ता' है । 
प्रमाणो के द्वारा यह जाना नही जा सकता, इसी लिए यह “अव्यक्त' भी है। 'ईश्वर' केवल लीला 
के लिए, विना किसी प्रयोजन के यृष्टि करता है । समस्त विश्व का कारण-शरीर भी 'ईशएवर' है। 
इस कारणावस्था मे प्रकृति और पुरुष (अर्थात्‌ माया और ब्रह्म) के अतिरिक्त न तो कोई स्थृूल 
और न सूक्ष्म कार्यरूप प्रपच्च विद्यमान रहता है, इसीलिए यह 'आनन्दमय' अवस्था है। 

ब्रह्म-साक्षात्कार के साथ चित्त मे जो 'प्रतिविम्ब' होता है, वह भी '“ब्रह्मस्वरूप' हो जाता 
है। पुनः 'ब्रह्म' को छोड़ कर कुछ भी नही वचता । जीव गौर ब्रह्म का ऐक्य हो जाता है । 

जीव और ब्रह्म फा ऐफ्य--जीव भर ब्रह्म के एक हो जाने से तथा उस जीव के लिए 
माया के विलीम हो जाने से, 'एकमेवाद्वितीयं नेह नावास्ति किचन, यह श्रुतिवाक्य प्रमाणित हो 
जाता है। इसी अद्वैत तत्त्व का साक्षात्कार करने पर साधक अपने लक्ष्य पर पहुँच जाता है और 


दुःख से स्वंदा के लिए छुटकारा भी प्राप्त कर लेता है। 
अद्व त दर्शन की विशेषताएँ 


उपरोक्त रूपरेखा के आधार पर हम शंकराचार्य के अद्वैतववाद की निम्नलिखित विशेषताएँ 
इंगित कर सकृते हैं (माकमाकाई । थे कं ग् ई ३४. #&3%# :# #%# पे 
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१-.शंकराचार्य ने “विवेक चूड़ामणि' में कहा है--“ब्रह्म सत्यं जगन्मिथ्या जीवो ब्रह्मेव 
नापर:” अर्थात ब्रह्म सत्य है, संसार मिथ्या है, और जीव ब्रह्म है, दूसरा नही ।” इसका तात्पर्य 
यह हुआ कि अद्वैत दर्शन के अनुसार ब्रह्म ही 'अद्गेतत तत्व” है । 
२--शंकराचार्य ने अद्वैत दर्शन द्वारा 'अभेद' की प्रतिष्ठापना की है। उनके अनुसार 'भेद 
* मायाकृत हैं और भूठे हैं । 
; ३--अद्वैतवाद के अनुसार माया ब्रह्म का आच्छादन है। मोक्षावस्था मे माया नही रहती 
केवल अद्वितीय ब्रह्म ही रहता है । 
' ४--शंकराचार्य के वेदान्त मे जीव और परमात्मा या ब्रह्म का स्वरूप बिलकुल स्पष्ट हो 
जाता है | उनके अनुसार ब्रह्मज्ञान हो जाने पर जीवन काल में ही जीव की मुक्ति हो जाती है । 
५--शंकराचार्य के अद्वतवाद मे “ब्रह्म चेतत और आननन्‍्दस्वरूप है। इसके अनुसार 
'सच्दिनन्द ब्रह्म की अनुभूति अपने शरीर में ही की जा सकती है। 
६---शंकर के अद्वेतवाद के अनुसार ज्ञान द्वारा मुक्ति प्राप्त होती है । 
७--अद्वैतवाद के अनुसार अनेकत्व केवल आभास मात्र है किन्तु एकत्व एकमात्र सत्य था 
पारमाथिक है । 
रामानुज का विशिष्टाह्ेतवाद 
१०१७ ई० में जन्म लेने वाले महान दार्शनिक चिन्तक श्री रामानुजाचार्य ने 'ग्रन्थ वेदान्त 
, सार', ेदार्थ संग्रह”, “गीता की टीका' तथा “वेदान्त दीप” में अपने दार्शनिक विचारों की अभि- 
व्यक्ति की है। उन्होने विशिष्टाद्वेतवाद का प्रतिपादन किया । 


विशिष्ठाद्वेत का दर्शन और सिद्धान्त 
तत्व-विचार---रामानुज ने शंकर द्वारा प्रतिपादित छद्देत का खण्डन किया, भौर वेदान्त 
दर्शन में भक्ति की स्थापना की । रामानुज के अनुसार चितु (जीव), अचितु (जगत) तथा ईश्वर 
ये ही तीन मूल तत्व हैं । 
ईश्वर---उपरोक्त मूल तत्वों में ईश्वर की प्रधानता है। वह स्वतन्त्र तथा नियामक है । 
चित्‌ (आत्मा-या जीव) तथा अचित्‌ (जड़ जगत) ईश्वर के आश्रित है। जीव तथा जगत वस्तुतः 
नित्य तथा स्वतन्त्र पदार्थ हैं, परन्तु वे ईश्वर की अधीनता में रहते है। जीब्र भोक्ता है। जड पवार 
भोग्य है। ईश्वर अन्तर्यामी रूप से इन दोनो को प्रेरणा दिया करता है। तभी वह अन्तर्यामी 
कहलाता है । चितु, अचित उसके अंग हैं और वह अंगी है। वह अंशी है, ये दोनो उसके अंश है । 
वेदान्त का ईश्वर, वास्तव में, ईश्वर नही ब्रह्म है। उसे विश्य के प्रपंच से कोई सरोकार 
नही । उसने संसार की रचना नही की, न वह भक्तो की प्रार्थना ही सुनता है । वह शुद्ध, बुद्ध 
निराकार और निविकार है। रामानुज ने ब्रह्म में ईश्वरत्व का आरोप किया । उनका कवर 
' आनन्द, ज्ञान, शक्ति आदि गुणों से युक्त, जगत की सृष्टि, स्थिति एवं संहार करने वाला है। वंह 
भक्तों का एक मात्र आश्रय है। वह अज्ञानियों के लिए ज्ञान राशि, निरावलम्बों के लिए एक मात्र 
भवलम्बन, अपराधियों के लिए क्षमा स्वरूप, कुटिलों के लिए सरल और दुष्टो के लिए सुहृद 
स्वरूप है। रामानुज ने ईश्वर के पाँच स्वरूपों की चर्चा की वे हैं--- 
(१) पर--इस रूप में वह वैकुण्ड मे वास करता है जहाँ देवता, देवियाँ तथा, अन्य मुक्त 
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भात्माएँ, उसे देखती रहती हैं। (२) ध्यूह--यह स्वरूप विण्व की लीला के निमित्त है । यह 
संकर्षण, प्रदुम्म तथा अनिरुद्ध के स्वरूप में विद्यमान रहता है। उसका ज्ञान और बल संकर्षण के 
स्वरूप में, ऐश्वर्य तथा वीर्य प्रदुम्न के रूप में तथा शक्ति और तेज अनिरुद्ध के रूप में प्रकट होता 
है। (३) विभव--अनन्त होकर भी उसके गौण और मुख्य दी भेद रहते हैं। मुख्य विभव मुभुक्षों 
के लिए उपास्य है, तथा गौण उनके अवतार के रूप मे प्रत्यक्ष होता है। (४) भन्‍्तर्थामी--इस 
रूप में वह अन्तःकाल से निवास करते हैं और योगियों के ध्यान में उनका दर्शन करते हैं, तथा 
(५) अतविचार--भक्त अपनी रुचि के अनुसार उनकी मूर्ति की प्रतिष्ठा करता है । 

, जीवात्मा--चित्‌-तत्व ही जीवात्मा है। यह स्वप्रकाश है, आनन्द-स्वरूप है, नित्य, अणु, 
अव्यक्त या अतीन्द्रिय, अचिन्त्य निरवषव निविकार तथा ज्ञान का आश्रय है। ईश्वर ही इसका 
नियामक है । जीव जो कुछ करता है सब ईएवर प्रेरित होकर ही करता है । 

आत्माएँ तीन वर्गों मे विभक्त है। बुद्ध वे बात्माएँ हैं जिनका सांसारिक जीवन अभी 
समाप्त नहीं हुआ है। मुक्त वे आत्माएँ हैं जो संसार के कर्तव्यों को भगवान की आज्ञा मानकर 
सेवक के समान उनका पालन करती है। नित्य जीव वे हैं जिनका संस्तार मे कभी आना नही हुआ। 
अचितु-तत्व--पही जड अथवा जगतु है। यह तीन प्रकार का है। प्राकृत--प्रकृति से 
सम्बन्धित जगत । अप्राकृत--प्रकृति से बाहर का जगत, जैसे भगवान का लोक, चैकृण्ठ घाम, 
गोपुर आदि । काल भी अचेतन पदार्थ है। काल जगत्‌ का नियामक होकर भी ईश्वर के 
अधीन है, और उसी की नियम शा;ंखला में बेधा हुआ है । 
ईश्वर की प्राप्ति--ईश्वर की प्राप्ति भक्ति के द्वारा होती है । अपने भापको भक्ति के योग्य 
बनाने के लिए कर्त्तव्यों का पालन करना पडता है, फिर त्याग, ध्यान, धारण आदि से आत्म-शुद्धि 
करनी पड़ती है । परन्तु इस भक्ति मार्ग के सभी अधिकारी नही हैँ । केवल ब्राह्मण, क्षत्रिय, तथा 
वैश्य ही को भक्ति का अधिकार है। शुद्र के लिए शरणागति मार्ग बतलाया गया है। जो अपना 
सर्वेस्व भगवान्‌ को समर्पण कर दे, वे ही प्रपन्न कहलाते है । शरणागति का ही दूसरा नाम प्रपत्ति 
है। यहाँ पर यह बात समझ लेनी चाहिए आल्वार संत वर्णाश्रम के विधि-निपेधों के कायल न थे । 
रामानुज ने द्विताजियो के लिए ज्ञान, कर्म गौर भक्ति विहित बताया, किन्तु प्रपत्ति का द्वार सब के 
लिए उन्मुक्त कर दिया । इस प्रकार रामानुज ने वर्णाश्रम की रक्षा की और उनके दायरे मे वह 
जितना उदार हो सकते थे, उतनी उदारता उन्होने दिखलायी | इस प्रकार अनेक शूद्र उनके 
सम्प्रदाय मे सम्मिलित होकर वैष्णव बने ओर अपने आचरण धर्मानुकूल कर सके । 
रामानुज की विशेषता--(१) रामानुज ने ब्रह्म में ईश्वरतत्व का आरोप किया । शंकर का 
ब्रह्म मिराकार और निविकार होते के कारण विश्व के पचड़ो मे नहीं पडता । रामानुज ने जिस 
ईश्वर का प्रतिपादन किया वह भक्तो का दुख दूर करने के लिए नंगे पैर दीड पडता है।.. 
(२) रामानुज ने भक्ति मार्ग को प्रधानता दी। उन्होने सिद्ध किया कि भक्ति का दर्शन 
केवल आल्वार तथा नायनार के हृदय द्वारो मे ही नहीं मिलता है वरन्‌ प्रस्थानन्रयी (वेदान्त सूत्र, 
उपनिषद्‌ और गीता) से भी इसकी सिद्धि होती है । 
(३) शंकर केवल ब्रह्म का ही अस्तित्व मानते हैं, रामानुज ईश्वर (ब्रह्म) के साथ जीव 
ओर जगत्‌ को भी अनादि मानते है । 
. , * (४) रामानुज ने शरणागति तथा प्रपत्ति का मांगें सबके लिए खोल दिया। 


पईू 
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शंकर तंथा रामांतुज के विचारों मे अन्तर ि 


रामानुज के मोक्ष सम्बन्धी विचार शंकर से भिन्न हैं। शंकर ब्रह्म तत्व को यथार्थ मानते 
हैं और उसके अतिरिक्त किसी अन्य तत्व को स्वीकार नहीं करते । परन्तु रामानुज के विशिष्दा- 
दतवाद में तीन तत्वों की सत्ता आती है--चेतन तत्व (आत्मा), जड़ तत्व (समस्त भोतिक पदार्थ) 
तथा परमचेतन तत्व (ईश्वर) ।* 

शंकर निर्गुण और सगुण दोनो ही ब्रह्म को स्वीकार करते हैं परन्तु रामानुज सग्रुण ब्रह्म 
पर विशेष वल देते हैं। रामानुज के मतानुसार ब्रह्म जगत्‌ का कारण है, अत: समस्त जग्रतु बीज 
रूप मे ब्रह्म में विद्यमान रहता है । 
| शंकर ब्रह्म को ही सत्य मानते हैं, एवं जगत्‌ को मिथ्या | परन्तु रामानुज जगत्‌ को भी 
सत्य मानते हैं । उनके अनुसार जगत्‌ ईश्वर की कृति है, अत. वह भी सत्य है । 

शंकर जगत्‌ को माया की कृति मानते है और इसलिए उसको मिथ्या कहते है । उनके 
अनुसार यह विवर्तमात्र है परन्तु रामानुज सृष्टि को ब्रह्म का परिणाम मानते हैं। उनके अनुसार 
प्रकृति ब्रह्म की शक्ति है। रामानुज का जगत्‌ कारणवाद, ब्रह्म परिणामवाद कहा जाता है और 
शंकर का जगत्‌ कारण विवतंवाद । परन्तु दोनो ही सत्यकायंवाद के सिद्धान्त को मानते हैं और 
दोनो ही के अनुसार जगत्‌ बीज रूप में ईश्वर में विद्यमान रहता है । 

शंकर के मतानुसार वहा जगत्‌ का उपादान कारण और निमित कारण दोनों ही है 
परन्तु रामानुज के अनुसार ईश्वर “कारण ब्रह्म” और “कार्य-ब्रह्म” दोनो है। रामानुज प्रकृति 
को अचित या जड़त्व मानते हैं। 

रामानुज और शंकर दोनों ही इस वात को मानने वाले हैं कि जगत्‌ की रचना में ईश्वर 
का कोई प्रयोजन नही है । विश्व की रचना उसकी एक क्रीड़ामान्र है । 

रामानुज के अनुसार प्रकृति सत्‌ हैं। उसे असत्‌ या बनिर्वचनीय नहीं कहा जा सकता 
हैं । शंकर की माया न तो पूर्ण रूप से सत्‌ है और न पूर्ण रूप से असत्‌ । रामानुज के अनुसार 
प्रकृति का कारण जगत की रचना होती है और इसका विश्वरूप ज्ञान पूर्णस्पेण सत्य है। किसी 
भी प्रकार का तत्व मिथ्या नही है | नानात्मक जगतु मिथ्या नही है । विश्व माया की रचना है 
इसका ज्ञान सदैव भ्रमात्मक ओर अयधार्थ है। रामानुज इसके मूल मे एकत्व स्वीकार करते हैं। 
उनके अनुसार इस वहुलता का नियंत्रण एक शाश्वत सत्ता ईश्वर के द्वारा हुआ है | शंकर नानात्व 
को परिथ्या मानते हैं क्योकि नानात्व मे भेद है और अभेद ही सत्य है। 


रामानुज के अनुसार प्रकृति अचित्‌ तत्व है और बीज रूप मे ईश्वर की ही शक्ति है । 
उसके द्वारा ईश्वर संसार की रचना करता है । अचेतन तत्व का यथार्थ परिमाण ही प्रकृति है । 
शंकर के अनुसार माया ईश्वर की सहायक है । उसके द्वारा ही नानात्मक विश्व रूप प्रकृट होता 
है । वह तत्व रूप में ईश्वर में विद्यमान नही है वल्कि ईश्वर की इच्छा-म्रात्र है । 

रामानुज जगत्‌ को प्रकृति के अवयदो का व्यक्त रूप मानते हैं । उनके अनुसार प्रकृति मे 
सारा जगवु व्याप्त है। परन्तु शंकर के अनुसार जगत मिथ्या तो है पर माया नहीं। मिध्यात्व 
माया का विवत मात्र है। माया में स्वयं कोई परिवर्तत नहीं होता । 

रामानुज जगत्‌ का परिणामवाद स्वीकार करते हैं । उनके अनुसार संसार की सभी चीजें 
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प्रकृति का परिमाण या व्यक्त रूप हैं। शंकर विवर्तवाद का प्रतिपांदन॑ करते हैं। उनके अंनुसारे 
विश्व आभास-मात्र है। वह सत्य नही है। केवल वास्तविक-सा प्रतीत होता है। वह ब्रह्म का 
विवतंमात्र है । 


महत्वपुर्ण प्रश्न 


१. भारतीय दर्शन के मूल तत्व क्या हैं ? (पी० सी० एस० १६६४) 
२. भारतीय दर्शन के विकास पर प्रकाश डालते हुए उसकी विशेषताओं को स्पष्ट कीजिये । 
३. भारतीय पड-दर्शन की मूलभूत विशेषताओं का वर्णन कीजिये । 
(पी० सी० एस० १६६२) 
४. आस्तिक-तास्तिक दर्शनों के विषय मे संक्षिप्त विवरण देते हुए, चार्वाक दर्शन के मूल“ 
भूत सिद्धान्तो का उल्लेख कीजिये । 
५, वैशेषिक-दर्शन के प्रमुख विचारो को स्पष्ट कीजिये। (पी० सी० एस० १६७२) 
६. साख्य दर्शन के प्रमुख सिद्धान्तो का उल्लेख कीजिये । (पी० सी० एस० १६६५, ७६) 
७. साख्य अथवा योग दर्शन के प्रमुख सिद्धान्तो का उल्लेख कीजिये । 
(पी० सी० एस० १६६८ तथा १६७०) 
८ भारतीय जीवन भौर विचारों मे उपनिषदो के महत्व का उल्लेख कीजिये । 
(पी० सी० एस० १६६५) 
&. उपनिषदो के ब्रह्मवाद को समभाइये । (पी० सी० एस० १६६७) 
१०. उपनिषदो के दर्शन पर विवेचनात्मक टिप्पणी लिखिये। (पी० सी० एस० १६७२) 
११. गीता मे ज्ञान कम और भक्ति का समन्वय किस प्रकार किया गया है? 
(पी० सी० एस० १६६५; १६७१, ७२) 
१२. शकर के जीवन चरित का संक्षिप्त विवरण देते हुए, प्राचीन भारतीय दर्शन को 
उनकी देन का उल्लेख कीजिये । (पी० सी० एस० १६६३, १६७७) 
१३. शकर के अद्वेत वेदान्त के विषय मे आप क्या जानते है ? 
(पी० सी० एस० १६६६, ७४) 
१४. ब्रह्म और माया के विषय में शंकर और रामानुज के दृष्टिकोण की विवेचना कीजिये। 
(पी० सी० एस० १६६४) 
१५. रामानुज के दार्शनिक विचारो की व्याख्या कीजिये । शंकर के विचारों से उनमे क्‍या 
' अन्तर है ? (पी० सी० एस० १६७५) 
१६. निम्नलिखित पर टिप्पणी लिखिये--- 
(0) शंकराचार्य (पी० सी० एस० १६६४) 
(४) गीता का दर्शन (पी० सी० एस० १६६८, १६७०, ७५) 
(॥) न्याय दर्शन । 
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विदेशों मे भारत का राजनैतिक और सास्क्ृतिक प्रसार को दो भागो मे विभक्त किया जा 

सकता है । पहला भाग हिमालय के पार की ओर तथा दूसरा भाग समुद्र के पार की ओर के देशो 
से सम्बन्धित है । पश्चिमी एशिया में भारतीय प्रभाव के चिन्ह लगभग १४०० ई० पु० के समय 
से मिलने लगते है जबकि समुद्र पार के देशो में यह प्रभाव काफी वाद मे दिखाई देता है। बोगज- 
कोई उत्कीर्ण लेख मे वैदिक देवताओ के समानार्थक शब्द मिले हैं । मौर्यों के समय से तो इस ओर 
के देशों से भारत के सम्पर्क के निश्चित प्रमाण मिलने लगते है । अशोक और उसके पिता बिन्दु- 
सार के समकालीन पश्चिम एशिया के शासकों के तो नाम भी मिलते है, जिनसे इन दोनों भारतीय 
शासको के दौत्य सम्बन्ध ये । बाद में अनेक व्यापारी, विद्वान, धर्म जिज्ञासु तथा प्रचारक पश्चिम 
तथा मध्य एशिया में जाते-आते रहे । मध्य एशिया में उत्खनन के परिणाम स्वरूप ऐसी बहुत सी 
सामग्री प्राप्त हुई है, जिसके आधार पर यह पूर्णतया सिद्ध हो चुका है कि पंजाब भौर काश्मीर से 
अनेक भारतीय तारीम नदी की घाटी मे जाकर बस गये थे । भोरेलस्टाइन ने तो यहाँ तक कह 
डाला है कि जब वह उस प्रदेश मे खोज कार्य कर रहा था तो उसे प्रतीत हुआ, जैसे वह पंजाब मे 
है । खोतान मे तो एक भारतीय राज्य भी था--जिसकी स्थापना अशोक के नेत्रहीन पुत्र कुणाल 
ने की थी | भारतीय संस्कृति के प्रसार का विशेष श्रेय उन बौद्ध विद्वानो को प्राप्त है, जिन्होंने 
अपने मान्य धर्म का अनुवाद चीनी भाषा मे करके उसे सुदृर पूर्व के देशों तक पहुँचाया था। चीनी 
भाषा का नाम आते ही चीन का स्मरण भी हो आता है। भारतीय संस्कृति के विस्तार से परे, 
यदि सम्पूर्ण एशिया की संस्कृति का अध्यययन किया जाये, तो इस परिणाम की प्राप्ति होती है 
कि सम्पूर्ण एशियाई सस्क्ृृति के बीच एक विभाजन रेखा है, जिसके बाईं ओर के देशो मे श्री लंका, 
: धर्मा, स्थाम, इण्डोनेशिया, हिन्द-चीन का कुछ भाग है और दूसरी ओर के देशो मे मध्य एशिया, 
कोरिया और जापान आदि है । पहले समूह पर भारतीय ।और दूसरे समूह पर चीनी प्रभाव के 
लक्षण पर्याप्त रूप में स्पष्ट हैं। ये प्रभाव रोचक भी है और गंभीर भी । इस सम्बन्ध में यह बात 
विशेष रूप से ध्यान मे रखनी चाहिये कि किसी संस्कृति विशेष के विपय मे किसी दूसरी संस्कृति 
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की अपैक्षा श्रेष्ठता की दृष्टि से नही सोचना चाहिये | हर संस्क्ृति की अपनी विशेष लाक्षणिकताएँ 
होती है और यदि यह कहा जाये कि अमुक संस्कृति अमुक संस्कृति से श्रेष्ठ थी--तो यह अच्छी 
बात नही है। फिर भी ऐसा कहने की इच्छा अदम्य रूप से उत्पन्त तो होती ही है। इस अध्याय 
में हमारा लक्ष्य भारतीय संस्कृति की विदेशों मे प्रक्रिया की मुख्य लाक्षणिकताओं का उल्लेस 
करना ही है । 

मध्य एशिया मे प्रसार 


रोम और चीन के बीच रेशम व्यापार के लिये प्रसिद्ध मार्ग पर स्थित होने के कारण मध्य 
एशिया अनेक संस्कृतियों का मिलन केन्द्र रहा है। उत्तरी मार्ग कूचा, कर्शर (प्राचीन अग्निदेश) 
और तुर्फान को छूता था और दक्षिणी मार्ग यारकद, खोतान और मीरान हो कर जाता था। ये 
दोनो मार्ग अंत मे चीन के पश्चिम सीमात पर तुन-हुआग में जा कर मिल जाते थे। तुन-हुआग 
बोद्ध धर्म के साथ-साथ ब्राह्मण धर्म का भी केन्द्र था। मध्य एशिया मे हिन्दू देवताओं की मूर्तियाँ 
भी पाई गई है । पूर्वी तुकिस्तान के खोतानी-शक प्रलेखो मे बुद्ध को नारायण नाम दिया गया है। 
खोतान मे गोमति नामक महान बौद्ध प्रतिष्ठान था। काशगर, यारकन्द तथा कुचि भी बौद्धमत 
के महत्वपूर्ण केद्र थे । यह भी कहा जाता है कि मध्य एशिया में बौद्ध धर्म की जडें कुपाणों के 
काल से पहले ही जम चुकी थी और प्रसिद्ध बौद्ध धर्मशास्त्री घोपक, कनिष्क के काल मे पुप्पपुर 
मे हुई बोद्ध परिपद्‌ के प्रमुख नेताओं मे से एक था । मध्य एशिया में कुछ हिन्दू संप्रदाय, देवता 
और देविया भी लोगो को ज्ञात थी । 

भध्य एशिया के खरोष्ठी लिपि मे उत्कीर्ण प्रलेखो में शासकों के लिए प्रयुक्त की गई 
उपाधियाँ पूर्णतया भारतीय जान पड़ती है, जैसे महारायस रायातिरायस (महाराज राजातिराज) 
या सचधम्मस्तिदस्स (सत्यधर्मस्थितस्य) । इस प्रकार की उपाधियों से कुपाण नरेशो द्वारा, जिन्हें 
देवपुत्र कहा जाता था, प्रयुक्त इनसे मिलती-जुलती उपाधियो का स्मरण हो आता है। राजत्व में 
यह देवतत्व का अंश हिन्दू धारणा के अनुरूप ही था। खरोष्ठी प्रलेखो से यह भी स्पष्ट होता है 
कि यहाँ भारत के समान ही पितृ प्रधान परिवार का प्रचलन था । 

इन प्रलेखो मे वणित इन लोगो का सामाजिक-आधिक जीवन भी भारतीय जीवन से भिन्‍न 
प्रतीत नही होता । निया प्रलेखो से एक पितृ प्रधान परिवार का अनुमान होता है, जिसमे परिवार 
का मुखिया पितु (पुरुष) अन्य सदस्पों पर अधिकार रखता था। पिता का बहुत आदर किया जाता 
था कौर अच्छे काम करने तथा पविन्न जीवन बिताने पर जोर दिया जाता था । स्थानीय प्रभाव 
तथा प्रथाओ का समाज पर प्रभुत्व था, वयोकि लडकियों और दासो के क्रय-विक्रय का वारंवार 
उल्लेख मिलता है, जो निया समाज की एक विशेषता थी। समाज का उच्च वर्ग भारतीय पद्धतियों 
से जैसे व्याकरण (शब्द), सगीत (गान्धर्व), खगोलशास्त्र (ज्योतिष), काव्य, नृत्य (तालवी) और 
लित्रकला (चित्रग्राम) से परिचित था। भ्रलेखो मे बारह नक्षत्रो अर्थात्‌ ग्रहो का भी उल्लेख है। 
सुवर्ण तथा कनक शब्दो के प्रयोग से प्रकट है कि यहाँ पर भारतीय मुद्रा भी प्रचलित थी । 


सुदूर पूर्व में प्रसार ४ 
चीन, कोरिया, जापान और मंग्रोलिया मे भारतीय संस्कृति का प्रसार अधिकाशतः बौद्ध 
घिक्षुओं ते किया | चीन मे बौद्धमत का इतिहास दानवश के सम्राट मिग्र-्टी के शासन काल से 
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भारम्भ होता है । ६७ ईस्वी में बौद्ध मूर्तियों और धर्म ग्रन्थों के साथ दो भारतीय भिक्षु, काम्यप 
मातंग और घर्मरक्ष यहाँ आए । इसके उपरान्त कुमारजीव, परमार्थ तथा गुणवर्मव आदि बौद्ध भिक्षु 
चीन गये । जिनगुप्त, ज्ञानभद्र, जिनयश, धर्मगुप्त, बोधिरडचि तथा शुभाकर सिंह आदि ने चीन 
में बौद्ध धर्म को एक बड़ी शक्ति के रूप में प्रतिष्ठित किया। चीन से भी भारत में फाह्यान, 
ह्वेनसांग तथा इत्सिग नामक प्रख्यात यात्री भारत आये । 

सन्‌ ३७४ ईस्वी में अताबों और शुन्ताओं नामक दो भिक्लुओं को उत्तरी चीन से कोरिया : 
में कोर्यो (आधुनिक पेन्यांग) की राजधानी में निमंत्रित किया गया । ईसा की पन्द्रहवी शताब्दी के 
मध्य तक बौद्ध धर्म घुर दक्षिण तक पहुँच गया था | सनु ५२८ ईस्वी में बुद्ध की पुजा को अधिकृत 
रूप से मान्यता दी गई और उसके वाद मन्दिरो का निर्माण तथा बौद्ध अनुप्ठानों का पालन आरंभ 
हुआ । डेढ़ शताब्दी में बौद्ध धर्म सारे कोरिया में फेच गया था और वहाँ से यह जापान पहुँचा ! 

जापान मे रूढिवादी शक्तियाँ प्रवल थी अतः यहाँ पर बौद्ध धर्मं के विस्तार की गति मन्द 
रही । जापान मे वीद्ध धर्म का प्रवेश कोरिया से हुआ । आन्रजको ने बुद्ध की एक सुनहले कोल 
वाली प्रतिमा ५३४ ईस्वी में अधिकृत रूप से जापानी दरवार को शभेट की। इन उपहारों के 
साथ बौद्ध धर्म का बनुसरण करने वाले लोगो को होने वाले लाभ भी बताए गए थे । सन्‌ ५८७ 
ईस्वी में बौद्ध धर्म की प्रगति के लिए निर्णायक कदम उठाये गये और राज्य के व्यय से एक मंदिर 
बनवाया गया । राजा शोतोकु के समय (५६३-६२२ ईस्वी) वौद्ध धर्म जापान का राजधमं वन 
गया । इस काल में कोरिया से धर्म प्रचारक तथा विद्वानु भिक्षु वुलवाये गये और जापानी भिक्षुओ 
को अध्ययन के लिए चीन भेजा गया । कोरियाई तथा जापानी भिक्षओं के अलावा कुछ चीनी 
भारतीय तथा अन्य भिक्षुओ ने भी वीद्ध धर्म के प्रचार का कार्य किया। इनमें सबसे प्रसिद्ध 
कान्जिन और बोधिसेत थे । वोधिसेन अपने अनामी तथा चीनी अनुयाय्रियों के साथ सन &३६ 
ईस्वी में जापान आया था । 

पंजाब और उत्तर पश्चिमी सीमा प्रान्त से मिले रहने के कारण अफगानिस्तान मे हिन्दू 
भौर बौद्ध धर्मं समान रूप से अवस्थित थे । अफगानिस्तान मे वौद्ध धर्म के केन्द्रो मे वेग्राम (प्राचीन 
कपिशी ), हड्डा (प्राचीन नगरहार), कुन्दोज (तुखारिस्तान की प्राचीन राजधानी), वामियान, तथा 
अन्य बीसियों स्थान थे | इनमे बामियान सवसे महत्वपुर्ण था । यहाँ पर ब्राह्मण या हिन्दू धर्म भी 
खूब प्रचलित था । यहाँ से शिव, विष्णु, सूर्य, इन्द्र, ब्रह्मा, स्कन्द-कार्तिकेय, _गगा, दुर्गा की मूर्तियाँ 
तथा अन्य प्रतिमाएँ प्राप्त हुई हैं । 


दक्षिण पूर्वी एशिया में प्रसार 


दक्षिण-पूर्व एशिया में आधुनिक ब्रह्म, मलाया, इन्डोनेशिया, स्थाम और इन्डोचायना, 
बोनियो जौर फिलिप्पीन दीपसमूह सम्मिलित माने जाते हैं । इन सभी देशो की प्राचीन अनुश्नुतियो 
से प्रकट होता है कि इनमें से अधिकाश देशो में वहाँ के सबसे प्राचीन शासन गौर राज्य प्रवासी 
भारतीयों द्वारा स्थापित हुए थे । उदाहरण के लिए, कहा जाता है कि ब्रह्मा में, बुद्ध से भी ६०० 
वर्ष पहले, इरावती नदी के ऊपरी काठे में, 'संकिशा” नामक राज्य कपिलवस्तु के एक राजकुमार ने 
स्थापित किया था । दक्षिण युन्तान (चीन) के एक प्राचीन राजवंश को अशोक का वंशज कहा 
जाता है। इन्डोचाइना के कम्बुज राज्य का प्रस्थापक इन्द्रप्रस्थ का एक प्रवासी राजकुमार दताया 
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जाता है, आदि-आदि । इन अनुश्रुतियों का ऐतिहासिक मुल्य जो कुछ भी हो, परन्तु उनसे इतना 
तो स्पष्ट हो ही जाता है कि भारतीय लोग इन देशो को बहुत प्राचीन काल से ही जाने लगे थे 
और वहाँ छोटी-बड़ी भारतीय बस्तियाँ स्थापित हो गई थी | बहुत से इतिहासज्ञ ऐसा मानते हैं कि 
यह प्रवास प्रागैतहासिक काल से ही प्रारम्भ हो गया था गौर उसका आधार सम्भवतः स्थानीय 
उत्पादनों का पारस्परिक विनिमय था । 


ऐतिहासिक युग मे, यह सम्पर्क भौर वबढा । सम्राद अशोक ने “स्वर्णभूमि”” नाम के एक 
देश को दो धर्म प्रचारक भेजे थे जिन्होने वहाँ वीद्ध मत का प्रचार किया। सम्भवत. यह प्रदेश 
अराकान, पीगू या सुमान्ना था । कालान्तर में, पहली दूसरी शताब्दि ई० पूृ० से पुरातात्विक और 
उसके बाद से चीनी इतिहासो मे दिये हुये उल्लेख तथा स्थानीय अभिलेख एवं कलावशेप इस 
सम्पर्क की बहुलता और घनिष्ठता को ओर स्पष्ट रूप से प्रमाणित करते हैं । दूसरी-तीसरी शताध्दि 
ई० से यहाँ अनेक वोद्ध अथवा शैव और वैष्णव मतानुयायी राज्य रथापित गौर पल्लवित हुए । 
सैकड़ो वर्षों तक उनका शासन यहाँ के विभिन्‍न भागो में बना रहा । राजद्रोह और क्रान्तियी के 
बावजूद भी इन राज्यों का “हिन्दू” बानक स्थिर रहा । राजाओ के नाम और विदद, प्रशासकीय 
व्यवस्था, नीति विधान, वर्ग विन्यास, धर्म, कला, भाषा, लिपि, रस्मोरिवाज--सभी भारतीय बने 
रहे । वस्तुत , यह स्थिति १४वी १५वीं सदी तक चलती रहती रही । इन्डोनेशिया का एक द्वीप, 
बाली, आाज भी एक 'हिन्दू' देश है । इन देशों की सभ्यता पर, भारत फी संस्कृति का रग ऐसा 
गहरा चढा रहा कि आज भी सब विद्वान, उन्हें, 'हिन्दू राज्यो” की संज्ञा देते है। भारम्भ से ही 
यहाँ के 'हिन्दू' राज्यों का समग्र सास्कृतिक जीवन भारतीय पद्धति के राजतन्त्र, सस्कृत भापा और 
भारतीय लिपियो के प्रयोग, भारतीय मतमतातरो, पौराणिक परम्परानों, मानव धर्म शास्त्र मे 
वर्णित सामाजिक और नैतिक व्यवस्था पर आधारित था । 


दक्षिण-पूर्व एशिया मे भारतीय संस्कृति का प्रसार किसी भारतीय साम्राज्य की सत्ता के 
आधार पर नही बल्कि भारत के साहसी भ्रमणकारियो, व्यापारियो, विद्वानु गौर धर्म प्रचारको के 
प्रयासों द्वारा हुआ । इन देशो के राज्य काल गौर अभिजात वर्ग भारतीय मतमतातरों को मानते 
थे। वे संस्कृत पढते और लिखते थे, मन्दिर और विहार वनवाते तथा “हिन्दू” वाम रखते थे, परल्तु 
यहाँ के जन-साधारण की भाषा, धामिक परम्पराएँ आदि बहुत कुछ अपरिवर्तित ही रही और धीरे- 
धीरे वे बौद्ध और हिन्दू मतो में भी घुस भायी । भारतीय सस्क्ृति से इतना प्रभावित होते हुए भी, 
यहाँ की स्थानीय संस्कृतियाँ सदैव जीवित और सक्रिय रही भर भारत से सास्क्ृतिक प्रेरणा लेकर 
उन्होने अपनी विशिष्ट कला शैलियो का विकास और परिष्कार किया जो कई दिशाओं मे भारत 
से भी अधिक समुन्नत हुई | अंगकोरवाट जैसे विशाल और मद्भुत “हिन्दू मन्दिर और जावा के 
घोरोबुद्र स्तुप जैसा सुन्दर, वैभवशाली और विशाल बौद्ध स्तृप इसके उदाहरण है। 

यह भी स्पष्ट है कि इन देशो मे, सारे ऐतिहासिक काल मे भारत और चीन की संस्क्ृतियों 
का संघर्ष रहा । साधारण ढंग से यहाँ अनाम के पश्चिमी पहाडों के पूर्व और उत्तर के देश चीनी 
संस्कृति और राजनीति से अभिभूत रहे और अब भी हैं। उनके पश्चिम में और दक्षिण में भारतीय 
प्रभाव का प्राधान्य रहा । इन देशो मे भारतीय संस्कृति के प्रसार के कारण ही इन्हे चीनी साम्राज्य 
और संस्कृति हड़प न सकी । 
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भारतीय संस्कृति के प्रसार के उपरोक्त अध्ययन से न केवल यह प्रकट हो जाता है कि 
भारतीय प्रभाव किस सीमा तक बढ़ा हुजा था, अपितु एक लघु भारत का ही चित्र उपस्थित हो 
जाता है। भारतीय प्रसार बौर प्रभाव कही बहुत तीन्र और गहरा रहा और कही उसे स्थानीय 
प्रभाव से समन्वय करता पड़ा । अंत में जा कर स्थानीय संस्क्ृति की विजय हुई, क्योकि भारतीयों 
के मांतृभूमि से संपर्क टूट गए गौर अन्य नये संपर्क वन गए । परन्तु इसका अर्थ यह नही है कि 
वहाँ भारतीय प्रभाव समाप्त हो गया । इंडोचाइना अभी तक भी वीद्ध-प्रधाव देश है और इंडोने- 
शिया भोर वाली में अब भी अनेक भारतीय रहते हैं। इन देशो ने अपने भव्य स्मारकों को परि- 


रहे समय का स्मरण हो जाता है । 
महत्वपुर्ण प्रधत 


१. प्राचीन काल में भारतीय संस्कृति के विदेशों में प्रसार के विषय में संक्षिप्त विवरण 
दीजिये । 
२. भारतीय सस्क्ृति के दक्षिण पूर्वी एशिया मे प्रसार का संक्षिप्त सर्वेक्षण कीजिये । 


(पी० सी० एस० १६६३) 
३ दक्षिण पूर्वी एशिया से प्राचीन भारत के सास्कृतिक सम्बन्धों का संक्षिप्त विवरण 


दीजिये । (पी० सी० एस० १६७१ तथा १६७३) 
४. दक्षिण पूर्वी एशिया में भारतीय संस्कृति के प्रवेश और प्रसार का आलोचनात्मक 
वुत्तान्त लिखिये । (पी० सी० एस० १४७५) 


५. निम्नलिखित पर टिप्पणी लिखिये-- 
(१) मध्य एशिया में भारतीय संस्कृति का प्रसार । 
(२) सुदूर पूर्व मे प्राचीन भारतीय संस्कृति । 


अध्याय सत्ताइस 
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प्राचीन भारत के नगर तथा तीर्थ 
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(१) अंग--अंग प्राचीन भारत का एक सम्पन्न और समृद्धिशाली महाजनपद था। 
इसको पोडश महाजनपदों मे प्रमुख स्थान प्राप्त था। प्राचीन काल में यहाँ के निवासियों को भी 
अंग कहा जाता था । अथर्ववेद में अंगो के प्रदेश का वर्णन तो नही है परन्तु उन्हें शिप्टजन बताया 
गया है। कन्‍तौज की महारानी कुमारदेवी के सारनाथ अभिलेख में अंग मोहन नामक उपराजा 
द्वारा प्रशासित बताया गया है। वायुपुराण तथा विष्णुपुराण मे अंगों की राजधानी चम्पा बताई 
गई है । महाभारत में चम्पा को एक तीर्थे स्थान कहा गया है। फाह्यान ने गंगा के प्रवाह का 
अनुसरण करते हुए पूर्व की ओर १८ योजन आगे ग्रंगा के दक्षिणी तट पर चम्पा राज्य की स्थिति 
बताई है । युवान च्वाग ने इसे गगा के दक्षिण की ओर स्थित बताया है। अग में ईरणपर्वत 
सम्मिलित था । रामायण के अनुसार सुग्रीव ने सीता की खोज में पुरव दिशा में स्थित जिस प्रदेश 
में भेजा था, उसमें अंग भी सम्मिलित था। जिस समय महात्मा बुद्ध ने महाभिनिष्क्रमण किया था, 
उस समय मगध का राजा सेणिय विम्विसार था। समय-समय पर अंग और मगध के बीच युद्ध 
होते रहे थे । बाद में अंग विम्विसार के अधीन हो गया था । 

(२) अंजनगिरि---इसका उल्लेख रामायण और मार्केण्डेय पुराण मे मिलता है। यह 
महावन में स्थित था। यह पंजाव की खन्‍जन परव॑तश्रेणी है जिसे प्राचीन समय में अंजनगिरि कहा 
जाता था। यह पर्वत श्रेणी पश्चिमोत्तर सीमान्त प्रदेश तथा पंजाव को बिलोचिस्तान से अलग 
करती है | इसके उत्तर मे गोमल नदी और दक्षिण में सिन्ध नदी है। इस पर्वतमाला में कई दरें 
हैं जिनसे होकर भारत से बिलोचिस्तान जाने का मार्ग है । स्कन्दपुराण में इसे स्वर्णनिरमित बताया 
गया है । 

(३) अजन्ता--अजन्ता की ग्रुफाएँ वम्बई में फरदपुर से लगभग सात किलोमीठर दूर, 
औरंगाबाद से लगभग १०० किलोमीटर उत्तर मे और जलगाँव से लगभग ६० किलोमीटर दूर 
स्थित हैं । अजन्ता के सम्बन्ध मे प्राचीनतम उल्लेख छ्लेनसांग के भारत यात्रा विवरण में मिलता - 
है । यह आश्चयें की बात है कि इसके वाद १८१६ ई० मे सर जेम्स अलेक्जेन्डर ने शिकार करते 
समय अनायास इस स्थान को देखा और इस महान कला केद्ध पर से विस्मृति का आवरण उतार 
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फंका । (भेजन्ता की गरुफाएँ बड़े-बड़े पर्वतो को काट कर डेढ़ किलोमीटर के अद्धंवर्गाकार घेरे मे 
एक सिरे से दूसरे सिरे तक बनी हैं। ये गुफाएँ भारतीय वास्तुकला और चित्रकला के अन्यतम 
उदाहरण प्रस्तुत करती है। पर्वत श्वृंखलाओ को काट कर बनाई गई, इन ग्रुफाओ की भित्तियो, 
स्तम्भो, छतो पर चिमित चित्र पूर्ववत्त आकर्षक और मनोहारी है । शुग सातवाहन युग से लेकर 
सातवी शती ई० तक के समय में निर्मित होने वाली इन गुफाओ और उतके चित्रों के विकास में 
तत्कालीन शासको, शिल्पकारों और चित्नकारो का महान योग रहा । अजन्ता में कुल २६ ग्ुफाएँ 
है । कलामर्मज्ञो ने इन गुफाओ की वास्तुकला तथा चित्रकला की भूरि-भूरि प्रशंसा की है । 

(४) अमरकंटक---अमरकण्टक् कालीदास के नाटक मेघदूत मे वणित है। यह एक पहाड़ी 
है जो नागपुर क्षेत्र के गोडवाना मे मेखल पहाड़ियो का एक भाग है । कुछ विद्वानों के अनुसार यह 
मेकाल परव॑तमाला के सबसे पूर्वी कोने पर रीवां मे स्थित है जो शहडोल रेलवे स्टेशन से ४० 
किलोमीटर दूर है। यह हिन्दुओ का एक प्रसिद्ध तीर्थ स्थान है। मार्कण्डेय पुराण में इसे सोम- 
पर्वत कहा गया है । ! 

(५) अमरावती--दक्षिणी भारत मे स्थित अमरावती को धरणिकोट नदी के समीप स्थित 
आधुनिक अमरावती नगर से समीक्षत किया जा सकता है। यह प्राचीन अमरावती से दो किलो- 
मीटर पश्चिम मे अवस्थित है । यहाँ का भग्न स्तूम वेजवाडा से २८ किलोमीटर दूर कृष्णा नदी 
के दाहिने तट पर स्थित है। अमरावती में अमरेश्वर नामक प्राचीन मन्दिर है। अमरावती का 
नाम धान्यकट था । अमरावती मुख्यतः: अपने उस स्तूप के लिये प्रसिद्ध है जिसका निर्माण बौद्ध 
मतावलम्बी आमन्ध्रभृत्य नरेशो ने कराया था। धम्मपद अट्टकथा के अनुसार महात्मा बुद्ध अपने 
पूर्वजन्म में सुमेध नामक ब्राह्मण के रूप में इसी नगर में पैदा हुए थे । 

(६) अयोध्या--सरयू नदी के तट पर स्थित अयोध्या का प्राचीन नगर आधुनिक फैजाबाद 
रेलवे स्टेशन से आठ किलोमीटर की दूरी पर स्थित है। समुद्रगुप्त के एक ताम्रपत्र अभिलेख से 
विदित होता है कि यहां ग्रुप्तो का एक जयस्कर्धावार था। रामायण में कोशल की प्राचीन 
राजधानी के रूप मे इसका वर्णन मिलता है। जैन उल्लेखों के अनुसार अयोध्या बारह योजन 
लम्बी और छह योजन चौड़ी नगरी थी। बौद्ध काल में दक्षिण कोंसल की राजधानी अयोध्या में 
थी । रामायण के अनुसार अयोध्या एक सुसज्जित, उद्यान कुजो से भरी पूरी और धन-धान्यपूर्ण 
नगरी थी। महाभारत में अयोध्या को 'पुण्यलक्षणा” से युक्त नगरी कहा गया है। यह हिन्दुओं के 
सात तीर्थ स्थानों में से एक माना गया है। फाह्यान ने इस नंगर को 'शा-वे” और टालमी ने 
'सोगोड' कहा है । इस नगर को विनीता, साकैत, इध्वाकुभूमि, रामपुरी और को शल भी कहा गया 
है । भागवत पुराण में अयोध्या को मछली” के आकार का नगर बताते हुए, उसका विस्तार पूर्व 
पश्चिम मे एक योजन, सरयू से दक्षिण मे और तमसा से उत्तर में एक-एक योजन बताया गया है । 
योगितीतन्त्र मे भी अयोध्या का उल्लेख हुआ है । अयोध्या से बहुत वडी सख्या में मुद्राओ, अभि- 
लेखो तथा अन्य पुरातत्व सम्बन्धी साक्ष्यो की प्राप्ति हुई है । 

(७) भरिकामेडडु--भरिकामेडु पाडिचेरी से तीन किलोमीटर दक्षिण में भारत के पूर्वी 
समुद्रतट पर, उप्णवन्धीय कोरोमण्डल तट पर स्थित है। यहाँ पर १६४५ ई० में भारतीय 
पुरातत्व सर्वेक्षण विभाग ने खोज कार्य करते हुए, उत्खनन किया था। यहाँ से प्राप्त सामग्री द्वारा 

प्राचीन भारतीय इतिहास के निर्माण और निर्धारण मे बड़ी सहायता मिली है। यह भारतीय 
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संस्कृति का प्रमुख केन्द्र था | यहाँ से अनेक मन्दिरों के प्वंगावशेष भी प्राण्ता हुए ह। इसकी शैली 
तथा प्रकार से यह स्पष्ट होता है कि यहाँ से भारतीय सरकृति का अन्य देशों को प्रसार हुआ था । 

(८) भरिष्टपुर (अरिट्वपुर)--णैन पण्हा वागरनेमि को टीका में उल्लिसित यह नगर 
शिवि राज्य की राजधानी था। धपराणिनी से अपने एक शूत्र भें सका उत्लेरा किया ।॥ शिवि 
राज्य को पंजाब के शोरकोट प्रदेश से समीकृत किया जाता है। कई गूसानी लेखकों ने सिशद्रोई 
नामक देश का उल्लेख किया है । 

(६) अवन्ती--अवन्ती प्राचीन भारत के पोशण महाजनपदी में एक था। गह बढ़ा ही 
समृद्धिशाली, उर्वर तथा सुसग्पप्त था। महाभारत में इसे पश्चिमी भारत में अवस्थित बगाया गया 
है। रिस ढेविड्स के अनुसार अवस्ती विन्ध्य पर्वत के उत्तर में और बम्बई के पू्बनिर मे 
स्थित था। दूसरी शताब्दी तक इसे मवन्ती तथा शाततवी शती ई० के पश्चात माौखव महा जाने 
लगा । अवन्ती के निवासी प्राचीन कान में बडे शक्तिशाली थे । उन्‍होंने विन्ध्य पर्यत के उत्तर मे 
स्थित प्रदेशो को विजित फिया । छठी शत्ती ई० पृ० यह भारत के सार प्रमुग जनपदों में से एक 
था। बाद में यह मोर्य साम्राज्य में मिल गया। पराणिति में ज्पने एक सूत्र में तथा पार्नेजलि ने 
महाभाष्य! में इसका उल्लेस किया है। भागवतपुराण, स्करश्पुराण राधा ग्ोगिनीक्षत्त में एसंछा 
एक नगर के रुप में चर्णन मिलता है। यहू बोद्ध धर्म झा एफ जागुत गेस्ट था । सुद्ध फे समफासीन 
चण्डप्रयोत अवन्ती के शासक ये । अयन्ती एवं क्रीयार्बी के राजकुलों में यैधागिक सम्बन्ध थे। 
अशोक अवन्ती देश के झकुमारामात्य के राप मे मिमुक्त टला था। अवस्ती ध्रासीन भारत का एफ 
व्यस्त व्यापारिक तथा शिक्षा फा महान ऊेस्द्र था । इसकी राजधानी उप्जयिनी थी । 

(१०) भस्सक या अप्मपा--अस्सक या सग्मक गोदावरी मे सद पर रियिस था। ऐसे जत्तक 
भी कहा जाता है। रिस ढेविद्स ने इसे अयन्धी के ठीझ उतर पश्चिम भें शिपित बताया है । सुत्त- 
निपात में कहा गया है कि बायरी नामक एक ब्राह्मण कोश्स भनपद को छोड कर दक्षिणापय में 
गोदावरी के तट पर स्थित अस्सक नामक देश मे बस गया था। अंग के सूत्रालंकार भे अश्मक 
देश फो सिन्धु घाटी में रिधत बताया गया हैं। 

(११) गहिच्छन्न--महाभारत के अनुगार महिच्छत्र उत्तर पाचान की राजधानी था। 
समुद्रगुप्त के प्रयाग स्तम्भ तेल में अच्युत नामक राजा का उल्लेस है । एस राजा का म॒द्राएँ जहि 
उद्धत्र से प्राप्त हुई है । यह नगर उत्तर प्रदेश के बरेली जिले मे रिकत आधुनिक रामनगर है। 
सातवी शी में युवान च्वाग यहाँ आया था। उसने इस देश की परिधि ३००० थी तथा नगर 
फी परिधि १८ ली बताई है। केप्टेन हाग्सन से शस नगर के विषय में सूचना देते हुए वहा है कि 
यह नगर अब कई मीलों तऊ फैते हुए किसी प्राचीन दुर्ग का भग्नावशेप माल हे । 

(१२) भावू--आवू राजस्थान भें सिरोही के दक्षिण भें राजपुूताना--माल़वा रेलवे 
लाइन पर आवू रोड स्टेशन से २८ किज़ोमीटर पश्चिमोत्तर में स्थित है। यह एक पहाएी है जिसे 
प्लिनी ने 'माउन्ट केपिटेलिया, कहा है। आवू--वम्बई से ७१० किलोमीटर दूर है। राज- 
पूतो की उत्पत्ति से सम्बन्धित यज्ञ द्वारा उत्पन्न होने वाले वंशों के कारण यह स्थान अधिक प्रसिद्ध 
है। यहाँ पर अनेक मन्दिर है जिनसे विमलशाह का मन्दिर, वतुपाल तथा तेजपाल का मन्दिर 
विशेष उल्लेखनीय है । 
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(१३) इन्द्रप्रस्थ--इन्द्रप्रस्थ भारत का अति प्राचीन नगर था । यह यमुनातठ से आधुनिक 
दिल्‍ली में, लगभग चार किलोमीटर दक्षिण मे स्थित है। पठन पुराण में उल्लेख है कि इस नगर 
में इन्द्र ने अनेक यज्ञ किये थे । इसी कारण इस नगर का नाम इन्द्रप्रस्थ पड़ा । महाभारत मे इस 
नगर को वृहस्थल भी कहा गया है। महाभारत के ही अनुसार यह पाण्डवों की राजधानी थी तथा 
उन्होंने इस नगर की स्थापना की थी। महाभारत से ज्ञात होता है कि इस नगर के चारों और 
उच्च प्राकार थे और यह खाइयो से घिरा हुआ था । यहाँ पर विविध भाषायी जन रहते थे तथा 
धनाजन की इच्छा से प्रेरित होकर सभी दिशाओ से वणिक यहाँ पर भाते थे। इस नगर में सभी 
प्रकार के शिल्पी और कर्मकार उपलब्ध थे । इन्द्रप्रस्थ मनोहर चित्रशालाओ, रमणीक वाटिकाओं, 
जल प्लावित एवं कमल युक्त सरोवरो से भरा पूरा था। आजकल इन्द्रप्रस्थ आधुनिक दिल्ली का 
भाग है। 

(१४) उज्जयिनी--भारतीय लोक साहित्य में विक्रमादित्य तथा उसकी सभा के नवरत्नो 
से सम्बन्धित कहानियों मे इन नगर का वर्णन है । इन कहानियो मे यह ध्वनित होता है कि यह 
नगंर प्राचीन काल में विद्या तथा संस्कृति का प्रसिद्ध केन्द्र था। प्राचीन काल मे यह अवन्ती या 
पश्चिमी मालवा की राजधानी थी । इसकी स्थिति मध्य प्रदेश मे चम्बल की सहायक नदी पिप्रा के 
तट पर है। दीपवंस के अनुसार इस नगर का निर्माण अच्युतगामी ने कराया था। युवानच्चांग 
के अनुसार इस नगर का क्षेत्र ६००० ली था / यहाँ पर कई सधाराम थे, जिनके भग्तावशेष आज 
भी हृष्टव्य हैं। लगभग चौथी शती ई० में यहाँ के शासक की राजसभा में कालीदास के नाटक 
अभिनीत होते थे । यह व्यापार का जागुत केन्द्र था तथा यहाँ पर तीन प्रमुख व्यापार मार्ग मिलते 
थे। यहाँ पर स्थित महाकाल का मन्दिर भारत के प्रसिद्ध वारह शव मन्दिरों से एक था। उज्ज- 
यिनी लिगायत सम्प्रदाय का एक प्रसिद्ध तीर्थस्थान भी था । उज्जयिनी के प्रख्यात राजा विक्रमा- 
दित्य को ३७५ ई० के चन्द्रगुप्त द्वितीय से समीकृत किया जाता है । यहाँ के उत्खनन से दूसरी शत्ती 
ई० पृ० से दूसरी शत्ती ई० तक के मिट्टी के पदक तथा अभिमुद्राएँ प्राप्त हुईं हैँ । दूसरी शती ई० 
पूृ० से पाँचची शती ई० तक के कुछ मृण्पात्र भी मिले है 

(१५) उदयगिरि---उदयगिरि एक पहाडी है, जो खण्डग्रिरि पहाडी के साथ वालकाश्म- 
शिला का एक कटिवन्ध निर्मित करती है तथा उडीसा की स्फटिक पहाडी के तल को छूती हुई 
दक्षिण दिशा मे चिल्का भील तक फैली हुई है । खारवेल के हाथी ग्रुम्फा अभिलेख में उदयग्रिरि का 
उल्लेख है | उदयगिरि का शिखर ११० फिट ऊँचा है । इसकी पहाडी में ४४ गुफाएँ हैं. जिनमे 
हाथीगुम्फा, गणेशगुम्फा, जयविजयगुम्फा, वाघग्रुम्फा तथा राणीगुम्फा उल्लेखनीय है। उदयगरिरि 
की तलहटी में एक वैष्णव मन्दिर भी है । 

(१६) उर्वेला--यह स्थान महात्मा बुद्ध के सन्‍्यासी जीवन से सवधित है । उस्वेला मर्गंध 
मे था। उस्वेला को बोधगया के समीव स्थित उरेल नामक आधुनिक ग्राम से समीक्ृृत किया जाता 
है। महात्मा बुद्ध ने यहाँ के सुन्दर वृक्षों, मनोहर भीलो, मैदान तथा नेरजना कील की प्रशंसा की 
थी । गृहत्याग के उपरान्त महात्मा बुद्ध ने ज्ञान प्राप्त करने के लिये इस स्थान को चुना था । ज्ञान 
प्रॉप्त के उपरान्त बुद्ध नेर॑ंजना नदी के तट पर अजपाल नामक वटवृक्ष के नीचे उस्बेला में 
रहते थे ।' 


छेद , 
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(१७) एरण्डपलल--इस नगर का समीकरण दो स्थानों से किया जाता है। पहले समी- 
करण के अनुसार यह आमन्ध्र प्रदेश के समुद्रतट पर शिकाकोल के निकट रिथत एरण्डपल्ली है तथा 
दूसरे समीकरण के अनुसार यह महाराप्ट्र के पूर्वी खान देश जिले मे इसी नाम की तहसील का 
मुख्य नगर माना जाता है। एरण्डपल्ल का उल्लेख समुद्र गुप्त के प्रयाग स्थित रतम्भ लेख में किया 
गया है ! 

(१८) एल्लोर---एललोर या एलोरा औरगाबाद से लगभग २५ किलोमीटर दूर महाराष्ट्र 
राज्य के पश्चिमीत्तर में स्थित है । यह बौद्ध गुफाओं के लिये बहुत प्रसिद्ध है। इन गुफाओं में 
अधिकाश बौद्ध तथा कुछ ब्राह्मण और जैन गुफाएँ भी हैं) बौद्ध ग्रफाओं में महात्मा बुद्ध धर्मचक्र- 
प्रवर्तन तथा प्रवचन मुद्रा मे अंकित किये गये है । 

(१६) कन्याकुमारी--हिन्द महासागर के बिलकुल तीर पर स्थित कन्याकुमारी आधुनिक 
समग्र मे 'विवेकानन्द रॉक' के लिये विशेष प्रसिद्ध है। यह एक तीर्थ स्थल भी है। भौगोलिक 
स्थिति के कारण यह स्थान दर्शनीय है। इसका तमिल नाम कन्निकुमारी या कब्नियाकुमारी है। 
इसे गगेकोण्डचोलपुरस भी कहा जाता है। यूतानी लेखक इसे कुमारिया अकोन या फेप 
कोमारिया कहते थे । यहाँ से कुलोतुग चोल प्रथम का एक अभिलेख प्राप्त हुआ है। यहाँ पर कन्या- 
कुमारी देवी का प्रसिद्ध मन्दिर भी है । 

(२०) कपिलवस्तु--डा० स्मिथ ने कपिलवस्तु को नेपाल सीमा पर स्थित बस्ती जिले के 
उत्तर मे पिपरावा से समीक्षत किया है । रिस डेविडस ने इसे तिलोरा कोट से समीक्षत किया है । 
प्राय कपिलवस्तु को तौलिव से तीन किलोमीटर दूर उत्तर मे स्थित तिलौरा से समीक्षत किया 
गया है । तिलौरा गोरखपुर के उत्तर में नेपाल की तराई में नेपाली श्राम निग्लोब से ५ किलोमीटर 
दूर दक्षिण पश्चिम में है । कपिलवस्तु शाक्‍्यों की राजधानी था तथा महात्मा बुद्ध का जन्म स्थान । 

दिव्यावदान मे कपिलवस्तु को कपिल ऋषि से सम्बन्धित बताया गया है। चीनी यात्री फाह्मान से 
इस नगर की बडी प्रशणसा की है। युवान-च्वाग ने इस नगर की परिधि चार हजार ली वताई है । 
ललितविस्तर के उल्लेखानुसार कपिलब्रस्तु उद्यानो, महलों, भवनों तथा हाट बाजारों से सुसज्जित 
था । इसमे चार नगर द्वार तथा अतेक मीनारे थी। रुम्मिनदेई अभिनेखानुसार बुद्ध के प्रति सम्मान 
प्रदर्शित करते के लिये अशोक यहाँ पर आया था । उससे यहाँ के निकट स्थित लुम्बिनी ग्राम को 
कर मुक्त भी कर दिया था । महात्मा बुद्ध के उपरान्त, वोद्ध धर्म के अतुयायियों मे कपिलवस्तु मे 
अतेक मन्दिरों तथा स्तूपो का निर्माण कराया था । 

(२१) कम्बोज--कम्वोज पश्चिमोत्तर भारत मे गान्धार के निकट स्थित था। यहाँ के 
लिवासी भौगौलिक रुप से उत्तर मे पश्चिमी हिमालय के रहने वाले बताए गये है। कम्बोज अपने 
सुडील तथा वेगवान अश्वों के लिये प्रसिद्ध था। यह्‌ पोडश महाजनपदों मे से एक था। जातकों 
से ज्ञात होता है कि कम्बोज निवासी अपनी मौलिक आये परम्परा को विस्मृत करके बर्बेर हो गये 
थे | कम्बोजो का उल्लेख पाणिनि की अष्टाध्यायी, पातंजलि के महाभाष्य तथा अशोक के पाँचवोें 
शिलालेख में मिलता है । 

(२२) कर्ण सुवर्ण--कर्ण सुवर्ण मुशिदावाद जिले में गंगा के पश्चिमी तट पर स्थित था। 
यह आधुनिक राँगा माटी है । यह वन्देल से १५० किलोमीटर दूर चिरती रेलवे स्टेशन से दो 
किलोमीटर दक्षिण पूर्व में स्थित है। यहाँ से कुपाण तथा गुप्त कालीन मुद्राएँ, मिट्टी के टीले तथा 
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तालाब प्राप्त हुए हैं। भास्करवर्मच के निधानपुर अभिपत्रों को प्रचलन करते समय कर्ण सुवर्ण पर 
उसका अधिकार था । यह नगर शशाक की राजधानी भी रह चुका था। यहाँ पर कतिपय संधा- 
राम एवं देवमन्दिर भी थे । यहाँ से महिपासुरमदिती अप्टभुजी देवी की एक पायाण प्रतिमा प्राप्त 
हुई है । 

(२३) कलिंग--कलिंग भारत के पूर्वी समुद्रीतट पर महानदी गौर ग्रोदावरी नदियों के 
मध्य स्थित था । कलिय देश के अन्तर्गत आधुनिक उडीसा मे वैत्तरणी के दक्षिण में स्थित और 
विजगापट्टम तक के समुद्र तटीय क्षेत्र सम्मिलित थे । कलिंग को अशोक के भीषण आक्रमण का 
सामना करना पडा था तथा यहाँ पर अपरिमित नर संहार के कारण उसका हृदय परिवर्तत हुआ 
था। पाणिनि की अष्टाध्यायी तथा पातंजलि के महाभाष्य मे कलिय का उल्लेख मिलता है। कौटिल्य 
रचित अथंशास्त्र के अनुसार कॉलिंग के हाथी श्रेष्ठ होते थे । कालीदास के अनुसार कलिंग ग्ोदा- 
वरी तक फैला हुआ था । सातवी शती ई० में युवान च्वाग कलिग आया था । उसने इसकी परिधि 
५००० ली बताई है। कलिंग की जनसंख्या विशाल थी तथा यहाँ की जलवायु गरम है । यहाँ के 
निवासियों को उम्र, प्रचण्ड तथा ठक्ष कहा गया है। हाथीग्रुम्फा अभिलेख के |अनुसार खारवबेल ने 
कलिंग नगर के भवनों, 6/रों तथा इसिताल सरोवर का जीगोद्धार कराया था। खारवेल को 
कलिंगाधिपति भी कहा गया है । 

(२४) काँतौ--अति प्राचीन काल से यह एक प्रमुख तीर्थस्थल रहा है। इसकी स्थिति 
मद्रास के दक्षिण पश्चिम में लगभग ७० किलोमीटर पलार नदी के तट पर है। वह चोलो की 
राजधानी था । इस नगर के पश्चिमी तथा पूर्वी भागों को क्रमश. शिवकाँञ्ी और विष्णु काँच्ी 
कहा जाता था । यहाँ के मन्दिरों में कामाक्षी मन्दिर सर्वाधिक प्रसिद्ध तथा दर्शनीय है । वहां बौद्ध 
शिक्षा का भी एक प्रसिद्ध केन्द्र था | यहाँ पर छठी शताब्दी ई० में निभित कैलाशनाथ स्वामिन 
मन्दिर है जो पल्‍लव शैली में बना है | शान्तिवर्मन के तालगुण्ड अभिनेख में काँची वा वर्णन है । 
एहोल अभिलेख के अनुसार काँच्ी पर पुलकैशिन ने विजय प्राप्त की थी । 

(२४) कफान्यकुब्ज (कन्तोज़)--कान्यकुब्ज नगर उत्तरी भारत के पाचाल राज्य में स्थित 
था । इसकी प्राचीन राजधानी का नाम कुसुमपुर बताया गया है । युवान च्वाग के अनुसार कान्य- 
कुव्ज के पश्चिम में गंगा बहती थी परन्तु करनिंघम का मत है कि वह पूर्व में बहती थी। युवान 
च्वाग ने इसकी परिधि ४००० ली बताई है | उसके अनुसार यहाँ के निवासी सुखी, समृद्ध, ईमान- 
दार, सज्जन और ज्ञान के पिपासू थे । उसके समय में यहाँ का शासक हर्प था। हप॑वर्द्धन से पहले 
कान्यकुब्ज मौखरी नरेशों की राजधानी था | रामायण के अनुसार यह विश्वामित्र का जन्म स्थान 
था । भागवत पुराण मे कान्यक्रु्ज का वर्णन मजामिल के नगर के रूप में किया गया है। वाण 
ने हप चरित में कान्यकुब्ज की राजकुमारी राज्यश्री का वर्णन किया है । ग्यारहवी शती ई० में 
कान्यकुन्ज गागेय देव के पुत्र कर्ण के अधीन था । गहडवाल नरेश गोविन्द चन्द्र के पाँच ताम्रपत्र 
कान्यकरुब्ज से मिले है | प्राचीन समय में कान्यकुब्ज को गराधिपुर, कुश रवल्न तथा महोदध भी कहा 

जाता था। 

(२६) फल्याण--कल्याण दक्षिणी भारत का एक विस्यात नगर था। पेरिप्लस ने इसे 
'कल्लिलेन' के नाम से पुकारा है और उसके कथानानुसार यह दक्षिणापथ का व्यापारिक सगर 
था। पेरिप्लस के आने के समय यहाँ पर विदेशी व्यापार निपिद्ध था। कन्हेरी और जुन्नर के गुहा- 
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लेखों में कल्याण का नाम एक महत्वपूर्ण व्यापारिक केन्द्र के रूप में वणित मिलता है। इन गुहा- 
लेखों में कल्याण के धनिक सौदागरो तथा व्यावसायियों का नाम भी वर्णित मिलता है । 

पेरिप्लस के समय में व्यापार निषेध का एक मुख्य कारण था । इस समय तक शक दक्षिणी 
भारतवर्ष मे सातवाहनों को शोपित करते जा रहे थे । कल्याण सात्तवाहन-राज्य के विदेशी व्यापार 
का सबसे बड़ा बन्दरगाह था। इसलिए कल्याण राज्य को हानि पहुँचाने के हेतु शको ने कल्याण 
जाने वाले विदेशी जहाजों को लूटना आरम्भ किया होगा और वे उन्हें पकड़ कर 'भड़ौच ले जाते 
होगे । उत समय भड़ीच पर शकों का अधिकार था। अतः व्यापार-निपेध्र का परिणाम यह हुआ 
कि कल्याण की व्यापारिक महत्ता क्रमशः घटती जा रही थी। यही कारण है कि द्वितीय शत्ताव्दी 
के लेखक टालमी के विवरण में पश्चिमी समुद्र-तट के वन्दरगाहों मे कल्याण का नाम नहीं मिलता । 
द्वितीय शताब्दी के भारतीय अभिलेखो में भी कल्याण का उल्लेख नही हुआ है। 

सातवाहन शक्ति का पुनरुद्धार होने के उपरान्त कल्याण का व्यापार पुनः खुल गया। 
कास्मस इण्डिको प्लाइस्टस ने लिखा है कि कल्याण उस समय भारतवर्प के ६ प्रसिद्ध व्यापार केन्द्रो 
मे से एक था। कल्याण में लकड़ी, काँसा और कपडे का व्यापार उन्नतिशील था । समुद्र के किनारे 
बसा हुआ यह नगर छनधान्य तथा रत्नो से परिपूर्ण था। चालुक्य शासकों के समय मे इस नगर को 
समृद्धि का विवरण विक्रमाडृूदेव चरित में मिलता है । 

(२७) कुशीनगर--कुशीनगर राजनीतिक केन्द्र होने के अतिरिक्त धामिक तथा 
व्यापारिक केन्द्र भी था। गौतम बुद्ध को यह नगर बहुत ही प्रिय श्रा। मल्‍लो की. राजधानी 
तथा गौतम बुद्ध की निर्वाण भूमि होने के कारण कुशीनगर की गणना कपिलवस्तु एवं पावा के 
साथ की जा सकती है। साँची, भरहुत तथा भअमरावती की कला में इस नगर की दीवाल, 
परिखा तथा प्रधान नगरद्वार का अद्धून मिलता है । गौतम का निघन [प्राणान्त) नगर की दक्षिण 
पश्चिमी दिशा में स्थित शालवन में हुआ जिसके पश्चात्‌ उनके प्रशंसक तथा अनुयायी मल्लों ने 
उनके दाह-संस्कार का सम्पादन बड़े ही आडम्बर तथा प्रदर्शन के साथ किया धा। गौतम बुद्ध के 
निधन के अनन्तर कुशीनगर बौद्धों का तीर्थस्थल हो गया । कुशीनगर व्यापारिक क्षेत्र के रूप मे 
भी प्रस्यात हो चुका था । पालि ग्रन्थों से स्पष्ट है कि यह भारतवर्प का एक प्रख्यात क्रय-विक्रय 

केन्द्र था । 

फाह्यान जब भारत आया तो यह नगर उजड़ चुका था | उसके विवरण से विदित होता 
है कि शालवन हिरण्डवती नदी के तठ पर स्थित था। हल नसांग के कथनानुसार यह नगर (कु- 
शिह-न-क-लो) रामग्राम से २०० किलोमीटर की दूरी पर पूर्व में स्थित था। हछ्ेनसांग लिखता 
है कि इन दोनों नगरों को मिलाने वाला सार्ग अधिक खतरनाक था। इस मार्ग पर जंगली पशुओं 
के हमले का भय सदैव बना रहता था । ह्वलेनसांग के अनुसार नगर की परिधि चार किलोमीटर के 
लगभग थी । उसके अनुसार कुशीनगर के उत्तर-पूर्व कोने पर अशोक निर्मित एक स्तूप विद्यमान था । 

(२८) फावेरीपतन--यह नगर दक्षिण भारत में समुद्रतट के निकट कावेरी के मुहाने पर 
स्थित था। 'पत्तन' शब्द का प्रयोग यह प्रमाणित करता है कि यह नगर एक बन्दरगाह भी 
था। कावेरीपत्तन नगर पूर्व निर्धारित सुव्यवस्थित योजना के अनुसार निमित प्रतीत होता है। 
यह १६ किलोमीटर लम्बा तथा इतना ही चौडा था। तामिल ग्रन्थों मे इस नगर के दो अन्य 
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नाम--कावेरीप्युम-पट्टीनमु! तथा “कावेरीपटीनम' मिलते है। कावेरीपत्तन के दो भाग थे-- 
पट्टिनपावकम तथा मरुवरपाकक्रम । इन दोनो भागों के मध्य में स्थित खुले भू-भाग में केन्द्रीय 
बाजार था । पट्टितापाककम मे राज्य प्रासाद तथा राजकीय पदाधिकारियों के आवासीय भवन थे । 
मरुवरपाक्कम मे व्यापारी तथा व्यवसायियों के आवासीय भवन थे । शिलप्पदिकारम में इस तगर 
का विविध तथा रोचक वर्णन मिलता है। यहाँ पर सार्वजनिक शिक्षण संस्थाएँ, न्यायालय तथा 
मन्दिर आदि थे। नगर के मार्ग चौड़े तथा लम्बे थे। नगर मे अनेक अट्टालिकाओ से युक्त 
भवन थे । 

(२६) काम्पिल्थ--यह आधुनिक कम्पिल है जो गंगा तट पर बदायूं और फरुखाबाद के 
बीच मे स्थित है । यह उत्तर पूर्व रेलवे लाइन पर कायमगंज रेलवे स्टेशन से ४७ किलोमीटर दूर 
है । इस नगर पर अनेक प्रसिद्ध राजाओं ने शासन किया था। महाभारत की द्रौपदी के पिता 
द्रुपद ने यहाँ पर शासन किया | काम्पिल्य नरेश धर्मरूचि बहुत ही पवित्रात्मा माना गया है । यह 
दक्षिण पाचाल की राजधानी था | रामायण मे इसे इन्द्रपुरी अमरावती की भांति भव्य और सुन्दर 
कहा गया है । यह जैन धर्म का एक पवित्र तीर्थ स्थल भी था | इसे तेरह॒वे जैन तीर्थंकर का 
जन्म स्थान बताया गया है। कुछ विद्वानों की मान्यता है कि प्रसिद्ध ज्योतिषि वाराहमिहिर इसी 
नगर मे जन्मे थे । यहाँ पर द्रौपदी का स्वयम्वर हुआ था । आधुनिक काम्पिलय में दो प्रसिद्ध जैन 
मन्दिर हैं । 

(३०) काशी--काशी इलाहाबाद से १२८ किलोमीटर आगे गंगा के उत्तरी तट 
पर स्थित है । इसके उत्तरी तथा दक्षिणी भाग में वरण तथा असी नदियों के बहने के कारण इसे 
वाराणसी कहा गया है। भारत के प्राचीनतम तीर्थ स्थानों मे काशी या वाराणसी का अपना 
विशिष्ट स्थान है । यह पोडश महाजनपदों मे एक था। काशी को काशीनगर या काशीपुर भी 
कहा जाता था। मार्कण्डेय पुराण के अनुसार इस नगर का निर्माण शुनपाणि महादेव ने किया 
था । यह उद्योग तथा व्यापार का प्रमुख केन्द्र था तथा काशी, श्रावस्ती भोर तक्षशिला में गहरे 
व्यापारिक सम्बन्ध थे । यह अत्यन्त घना तथा समृद्ध नगर था । काशी या वाराणसी की गणना 
आनच्द द्वारा बुद्ध के परितिर्वाण के लिये बताये गये बढ़े नगरो मे की गई थी । चीनी यात्रियों ने 
इसे पो-लो-नि-स्से कहा है। उनके अनुसार इस नगर की परिधि ४००० ली थी। उन्होने यहाँ के 
निवासियों को नास्तिक तथा कुछ को बौद्धधर्मावलम्बी बताया है। पाणिनि ने अष्टाध्यायी तथा 
पातंजलि ने महाभाष्य मे काशी का उल्लेख किया है। कुछ गहड़वाल अभिलेखो से ज्ञात होता है 
कि काशी के उत्तर वरुणा तथा गंगा के संगम के पास स्थित आदिकेशवघट्ट को काशी का भाग 
समभा जाता था । काशी जनपद के उत्तर में कोसल, पूर्व मे मगध, तथा पश्चिम में वत्स स्थित 
थे | वैदिक साहित्य तथा पुराणो मे काशी का कई बार उल्लेख किया गया है। महाभारत मे काशी 
के नरेशो से सम्बन्धित अनेक रोचक गाधाएँ मिलती हैं। जैनियों के अनुसार पाश्वंनाथ काशी या 
वाराणसी में उत्पन्न हुए थे। काशी के निकट मृगवन था, जहाँ पर ज्ञान प्राप्ति के उपरान्त महात्मा 
बुद्ध ने प्रथम उपदेश विया था। 

(३१) कुन्तल--यह कर्णाठ देश का एक जिला है। कुछ विद्वानों के अनुसार कुन्तल भीमा 
और वेदवती के बीच स्थित है, जिसमे महाराष्ट्र के कन्नड़ जिले, मद्रास और मैसूर राज्य का कुछ 
भाग सम्मिलित था। ग्यारहवी तथा बारह॒वी शताव्दियो के कुछ अभिलेखों में कुन्तल में दक्षिणी 
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मराठा प्रदेश और निकटवर्ती कन्नढ़ जिले सम्मिलित थे। कहा जाता है कि क्षुन्तल प्रृथ्वी देवी के 
वालों (कुन्तल) के समान है अतः इसे कुन्तल कहा गया। यहाँ पर नन्‍्दो ने भी शासत किया था। 
अजन्ता के एक अभिलेख के अनुसार वाकाटक नरेश पृथ्वीपेण प्रथम ने कुन्तलेश्वर पर विजय प्राप्त 
की थी। कर्ण के रीवा शिलालेख मे कुन्तल को उत्तरकालीन चालुक्यो का देश कहा गया है। 

(३२) करुक्षेत्र-कुरुक्षेत्र मं दिल्‍ली के निकट यमुना के पश्चिम का सम्पूर्ण प्रदेश तथा 
सरस्वती और हृपद्वती न॒दी के मध्य का भरूभाग सम्मिलित था | भगवदगीता मे इसे धर्मक्षेत्र कहा 
गया है। स्कन्दपुराण मे, तथा धर्मशास्त्रकार मनु ने कुरुक्षेत्र को पविन्न स्थान कहा है। छठी 
शताब्दी ई० पूृ० में यह पोडश महाजनपदो मे से एक था। महाभारत की पृष्ठभूमि में कुरुक्षेत्र का 
ही महत्व प्राप्त होता है। महाभारत के अनुसार यहाँ की रज से पापियों के पाप मिट जाते थे । 
योगिनीतन्त्र मे तथा पाणिति की अधष्ठाध्यायी में भी कुरुक्षेत्र का उल्लेख मिलता है। सौरपुराण 
मे इसे तीर्थ स्थल कहा गया है। कुरुक्षेत्र कौरद और पाण्डवो के प्रसिद्ध धर्म युद्ध का स्थल था, 
जिसमे भारत के समस्त राज्य दोनो पक्षों मे से किसी न किसी के साथ सगठित थे । 

(३३) कशीनारा--कुशीनारा गोरखपुर जिले के पूर्व मे तथा देवरिया जिले के निकट 
स्थित है । डा० विस्सेन्ट स्मिथ कुणीनारा को नेपाल की पहाड़ियो की पहली शंखला के पार स्थित 
मानते हैं। कुशीतारा के निकट हिरण्यवती या छोटी गण्डक बड़ी गण्डक से १३ किलोमीटर पश्चिम 
मे गोरखपुर जिले की ओर मुडकर घाघरा नदी में मिलती है। दीघनिकाय के अनुसार कुशीनारा 
मलल्‍लो का नगर था । यही पर महात्मा बुद्ध ने चुन्द के घर अपना अन्तिम भोजन पाया था। 
दिव्यावदान के अनुसार अशीक यहाँ पर तीर्थ यात्रा करने आया था। कुशीनारा मल्लो का संधागार 
था जहाँ पर राजनैतिक आदि विपयो पर विचार होता था। बुद्ध के निर्वाणोपरान्त मल्‍ल संथाग्रार 
में एकत्र हुए थे तथा बुद्ध के अवशेषो का सम्मान करने के विपय में यहाँ पर विचार किया 
गया था । 

(३४) कोशल (कोसल)--कोशल पोडश महाजनपदो में से एक महत्वपूर्ण महाजनपद 
था । यह कुरु और पाचांल के पूर्व मे तथा विदेह के पश्चिम में स्थित था | सादीनारा नदी, जिसे 
गण्डक से समीकृत किया जाता है, कोशल को विदेह से अलग करती थी | रामायण मे कोशल की 
महत्ता का बखान किया गया है। राम के पश्चात कोशल दो भागो में विभक्त हो गया। उनका 
ज्येष्ठ पुत्र कुश दक्षिण कोशल का तथा छोटा पुत्र लव उत्तर कोशल का शासक था । कोशल शासक 
सूर्यवंशी थे तथा इक्षाकु द्वारा मनु के वंश से सम्बन्धित वताए गये है। बौद्ध तथा जैन ग्रन्थों के 
अनुसार काशी तथा कोशल मे भ्रभुत्व के लिये प्रतिद्वन्द्िता थी। बाद में काशी कोशल जनपद में 
सम्मिलित कर लिया गया था | भागवत पुराण मे कोशल का वर्णन एक देश के रूप में किया 
गया है। 

(३५) फोशास्वी (कोसस्वी)--इलाहाबाद से ४८ किलोमीटर दूर दक्षिण-पश्चिम मे बसुता- 
तट पर स्थित कौणशास्वी, प्राचीनकाल मे एक महत्वपूर्ण नगर था। जैन ग्रन्थों के अनुसार यह छडे 

तीथँंकर का जन्म स्थान था । पतजलि ने महाभाष्य मे इसका उल्लेख किया है। यहाँ से भद्रमघ 
नामक नरेश के शासत काल का कोसम अभिलेख प्राप्त हुआ है। उत्तर से साकेत की दक्षिण में 
गोदावरी तठ पर स्थिति पैठन से मिलाने वाले व्यापारिक मार्ग पर यात्रा करने वालों के लिये 
कौशाम्बी को एक महत्वपूर्ण विश्वाम स्थल माना गया है । सातवीं शत्ती ई० में युवान च्वांग यहाँ 
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आयी था| उसके अनुसार इसकी परिधि ३० ली थी। यहाँ पर दस से अधिक बौद्ध विहार थे 
जो अब जीर्णावस्था मे हैं । इलाहाबाद स्तम्भ लेख मे कौशाम्बी का उल्लेख है । किसी समय यहाँ 
पर प्रद्योत द्वारा निभित कराया गया दुर्ग था। यहाँ पर प्रदनप्रभु का मन्दिर है जिसमे चन्दन 
बाला की प्रतिमा भी है। चन्दनवाला ने महावीर के सम्मान में यहाँ पर ६ माह का उपवास किया 
था । यहाँ के उत्खनन द्वारा पुरातत्व के अनेक महत्वपूर्ण प्रमाण प्राप्त हुए हैं । 

(३६) खजुराहो--खजुराहो मे भारतीय कला के विकास की चरम सीमा को हृप्टिगत 
किया जा सकता है । यह मध्य प्रदेश के छतरपुर जिले मे झाँसी से लगभग १६० किलोमीटर दुर 
दक्षिण पूर्व मे स्थित हे । इसकी ख्यति अन्तर्राष्ट्रीय है । प्रतिवर्ष हजारो यात्री यहाँ की मूरतिकला 
की भावभिव्यक्ति का दर्शन करने आते है । युवात च्वाग ने खजुराहो मे अनेक विहार तथा दस 
मन्दिर देखे ये | यहाँ पर महात्मा बुद्ध की एक अति विशाल प्रतिमा है जिस पर आाठवी शत्ती ई० 
की लिपि में लोक धम्म उत्की्ण है। यहाँ पर अनेक भव्य मन्दिर भी है जो तीन भागों मे विभक्त 
किये जा सकते हें--पश्चिमी, उत्तरी तथा दक्षिण पूर्वी । पश्चिमी मन्दिर समूह मे ब्राह्मण, शैव 
तथा वैष्णव मन्दिर है । उत्तरी मन्दिर समुह में एक अति भव्य तथा कुछ लघु वैष्णव मन्दिर हैं । 
दक्षिण पूर्वी मन्दिर समृह मे अनेक जैन मन्दिर है। खजुराहो का सबसे प्राचीन मन्दिर चौखंड 
योगिनी सन्दिर है । 

(३७) गान्धार--यह पोडश महाजनपदों मे से एक था। अशोक के पंचम शिलालेख के 
आधार पर यह कहा जा सकता है कि पश्चिमोत्तर पंजाब तथा निकवट्वर्ती प्रदेश को गरान्धार कहा 
जाता था। इस प्रकार यह सिन्धु नदी के दोनों ओर अवस्थित था। प्राचीन काल मे, इसमे 
रावलपिण्डी और पेशावर सम्मिलित थे। गान्धार की प्राचीन राजधानी पुष्करावती थी । कुछ 
विद्वानों का विचार हे कि गान्धार जनपद में काश्मीर तथा तक्षशिला के प्रदेश सम्मिलित थे । 
युवान च्वाग ने गान्धार को पूर्व से पश्चिम तक १००० ली तथा उत्तर से दक्षिण मे २०० ली तक 
विस्तृत बताया है । उसके अनुसार यह देश खाद्यान्नो से प्रचुर था तथा यहाँ की जलवायु गरम थी 
उसने मान्धार मे एक सहस््र जीर्णं विहार देखे थे । 

(३८) गया--गया विहार प्रान्त मे है। इसके उत्तर की ओर साहवंगज और दक्षिण की 
ओर प्राचीन गया नगर है । गया तीर्थ स्थान है । वायुपुराण के अनुसार यहाँ पर गयासुर ने तपस्या 
की थी । महाभारत में इसे एक पुण्य स्थल कहा गया है । बोद्ध साहित्य में गया का उल्लेख एक 
ग्राम और तीर्थ के रूप में मिलता है। महात्मा बुद्ध गया गये थे । गया के दक्षिण पश्चिम मे स्थित 
गया पर्वत पर अशोक ने १०० फुट ऊँचा वापाण स्तृप बनवाया था । फाह्यान तथा युवान च्वाग ने 
गया का उल्लेख किया है । युवान च्वाग के अनुसार नगर के उत्तर मे एक स्त्रोत था, जिसका जल 
पवित्र माना जाता था । आधुनिक समय में गया का महत्व पितरो का तपंण करने के लिये है । 

(३६) गिरनार (गिरिनगर)--इसे ग्रिरतार या ग्रेरिनगर कहा जाता है। अभिलेखो मे 
इसका उल्लेख ऊर्जयत के नाम से हुआ है । महाक्षत्रप रूद्रदामन के जुनागढ़ अभिलेख मे कहा गया 
है कि अशोक के शासन काल में तुषासर्फ नामक एक अधीनस्थ यवनराज राज्यपाल के रूप से 

सुराप्ट्र पर राज्य करता था, जिसकी राजधानी गरिरिनगर थी। जैनग्रन्थ अनुयोगद्धार के अनुसार 
यह ऊर्जयतपवंत्त के समीप स्थित था। यह जैनियो का तीर्थ स्थान है तथा यहाँ पर जैन तीर्थंकर 
सेमिनाथ तथा'पाश्व॑नाथ के मन्दिर भी स्थित हैं। जैन ग्रस्थ उत्तराध्ययन सूत्र के अनुसार यहाँ पर 
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वृद्धावस्थां मे अरिष्टनेमि ने शरीर त्याग किया था। ल्थूडर्स की तालिका में ग्रिरिनगर का वर्णन 
एक नगर के रूप से किया गया है । 

(४०) गिरिवन्रज--इसे राजयूंह भी कहा जाता है, जो मगध की प्राचीन राजधानी था । 
रामायण, आंदिकाण्ड मे इस नगर के निर्माता का नाम वसु बताते हुये, इसे वसुमती कहा गया है । 
इस नगर का विस्तृत विवरण राजगुह नगर के अन्तर्गत किया जायेगा । 

(४१) भोक्र्ण--रामायण, महाभारत तथा अनेक पुराणो मे इस नगर का उल्लेख मिलता 
है । रामायण के अनुसार भागीरथ तामक ऋषि ने इस स्थान पर सन्तान प्राप्ति के लिये तपस्या ' 
की थी, महाभारत तथा पद्मपुराण में गोकर्ण को तीर्थस्थान कहा गया है। सौरपुराण में इसे रेवा 
नदी के तट पर स्थित कहा गया है। इसी पुराण में सिन्धु नदी के तट पर स्थित दक्षिणी गोकर्ण 
का विवरण मिलता है । रामायण मे वणित गोमुखि को गोकर्ण से समीकृत किया जा सकता है । 

(४२) गोवर्धन--मथुरा जिले में वुन्दावन से लगभग ३० किलोमीटर दूर पर गोवर्धन 
पर्वत (पहाड़ी) स्थित है। इसका उल्लेख महाभारत, भागवत पुराण, कालीदास रचित रघुवंश 
तथा योगिनीतंत्र में मिलता है | महाभारत के उद्योग पर्व में कहा गया है कि अतिवृष्टि के कारण 
इन्द्र से अपनी गायो तथा पुरवासियों की रक्षा करने के लिये भगवान कृष्ण ने इसे अपनी कनि- 
ष्ठिका पर छत्र के रूप मे घारण किया था। भागवत पुराण के अनुसार गोवर्धन पहाडी पर 
चक्रेश्वर महादेव का मन्दिर तथा श्रीनाथ (गोपाल) की मूर्ति स्थित है । 

(४३) घोषिताराम--धोषिताराम कौशाम्वी के दक्षिणपूर्व में स्थित था । सातवी शताब्दी 
ई० में युवान च्वांग ने कौशाम्बी जाते समय जिन दस ध्वस्त विहारों को देखा था, उनमे सें 
घोषिताराम का विहार भी था | इसके दक्षिण पूर्व तथा पूर्व में क्रमश' कुक्कुटाराम और पावरिया 
आम्बवन विहार थे । घोषिताराम के विहार का निर्माण घोषित नामक श्रेष्ठी ने कराया था । 
अंशोक ने इसके समीप २०० फीट से भी अधिक ऊँचा स्तृप बनवाया था। दीघनिकाय से पता 
चलता है कि मण्डिस तथा जालिय नामक दो परित्राजक यहाँ पर महात्मावुद्ध से मिले ये ।' 
संयुक्त निकाय के अनुसार महात्मावुद्ध के निर्वाणोपरान्त आनन्द यही पर रहते थे । 

(४४) चम्पा--चम्पा नगर आधुनिक भागलपुर के' मिकट स्थित है। पूर्वकाल में चम्पा 
अगो की राजधानी थी तथा तव इसका नाम मालिनी था। बाद में चम्पा नामक राजा ने इसका 
नाम चम्पा रख दिया | दीघनिकाय के अनुसार इस नगर का निर्माण महागोविन्द ने कराया था। 
यहाँ पर महात्मावुद्ध तथा महावीर स्वामी आये थे । महावीर स्वामी ने तो यहाँ पर तीन बार 
चातुर्मास्य व्यतीत किये थे । युवान च्वांग ने चम्पा को एक तीर्थस्थान' कहा है। दशकुमारचरित 
में चम्पा नगर मे दुष्टो का बाहुल्व बताया गया है। जैनग्रन्थ चम्पकश्रेष्ठिक में चम्पा को एक 
समृद्धिशाली नगर कहा गया है । 

(४५) चित्रकूट--इलाहावाद से दक्षिण-पश्चिम मे १०४ किलोमीटर दूर बाँदा जिले में 
स्थित चित्रकूट एक पहाड़ी है । रामायण (भयोध्याकाण्ड) मे इसे भारद्वाज आश्रम से २० मील 
दूर स्थित कहा गया है । अयोध्या काण्ड के अनुसार भगवान राम ने पयस्विती या मंदाकिनी के 
के तट पर स्थित इस पहाड़ी पर निवास किया था। भारद्वाज आश्रम से लौटते समय वे यहाँ पर 
कांये ये । चित्रकूट में मंदाकिनी तथा मालिनी नामक नदियाँ प्रवाहित होती थी। महाभारत मे 
चित्रकूट पदेत तथा मंदाकिनी नदी का उल्लेख मिलता है | भागवत पुराण तथां ललित विस्तार मे 
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चित्रकूट का एक पहाड़ी के रूप मे उल्लेख है। जैनग्रन्थ भगवती-टीका मे चित्रकूट को चित्तकुड 
कहा गया है। कालीदास ने रघुवश मे इसका वर्णन करते हुए इसे किसी वन्य वृषभ द्वारा अपने 
सीगो द्वारा सर पर उठायी गई चट्टान की भाँति बताया है। 

(४७) तंजोौर---तंजौर एक प्राचीन नगर है | यह दक्षिण भारत में कावेरी वदी के तट पर 
मद्रास से दक्षिण पश्चिम में ३८४ किलोमीटर दूर स्थित है। प्राचीन काल में इसे चोल तरेशो, नायक 
तथा मराठा राजाओ की राजधानी होने का गौरव प्राप्त हो चुका है। यहाँ पर भारत का सर्वोच्च 
मन्दिर वृहदेश्वर है । इसमे एक विशाल शिवलिंग है जो २१७ फीट ऊँचा है। यह चारो ओर से 
एक लम्बी परिखा से परिवेष्ठित है । वृहदेश्वर मन्दिर के सामने पाषाण निर्मित एक विशाल नन्दि 
वैल बना हुआ है । मन्दिर मे विशाल तोरण एवं मण्डप भी है | सुदूर दक्षिणी तंजौर से होयसल 
नरेश सोमेश्वर और रामनाथ के अभिलेख भी मिले है । तंजोर के अन्य मन्दिरों में चण्डेश्वर का 
मन्दिर भी प्रमुख है । 

ह (४८) तक्षशिला--प्राचीन काल मे तक्षशिला उत्तर-पश्चिमी भारत का एक इतिहास 
असिद्ध नगर था। यह प्रारम्भ मे पूर्वी गान्धार की राजधानी था। रामायण के अनुसार भरत 
के पुत्र तक्ष द्वारा इसकी स्थापना किये जाने के कारण इस नगर का नामकरण तक्षशिला हुआ । 
पाणिनि तथा पातजलि ने इस नगर का उल्नेख किया है । अशोक के शासनकाल में तक्षशिला 
सदैव विद्रोहशील प्रान्त था । एरियत ने इस नगर को विशाल, समृद्ध तथा जनाकीर्ण कहा है। 
युवान च्वाग ने तक्षशिला की परिधि २००० ली तथा इसकी राजधानी की परिधि १० ली बताई 
है । बौद्ध तथा जैन परम्पराओ मे इस नगर को शिक्षा का प्रमुख केन्द्र कहा गया है--जो सत्य 
है। यहाँ पर विविध विपयक शिक्षा प्राप्ति के लिये भारत के विभिन्‍त भागो से अनेक विद्यार्थी 
आते थे । कोशल नरेश प्रसेनजित तथा मगध नरेश विम्बिसार के प्रख्यात राजवैद्य जीवक ने यही 
पर शिक्षा प्राप्त की थी। बिनदुसार के शासनकाल में मभशोक तथा अशोक के शासन काल 
'में कुणाल यहाँ का राज्यपाल था। मौर्यो के उपरान्त तक्षशिला इन्डोबैक्ट्रियन साम्राज्य के 
अन्तर्गत चला गया । उनके पतनोपरान्त यह क्रमशः शकों और पहलव राजाओ के अधीन हो गया । 
चौथी शती ई० के अतिम चरणो मे फाह्यात इस नगर मे आया तथा उसने यहाँ पर कई स्तूप 
देखे आधुनिक समय में तक्षशिला के अवशेप रावलपिण्डी से ३२ किलोमीटर दूर उत्तर पश्चिम 
में मिले है । इससे यह स्पष्ट होता है कि इस नगर का निर्माण सुनियोजित ढगे से किया गया 
था । तक्षशिला के स्मारको में 'धर्मराजिका स्तूप' उल्लेखनीय है | यह नगर गान्धार कला के भी 
कई अन्यतम उदाहरण प्रस्तुत करता है । 

(४४) ताम्नलिप्ति--यह नगर पूर्वी समुद्रतट पर संबसे बड़ा बन्दरगाहु था। इस स्थान 
पर पश्चिमी बंगाल का तामलुक नगर स्थित है। गंगा का मार्ग बदल जाने के कारण आधुनिक 
नगर समुद्रतट से दुर हो गया है । ताम्रलिप्ति के प्राचीन नगर का वर्णन महाभारत में मिलता है, 
जिसके अनुसार ताम्रलिप्ति तथा सुह्या दो प्रथक प्रदेश थे | टालमी ने इसे 'ठेमेलाइटीज” कहा है । 
मौयों के अधीन यह मगध साम्राज्य का भाग था। ताम्रलिप्ति से ही प्रसिद्ध चीनी यात्री फाह्मान 
ते स्वदेश के लिये प्रस्थान किया था। सातवी शत्ती ई० में ताम्नलिप्ति के प्रसिद्ध बराह विहार मे 
इत्सिग ठहरा था। युवात च्वाग के अनुसार इस नगर की परिधि दो मील थी । दशकुमार चरित 
छ्द् 
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से ज्ञात होता है कि ताम्रनलिप्ति बन्दरगाह से भारतीय व्यापारी सिंहल, यूनान, जावा तथा चीन 
देश को जाते थे । इस त्गर मे बौद्ध धर्म पर्याप्त सक्रिय था। महावश के अनुसार अशोक के धर्म 
प्रचारको ने इसी बन्दरगाह से लंका के लिये प्रस्थात किया था । १६४० ई० मे पुरातत्व विभाग 
द्वारा ताम्नलिप्ति मे उत्खसनन कार्य किया गया । यहाँ से प्राप्त सामग्री से यह स्पष्ट होता है कि 
मिस्र तथा भारत के बीच यहाँ से व्यापार होता था । कालीदास के रघुवंश के अनुसार पूर्वी द्वीप 
समूह से यहाँ पर मसाले आते थे । अभिधान चिन्तामणि के अनुसार इस नगर को 'तामलिप्त', 
'तमालिनी,! 'स्तम्बपुर' तथा “विष्णु गृह' भी कहा जाता था । 

(५०) तिरुपति--तिरुपति मद्रास से ११५ किलोमीटर पश्चिमोत्तर मे आधुनिक आन्ध्र 
प्रदेश मे स्थित है। यहाँ पर सात पहाडियो का अति रमणीक भुण्ड है जिसके शिखर पर तिरुपति 
मन्दिर स्थित है। ये सात पहाड़ियाँ उस साँप के सात शीर्ष की प्रतीक है जिस पर बेकटाचलपति 
अथवा भगवान वेकटेश्वर रहते है | सर्प के शरीर का मध्य भाग नरसिंह का है तथा उसकी पंछ 
वाला छोर मल्लिकार्जून का आवास है। यह विश्व का सर्वाधिक धनी मन्दिर है तथा आधुनिक 
समय से यहाँ पर सर्वाधिक भक्तगण दर्शनार्थ आते है । मनोकामना पूर्ण होने पर यहाँ देवता को 
केश भेट किये जाते है । रख रखाव, स्वच्छुता तथा अनुशासन की हृष्टि से यह सर्वश्रेष्ठ तीथे 
स्थान है । इस मदिर की निर्माण कला दक्षिण भारतीय स्थापत्य का अद्भुत उदाहरण प्रस्तुत 
करती है । 

(५१) थानेश्वर--संस्क्ृत साहित्य में वणित यह एक प्रर्यात प्राचीन नगर है। यह 
आधुनिक दिल्‍ली तथा प्राचीन इद्रप्रस्थ चगर के उत्तर में अम्बाला और करनाल के बीच स्थित 
था । यह बन्मावर्त क्षेत्र का केन्द्र बिन्दु था, जहाँ भारतीय आर्यो का सबसे पहले विस्तार हुआ । 
इसी के निकट कुरुक्षेत्र स्थित है, जहाँ कौरवो-पाण्डवो के वीच अठारह्‌ दिन तक युद्ध हुआ था जो 
महाभारत मह/क्षाव्य का प्रमुख विषय है। थानेश्वर को स्थानेश्वर भी कहते थे, जो शिव का पवित्र 
स्थाव था । छठी शताब्दी के अंत मे यह पृुष्यशृति वंश की राजधानी बना और इसके शासक 
प्रभाकर वर्धव ने इसे एक विशाल साम्राज्य का, जिसके अंतर्गत मालवा, उत्तर-पश्चिमी पंजाब और 
राजपृताना का कुछ भाग आता था, केन्द्रीय नगर बनाया । 

प्रभाकर वर्धन के छोटे पुत्र हर्ष वर्धत के काल (६०६-६४७) में इसका महत्व घठ गया । 
उसने अपने अपेक्षाकृत अधिक विशाल साम्राज्य की राजधानी कन्नौज को बनाया । सातवी और 
भाठवी शताब्दी मे हूुण आक्रमणो के फलस्वरूप इस नगर का तेजी से पतन हो गया, फिर भी यह्‌ 
हिन्दुओं का पवित्र तीर्थस्थल बना रहा । १०१४ ई० में यह सुलतान महमुद द्वारा बूटा तथा चष्ठ 
क्रिया गया और अन्ततः पजाब के गजनवी राज्य का अग हो गया । इसके इर्द-गिर्द क्षेत्र में तराइन 
के दो तथा पानीपत के तीन युद्ध हुए जिन्होंने कई बार भारत के भाग्य का निर्णय किया । तृतीय 
मराठा-युद्ध के उपरान्त यह भारतीय ब्रिटिश साम्राज्य का अंग हो गया । 

(५२) दशपुर--बृहत्सहिता मे एक नगर के रूप मे इसका वर्णन मिलता है। पश्चिमी 
रैलवे की राजस्थान-मालवा शाखा पर यह एक सुप्रसिद्ध स्थाव है । इसे मध्यप्रदेश के मंदसोर जिले 
से समीकृत किया जाता है । बाणकृत कादम्बरी के अनुसार यह उज्जयित्ती के निकठ मालवा मे स्थित 

था। सभवत., यह पश्चिमी मालवा में था। प्राचीन दशपुर शिप्रा की एक सहायक नदी सिवन के 
उत्तरी या बाएँ तट पर स्थित था। बच्धुवर्मन के मंदसोर-अभिलेख से लाट एवं दशपुर का वर्णन 
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है। क्षहरात क्षत्रप नह॒पान के शासनकाल में उसके दामाद उपवदात ने दशपुर में अनेक लोको- 
पयोगी कार्य करके अशोक जैसी छ्याति अजित की थी । दशपुर एवं विदिशा दो पड़ोसी नगर थे 
जो गुप्तकाल मे उज्जयिनी से स्पर्धा करते थे। जैनग्रंथ आवश्यक चुर्णी से विदित होता है कि 
' दशपुर में कुछ व्यापारी निवास करते थे और तत्र से इसे दशपुर कहा जाता था । 

(५३) दारका--इसे कुशस्थली भी कहा जाता है । स्कन्दपुराण के अनुसार यह एक तीर्थ- 
स्थान है । योगिनीतंत्र में भी इसका उल्लेख हुआ है । जैनग्रथ नायाधम्मकहाओ मे कहा गया कि 
वारवै हारावती कृष्ण वासुदेव (कण्ह वासुदेव) का निवास-स्थान था। हरिवंश के अनुसार यह 
नगर फाटको द्वारा समुचित रूप से सुरक्षित, अतियुन्दर भित्तियो से अलंकृत, परिखाओं द्वारा 
परिवेष्टित, प्रासादों से युक्त, पुष्करो और निर्मत जलवानी लघुसरिताओ तथा वाटिकाओं से 
सुसज्जित था । यह सात पुनीत नगरियो मे से एक था। ऐसा प्रतीत होता है कि दो द्वारकाएँ थी, 
जिनमे एक अपेक्षाकृत अधिक प्राचीन है। प्राचीन द्वारका कोडितर के पास थी । सोमात एवं पिगात्र 
नदियो के मुखो के बीच समुद्र-तट पर जो छोटा ढृह है और जो कोडिनर से लगभग तीन मील 
दूर है, वह एक मंदिर के भग्नावभेष से घिरा हुआ है। इसे हिन्दू लोग मूल द्वारका कहते हैं जहाँ 
पर कृष्ण रहते थे, और यही से वे भोखामण्डल की द्वारका में गये | जरासंध के लगातार आक्रमणों 
से विवश होकर कृष्ण ने इसे वसाया था। इसका उद्यान रैवतक एवं पहाड़ी ग्रोमन्त थी । यह 
लम्बाई मे दो योजन एवं चौडाई में एक योजन थी । ब्रह्मपुराण में आया है कि वृष्णियो एवं अधको 
ने कालयवन के डर से मथुरा छोड दी और कृष्ण की सहमति लेकर कुशस्थली चले गये और द्वार- 
का का निर्माण किया । कृष्ण ने समुद्र से १२ योजन भूमि माँगी, वाटिकाओं, भवनों एवं हढ दीवारों 
के साथ द्वारका का निर्माण किया और वहाँ मथुरावासियों को वस्तनाया । जब कृष्ण का देहावसान 
हो गया तो नगर को समुद्र ने डुवा दिया और उसे वहा डाला, जिसका उल्लेख भविष्यवाणी के रूप 
में मोसल पर्व तथा ब्रह्मपुराण मे हुआ है । उद्योग पर्व मे यह आनते की राजधानी कही गयी है । 
आधुनिक द्वारका काठियावाड़ में ओखा के पास है। प्रभास-खण्ड (स्कन्दपुराण) में द्वारका के विपय 
में ४४ अध्यायो एवं २००० शलोको का एक प्रकरण आया है । इसमे कहा गया है-“जो पुण्य वाराणसी, 
कुरुक्षेत्र एवं नर्मदा की यात्रा करने से प्राप्त होता है, वह द्वारका में निमिप मात्र मे प्राप्त हो जाता 
है,” द्वारका की तीर्थ॑यात्रा मुक्ति का चौथा साधन है । व्यक्ति सम्यक्‌ ज्ञान (त्रह्मज्ञान), प्रयाग-मरण 
या केवल कृष्ण के पास गोमती-स्तान से मुक्ति प्राप्त करता है । 

(५४) दारसमुद्र--द्वारसमुद्र आधुनिक हैलविड़ का प्राचीन नाम है। यह होयसल राजाओ 
की राजधानी थी जो वर्तमान कर्नाटक क्षेत्र पर शासन करते थे । इस राजधानी की स्थापना विहिय 
ने की जो वाद में विप्णुवर्धन (लगभग ११११ १४ ई०) के नाम से विख्यात हुआ । यह नगर वैष्णव 
घर्मं का केन्द्र था। विख्यात वैष्णव संत रामानुज को विष्णुवर्धन की ही संरक्षकता प्राप्त थी । इस 
राजा ने कई भव्य विष्णु मदिर वनवाये थे। द्वारसमुद्र मे बना विष्णु मंदिर अपने सौदर्य और कला 
के लिए बहुत विख्यात हुआ। किसी समय द्वारसमुद्र का राज्य देवग्रिरि तक फैला हुआ था। 

१३२६ ई० में सुल्तान मुहम्मद तुगलक की मुस्लिम सेना ने इस नगर को लूट-पाट कर बरबाद 
कर डाला । 

(५५) चालन्दा--यह सातवी शताब्दी का एक विश्वविस्यात बौद्ध विद्यापी5 था। नालन्दा 
दक्षिणी विहार में राजगिरि (राजगृह) के निकठ त्थित है भौर उसके ध्य॑ंसावशेष बड़गाँव नामक 
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ग्राम में दूर तक बिखरे पड़े हैं। यह निश्चयपूर्वक नहीं कहा जा सकता है कि कब और किसने 
नालन्दा महाविहार की नींव डाली । फाहियान ने, जिसने पाँचवी शताब्दी में पाटलिपुत्र और आस- 
पास के क्षेत्रों में ध्रमण किया था, इसका उल्लेख नहीं किया है, किन्तु सातवी शताब्दी के पूर्वार्ध 
में भारत भ्रामण करने वाले चीनी यात्री ह्ेनत्साग ने इसकी भूरि-भूरि प्रशंसा की है।'इस 
प्रकार नालन्दा महाविहार ने, विश्वविद्यालय के रूप में पाँचची और छठी शताब्दियों में विशिष 
कीति अजित कर ली थी। वस्तुतः छ्वेन-साग का कथन है कि गुप्त सम्राट नरसिहग्रुप्त बाला- 
दित्य (लगभग ४७० ई०) ने नालन्दा में एक सुन्दर मन्दिर का निर्माण कराया और उसमे ८० 
फुट ऊँची ताँबे की बुद्ध अतिमा की स्थापना की । जिन दिनो द्ेनसांग नालन्दा विश्वविद्यालय 
में शिक्षा प्राप्त कर रहा था, उस समय शीलभद्र नामक बंगाली बौद्ध भिक्षु वहाँ का महास्थविर 
था| प्राय' इसी काल मे शैलेन्द्र शासक वालपुत्र देव ने मगध के तत्कालीन शासक देवपाल की 
अनुमति से वालन्दा में एक नये विहार का निर्माण इस आशय से कराया कि जावा से नालन्दा 
शिक्षा प्राप्त करने आने वाले भिक्षुओ को निवास की सुविधा प्राप्त हो सके । 

वास्तव में नालन्दा विहार अन्तर्राष्ट्रीय ख्याति प्राप्त विश्वविद्यालय था। वहाँ केवल 
भारत से नही, बल्कि सुदूर तिव्वत, चीन, जावां और लंका से अनेकानेक विद्यार्थी और विद्वान 
आते रहते थे | यद्यपि यहाँ सभी प्रकार की शिक्षा दी जाती थी तथापि बौद्ध घ॒र्मं की महायान 
शाखा का अध्ययन-अध्यायन विशेष रूप से होता था। वहाँ हस्तलिखित ग्रंथों का एक विशाल 
पुस्तकालय, जो तीन विशाल भवनों मे, जिनमें से एक नौ खंडों (मंजिलों) का था, स्थापित था । 
आज के किसी भी भारतीय विश्वविद्यालय को यह श्रेय प्राप्त नही है। वहाँ का अनुशासन कठोर 
था और समय की सूचना जलघडी द्वारा विधिवत्‌ दी जाती थी। सभी श्रश्तो एवं समस्याओं पर 
खुलकर वाद-विवाद होते थे । शिक्षा के इस महान केन्द्र का कब और कैसे विनाश हुआ, यह 
निश्चय पूर्वेक ज्ञात नही है, किन्तु ध्वंसावशेपो के अध्ययन से प्रतीत होता है कि एक भयंकर 
अग्निकाड इसका कारण था। ह 

(५६) भासिक--नासिक पुराणो मे वणित नासिक्री या नैसिक तथा रामायण का जनस्थान 
है। यह चुहत्संहिता मे वर्णित नासिकया है। ल्युडर्स की तालिका में इसका वर्णन एक नगर 
के रूप मे हुआ है। ब्रह्माण्डपुराण के अनुसार यह नमंदा के तट पर स्थित था। लक्ष्मण द्वारा 
यहाँ शू्पणखा की नाक काट लिए जाने के कारण इसका नाम नासिक पडा। नासिक आधुनिक 
नासिक हैं जो बंबई से लगभग ११० किलोमीटर पश्चिमोत्तर से स्थित है। नासिक जिले 
का मुख्यावास नासिक गोदावरी के दाहिने तट पर नासिक रोड स्टेशन से लगभग ६ किलोमीटर 
पश्चिमोत्तर मे स्थित है । आध्य के सातवाहन-नरेशो के शासन-काल में नासिक बौद्धों के भद्या- 
निक संप्रदाय का गढ़ था | नौ पहाड़ियो पर स्थित होने के कारण इस मत की पुष्टि होती है कि 
यह नौ कोणो वाला था। नगर के तीन भाग हैं : गोदावरी नदी के वाएँ तट पर स्थित पश्चवंटी 
या प्राचीन नासिक, पश्चवटी के दक्षिण में गोदावरी नदी के दाहिने तट पर नौ पहाड़ियों पर 
स्थित मध्य नासिक और पश्चवटी के पश्चिम में उक्त नदी के दाहिने तट पर स्थित आधुनिक 
नासिक । नासिक की बौद्ध गहाएँ सुविर्यात है । उनको पण्डुलेण कहा जाता है। वे सडक-तल से 
लगभग ३०० फीठ की ऊँचाई पर हैं । वे हीनयान बौद्धों के एक संप्रदाय भद्रयाचिको द्वारा ,खुद- 
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, वायी गयी हैं । वहाँ पर कुल तेईस गुफाएँ हैं। सबसे प्राचीन चैत्य गुफा है जिसकी तिथि ईस्वी 
सन्‌ के प्रारंभ में है । 

(५७) पाठलिपुत्न--पाटलिपुत्र को मगध साम्राज्य की राजधानी होने का गौरव प्राप्त 

था। इसके राजोद्यान के अहते में उगे बहुसंख्यक पुष्पों के कारण इसके प्राचीन नाम कुसुमपुर 
और पुष्पपुर भी ये । यह नगर सोन और गंगा नदी के संगम पर आधुनिक पढना तथा वांकीपुर 
के निकट स्थित था | मगध से वैशाली जाते समय महत्मा बुद्ध ने अमजातगणत्रु के अमात्यों को इस 
नगर का मापन करते हुए देखा था । पाटलिपुत्र का दुर्ग राजा अजातशत्रु (लगभग ४६४-४६७ ई० 
पू०) बनवाया और उसके पौत्र उदयी (लगभग ४४३-४१८ ई० पू०) ने पाटलिपृत्र दुर्ग के पडोस 
में गंगा तट पर कुसुमपुर की स्थापना की । दोनो नगर शीघ्र मिलकर एक हो गये और मौर्य राजा 
चन्द्रगुप्त के अधीन पाटलिपुत्र नगर का राजधानी के रूप मे विकास हुआ । नगर के चारो ओर 
लकड़ी की प्राचीर वनी हुई थी, जिसमें ५७० वुर्ज तथा ६४ द्वार थे। प्राचीर के वाहर नगर की 
रक्षा के निमित्त गहरी खाई थी, जिसमे सोन नदी का पानी भरा रहता था। प्राचीर के भीतर 
राजा का महल था, जिप्तके ध्वंसावजेष आधुनिक कुमराहार ग्राम के निकट मिले हैं । राजा का 
महल इतना भव्य था कि सेगस्थनीज ने उसके सामने सूसा तथा एकबताना के राज महलो- 
को हेय बताया था । राज महल लकडी का बना हुआ था और अब लगभग नष्ट हो गया है । 
वाद में अशोक ने नगर के अंदर पत्थर का महल वनवाया । यह महल भी नष्ट हो गया है, किन्तु 
पांचवी शताव्दी ई० मे जब फाहियान पाटलिपुत्र आया था, यह वर्तमान था। चीनी यात्री इस 
भव्य महल को देखकर इतना चकित हो गया कि उसे विश्वास नही हुआ कि यह मनुष्यों का 
बनाया हुआ है, वह इसे असुरो के द्वारा तिभित समझता था । 

पाटलिपुत्र गुंग और कण्व वश के राजाओं की राजधानी रहा । उड़ीसा के राजा खारवेल 
और संभवत भारतीय यवन राजा मिनाण्डर ने इस पर आक्रमण किया, फिर भी नगर फलता- 
फूलता रहा । यह गुप्त सम्राठो की राजधानी रहा, जिन्होंने ३२० ई० से ५०० ई० तक राज्य 
किया । उतका राज्य काल भारतीय इतिहास का स्वर्ण काल माना जाता है और पाठलिपुत्र उस 
युग में भारतीय संस्क्ृति और सभ्यता का महान्‌ केन्द्र था। गुप्त वंश के पतन के बाद इस नगर 
का महत्व घटने लगा | सातवी शताब्दी ई० मे इसका स्थान कन्नौज ने ले लिया । बाद में नवी 
शताब्दी मे पाल राजाओं ने मुदगग्रिरि (मुगेर) को अपनी राजधानी बनाया। मुसलमानों के 
शासन काल मे पाटलिपुत्र को दुदित देखने पड़े | प्राचीन पाटलिपुत्र के निकट स्थित पटना अब 
विहार की राजधानी है । 

(५८) पावा--पावा गोरखपुर जिले के पूर्व मे छोटी गड़क नदी के तट पर स्थित है। 
कनिघम ने अति प्राचीन स्थल पावा को पड़रौना से समीकृत किया है | यह जैनियों का एक तीर्थ 
स्थान समझा जाता है । पावा नरेश पष्ठिपाल के प्रासाद में रहते समय महावीर ने अपने पाथिव 
शरीर को छोड़ा था | यह वही नगर था जहाँ बुद्ध चन्द लोहार के घर पर अपना अंतिम भोजन 
करके पेचिश के शिकार हुये थे । पावा से कुशीनारा आते समय महाकस्सप ने बुद्ध के महापरि- 
निर्वाण के विपय में सुना था | महापरिनिर्वाण-सूत्र के फा-ह्यान संस्करण के अनुसार वह राजगुह 

, के दक्षिण में दक्षिण-गिरि मे और महासंधिक विनय के अनुसार ग्रुप्नकूट पर ये । इस पुर मे मल्ल 
जन रहा करते थे जो तिष्ठापूर्वक महावीर एवं बुद्ध के निष्ठावान उपासक थे । 
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(५६) पुष्कलावती--सिन्धु नदी के पश्चिम में स्थित यह गंधार की प्राचीन राजधानी 
थी । इसे स्वात एवं काबुल नदी के संगम से थोडा पहले स्थित आधुनिक चारसहा से समीकृत किया 
जाता है। कुछ विद्वानो के अनुसार, प्रकारातर से पुष्कर नाम से विख्यात इस नगर को स्वात नदी 
के तट पर पेशावर से २८ किलोमीटर पूर्वोच्तर मे स्थित आधुनिक प्राग एवं चारसद्या से समीकृत 
किया जा सकता है | बताया जाता है कि इसकी स्थापना भरत के पुत्र एवं राम के भतीजे पुष्कर 
मे की थी । सिकन्दर के अभियान के समय (३२६ ई० पु०) यह भारतीय राजा हस्ति की राज- 

“धानी थी | टॉलेमी ने इसे 'प्रोक्लाइस' कहा है जो एक विशाल एवं जनाकीर्ण नगर था। माविस 
(लगभग ७४५ ई० पूृ०) के शासनकाल में यहाँ पर शकों का शासन हो गया । तारानाथ के अनुसार 
कनिष्क का पुत्र यहां रहा करता था । वृह॒त्सहिता मे इसका उल्लेख एक नगर के रूप में हुआ है। 

(६०) प्रयाग--प्रयाग का सर्वप्रथम उल्लेख ऋग्वेद मे मिलता है । इसके अनुसार यह अति 
पवित्र त्तीर्थे था तथा यहाँ पर 'सित्त-'असित' (ग्ंगा-यमुना) एक दूसरी से मिलती थी । रामायण 
में कहा गया है कि राम, लक्ष्मण एवं सीता ने, जब वे अयोध्या से ग्ंगा-यमुना के संगम पर आये, 
इस पवित्र नगर से धुआँ उठते हुए देखा था । महाभारत के अनुसार यह्‌॒ सम्पूर्ण संसार का पवि- 
झतम स्थान है । हरिवंश के अनुसार महान्‌ ऋषियों ने इसकी बडी प्रशंसा की है । योगिनीतंत्र में 
इसका उल्लेख किया ग्रया है । कूर्म पुराण एवं पद्म पुराण में भी इस प्रसिद्ध तीर्थ स्थान का वर्णन 
प्राप्त है। भीटा से प्राप्त कुछ अभिलेखों मे महाराज गौतमीपुत्र श्री शिवमघ, राजन वाशिष्ठीपुत्र 
भीमसेन (ह्विंतीय या तृतीय शताब्दी ई०) तथा महाराज गौतमीपुत्र वृषध्वज (तृतीय या चतुर्थ 
शती ई०) का उल्लेख है जो प्रयाग से सम्बन्धित थे । आदित्यसेन के अफसढ शिलालेख से ज्ञात 


होता है कि कुमारणुप्त ने, जिसने मौखरि नरेश ईशानुवर्मन पर विजय प्राप्त की थी, प्रयाग में 
धार्मिक आत्तमीत्सर्ग किया था । 


प्रयाग (चीनी, पो-लो ये-किया) आधुनिक इलाहाबाद है । भागवत पुराण के अनुसार यह 
एक धर्म क्षेत्र है। प्राचीन बौद्ध ग्रन्थो मे पयाग या प्रयाग गंगा तट पर स्थित एक तीर्थ या घाट बत- 
लाया गया है । प्रयाग मे गगा, यमुना एवं सरस्वती नामक नदियों का सगम है । हिन्दू इस संगम 
को बहुत पुनीत मानते है । सौर पुराण मे गगा-यमुत्ता के सगम का उल्लेख हैं। कालिदास ने रघु- 
वंश मे इस संगम का उल्लेख किया है । महाभारत के अनुसार सरस्वती सग्रम सार्वलौकिक रूप से 
पुनीत माना गया है। इस संगम पर स्तान करने से मनुष्य अत्यधिक पुण्यार्जन करता है। अयोध्या 
काण्ड रामायण के अनुसार राम, लक्ष्मण एवं सीता ने गंगा-यसुना के सगस पर जल के दो प्रकार 
के रंग देखे थे । प्रयाग नाम की उत्पत्ति “यज्ञ! धातु से हुई। जिसका अर्थ “यज्ञ' होता है। महा- 
भारत के असुसार यहाँ पर ब्रह्मा ने यज्ञ किया था । प्रयाग को तीर्थराज” भी कहा गया। यह 
सभी तीर्थों मे श्रेष्ठ था। ब्रह्म पुराण के अनुसार कुरु, दुष्यन्त एवं भरत नामंक तीन राजाओ ने 
यहाँ शासन किया था । विक्रमोर्वशी का नायक पुरुरवा यहाँ का शासक वतलाया गया है। प्रयाग 
धंग के अधिकार में था, जिसके वारे में कहा जाता है कि उसने जाह्नवी एवं कालिदी के जल में 
अपना शरीर परित्याग करके परमगतिप्राप्त की थी । कमौली दानपतन्र के अनुसार गहड़वाल-नरेश 
जयचंद्र ने प्रयाग की विवेणी मे स्तान किया था । 

प्याग में दान का बड़ा महत्व था। यह विश्वास व्याप्त था कि इस जीवन में यहाँ दान 
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करने से स्वर्गें और पुनर्जन्म में सम्राठ पद की प्राप्ति होती है। हर्ष यहाँ पर अपना सभी कुछ दान 
कर दिया करता था । यहाँ पर संगम स्‍्तान का भी विशेष महत्व था | कूर्म पुराण के अनुसार 
संगम स्नान से स्वर्ग लोक को प्राप्त कर पुनर्जन्म से मुक्ति मिलती हैं। पद्म पुराण के अनुसार 
प्रयाग मे निवास स्थान वलाते वाला सभी पापों से मुक्त हो जाता है। प्रयाग में आत्महत्या धर्म 
संगत मानी जाती थी | प्रयाग मे श्राद्ध भी किये जाते थे | यहाँ पर प्रति बारहवे वर्ष कुम्भ पर्व 
का आयोजन होता चला आया है। आधुनिक समय में भी प्रयाग का महत्व पूर्वकाल के समान 
ही वना हुआ है। 

६१) प्रति्ठान--महाराष्ट्र के औरंगावाद जिले मे गोदावरी के उत्तरी तट पर स्थित 
प्रतिष्ठान (आधुनिक पैठान) को साहित्य मे शातकर्णि (सातवाहन या सालिवाहन) और उसके 
पुत्र शक्ति कुमार (जिन्हें साधारणतया नानाघाट अभिलेखो में वणित राजा शातकरणि और राज- 
कुमार शक्तिश्री से समीकृत किया गया है,) की राजधानी बत्तलाया गया है। महाराष्ट्र में गोदा- 
वरी-तट पर स्थित पैठान या प्राचीन प्रतिप्ठान या सुप्रतिप्ठाहार या सुप्रतिष्ठित वह स्थान था, 
जहाँ से गोविन्द तृतीय के त्तीन अभिपत्र उपलब्ध हुए हैं| प्रतिष्ठान का उल्लेख वाकाटक रानी 
प्रभावतीगुप्ता के पुना अभिपत्रों मे भी हुआ है । अशोक के पाँचवें और तेरह॒वें अभिलेखो मे वर्णित 
पेतेनिक लोगो को गोदावरी-तट-निवासी पैठान के निवासियों से समीकृत किया गया है। पैठान 
प्राचीन प्रतिष्ठान का आधुनिक नाम है, जो सातवाहन-नरेशों के शासनकाल मे एक समृद्धिशाली 
नगर था । कुछ विद्वानों का अनुमान है कि वे पैठान के सातवाहन राजाओ के पूर्वज थे । इसे 
दक्षिणापथ का सबसे वडा नगर वतलाया गया था ! 


(६२) पुरी--यह उडीसा के पुरी जिले मे है। ब्रह्मपुराण के अनुसार यह पवित्र नगर 
समुद्रतट पर स्थित है । योगिनीतंत्र मे इसे पुरुषोत्तम कहा गया है। कालिकापुराण में भी इसे 
इसी नाम (पुरुषोत्तम) से सम्बोधित किया गया है । यह रेतीला और दस योजन विस्तृत है तथा 
यहाँ प्रसिद्ध देवता पुरुषोत्तम का आवास है | इसमे दो स्पष्ठ भाग सम्मिलित है | बालुखंड, स्वर्गे- 
हार और चक्रतीर्थ नामक दो पुण्य-तीर्थों के बीच में स्थित है । यह जगन्नाथ के हिंदू मंदिर के लिए 
प्रसिद्ध है और ठीक बंगाल की खाड़ी के समुद्रतट पर स्थित है। प्रकारातर से इसे श्री क्षेत्र भी 
कहा जाता है, जो हिंदुओ का एक अत्यन्त पुण्य क्षेत्र है। इसे पुरुपोत्तम क्षेत्र भी कहा जाता है। 
यह पश्चिम मे लोकनाथ मन्दिर से, पूर्व में वालेश्वर मन्दिर तक, दक्षिण मे स्वर्गद्वार से पूर्वोत्तर में 
मटिया नदी तक फैला हुआ है । इसका आकार शखत के समान है, जिसके केद्र मे जगन्नाथ मन्दिर 
स्थित है । स्थापत्य की दृष्टि से यह मन्दिर उतना महत्वपूर्ण नही है जितना कि भुवनेश्वर का । 
मुख्य मदिर के अतिरिक्त, यहाँ पर अनेक लघु मदिर यथा माक्केण्डेशधर लोकनाथ, नीलकण्डेश्वर 
तथा कुछ अन्य तालाब है । 

(६३) प्राग्ज्योतिषपुर--महाभारत मे उल्लिखित आसाम के आघुनिक प्राज्त का प्राचीन 
नाम प्राग्ज्योतिष है। प्राग्ज्योतिपपुर की पहचान दक्षिण आसाम की घाटी मे स्थित गौहाटी नगर 
से भी की जाती है । हेमचन्द ने अभिधान-चिन्तामणि' मे प्राग्ज्योतिष को कामरूप का दूसरा नाम 
बताया है। कामरूप का यह नाम शकद्वीपी ज्योतिष मर्मन् ब्राह्मणों के वहाँ आगमन के कारण 
भा । उनके ज्योतिष ज्ञान के कारण कामरूप गौर ज्योतिष शास्त्र का सम्बन्ध स्थापित हुआ था। 
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काल मे इसे पो-लु-का-चे-पो कहा जाता था। भृग्ुकच्छ, भरुकच्छ का संस्कृत रूप है जिसका 
तात्पय॑ ऊँचा तट-प्रदेश है। यह नगर ठीक एक ऊँचे तट देश पर स्थित था। इसका वर्णन हुविष्क 
के मथुरा बौद्ध-प्रतिमा-लेख में भी मिलता है। गुर्जर-नरेश जयभट्ट तृतीय के एक दानपत्न में भी 
इस नगर का वर्णन हुआ है । भागवतपुराण मे इसे नर्मदा के उत्तरी तट पर स्थित वतलाया गया 
है । यूनानी भूगोलवेत्ता टॉलेमी के अनुसार समुद्र से कोई तीन मील दूर पर, नमंदा नदी के उत्तर 
की ओर स्थित वैरीगाजा एक बडा पुर था । मार्कण्डेयपुराण में इसे वेण्वा नदी पर स्वित बतलाया 
गया है | दिव्यावदान के अनुसार भरुकच्छ घना वसा हुआ एक सम्पन्न एवं समृद्धिशाली नगर था | 
युवान-च्वांग, ने इसकी परिधि २४०० या २५०० ली बतलाया है। यहाँ की भूमि लवणयुक्त थी । 
यहाँ समुद्री जल को गरम करके नमक बनाया जाता था और लोगों की जीविका का आधार 
समुद्र था। वृक्ष एवं भाड़ियाँ कम एवं बिखरी हुयी थी। यहाँ के निवासी क्षुद्र, धोखेब्राज, मूर्ख 
एवं कट्टरपंथ तथा विधर्म दोनो मे विश्वास करते थे | यहाँ पर दस से अधिक बौद्ध विहार थे जिनमें 
महायान स्थविर सम्प्रदाय के अनुयायी ३०० भिक्षु रहते थे । यहाँ पर लगभग दस देव मन्दिर थे 
जिनमे विविध सम्प्रदायों के मतावलम्बी रहते थे । 


(७२) भुवनेश्वर--यह खुर्द तहसील मे स्थित एक गांव है, जो कटक से ३० किलोमीटर 
दूर दक्षिण और पुरी शहर से ४८५ किलोमीटर उत्तर मे स्थित है । यह बलुये पत्थर के छोटे टीलो 
के ऊपर मखरला धरती पर स्थित है। ग्रीष्म ऋतु मे यहाँ बहुत गर्मी पड़ती हैं। वलियान्ती नदी 
के तट पर स्थित यह न केवल एक तीर्थ ही है वरन्‌ स्वास्थ्ववर्धक स्थान भी है। यहाँ पर थोड़ी 
किंतु ठिद्धराने वाली शीत भी पड़ती हे और वर्षा ऋतु में भी यहाँ सुहावना लगता है। यहां पर 
कुंचला के बहुत वृक्ष हैं। यहां पर अनेक सरोवर हैं जिनमें से कुछ का यथा, केदारेश्वर के समीप, 
केदारगौरी, ब्रह्मेश्वर के निकट ब्रह्मगरी और कपिलेश्वर मन्दिर के बाहर, कपिलहक्ूद का नामो- 
ल्लेख किया जा सकता है । सवस्ते वड़ा सरोवर विन्दुस्तायर है । केदा रयौरी सरोवर का जल मन्दाग्नि 
के लिए अतीव लाभकर है | यहां का प्रधान मन्दिर लिगराज मन्दिर स्थापत्य कला के दृष्टिकोण से 
अद्वितीय है। लिगराज को प्रकारातर से भुवनेश्वर या त्रिभुवनेश्वर भी कहा जाता है। इसके 
निर्माण की सभावित तिथि शक संवत्‌ ४८८ (६६७ ई०) हैं। ययाति केशरी ने इस मन्दिर का 
निर्माण प्रारम्भ कराया था, जिसे ललाट केशरी ने पूर्ण किया था। मुवनेश्वर मे परशुरामेश्वर 
सन्दिर भी है । 


(७३) मथुरा--यह नगर यमुना तट पर स्थित है और उत्तरप्रदेश के आगरा मंडल मे स्थित 
हैं। यह कीशास्बी के ठीक उत्तर-पश्चिम में ३४७ किलोमीटर दूर स्थित है। इस शहर को मधुपुरी 
भी कहा जाता था जिसे आधुनिक मथुरा नगर से २ किलोमीटर दक्षिण-पश्चिम मे स्थित वर्तमान 
महोली से समीक्षत किया जाता है। चीनी तीर्थयात्री फा-ह्यान ने इसे मा-ताऊ-लो कहा है । युवान 
च्वाडः ने इसे मो-तू-लो कहा है | एरियन ने अपनी पुस्तक इंडिका में मेगस्थनीज के आधार पर 
शहर को शूरसेनो की राजधानी बताया है। दालेमी ने भी इसका वर्णन किया है। जैन लोग इसे 
सौरि-पुर या सूर्यपुर कहते थे । मथुरा एक धनी, प्रगतिशील और घनी आबादी वाला नगर था । 
यहाँ पर अनेक समृद्ध और बड़े व्यापारी रहते थे । मथुरा के राजा यादव वंश के थे । मथुरा वैष्णव 
संश्रदाय का केन्द्र था। आधुनिक वैष्णन मत का जनक, भागवतधर्म भी यही प्रतिपादित किमा 
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गया था। कई शताब्दियों तक बौद्ध मतं मधुरा में प्रबल था। इस नगर में दूसरी शताब्दी 
ईं० पूृ० के मध्य से जैन धर्म की गहरी जडे जम गयीं। फा-ह्यान ने मथुरा में भिक्षुओं 
से भरे हुए अनेक विहार क्षेत्र देखे थे। तब इस नगर मे बौद्ध-मत विकासशील था। युवान- 
च्वाडः ने इसे ५,००० ली से भी अधिक विस्तृत और इसकी राजधानी की परिधि लगभग 
२० ली बतलायी है। यहाँ पर अशोक द्वारा निमित तीन स्तूप भी स्थित थे। गुप्तवंश के 
उत्कर्ष के पूर्व यहाँ पर सात नाग्र-नरेश राज्य कर रहे थे। मगध-नरेश जरासंध ने अपनी 
सत्ता के चरमोत्कर्प काल मे मथुरा तक और उसके समीपवर्ती प्रदेशों पर अपना आधिपत्य 
स्थापित किया, जहाँ के यादव-नरेण कंस ने अपनी दो पुत्रियों का विवाह उससे कर दिया 
और उसे अपना अधिराट माना था। महाभारत एवं पुराणो के अनुसार मथुरा का राजवंश 
यदु अथवा यादवों का था। यादव-जन विविध कुलो में विभक्त थे। समुद्रगुप्त से पराजित होने के 
पूर्व, मथुरा मे नाग एवं यौधेय णासन करते थे । पंजाब और काबुल नरेश मेनेन्डर ने भी इस पर 
अधिकार किया था । 

मथुरा वैष्णव-संप्रदाय का केद्र था । शक-क्रुषाणकाल मे मथुरा भागवत धर्म का गढ नहीं 
रह गया था । वृुन्दावन मे दोल्लीला-समारोह मे सम्मिलित होने के पश्चात्‌ अक्रूर के साथ श्री 
कृष्ण यहाँ आये थे । कृष्ण ने यहाँ पर एक धोबी की हत्या की थी तथा सुदामा नामक किसी माला- 
कार को वरदान एवं त्रिवक्रा नामक एक कुब्जा को दिव्य सौदय्य दिया था । अपने एवं अपने भाई 
बलराम को वस्त्र पहनाने के कारण एक बुनकर को पुरस्कृत किया था |) उन्होने कसम के हाथी 
एवं अंत मे मथुरा के अत्याचारी राजा कंस का वध किया था। 

(७४) मदुरा--रामायण के अनुसार यह रमणीक नगर बहुत दिनो तक राक्षसो से परिपूर्ण 
था । यह नगर वैगाई नदी के दाहिने किनारे पर स्थित है। यह मद्रास से लगभग ५५० किलोमीटर 
दूर दक्षिण के मुख्य रेलमार्ग पर स्थित है। यह मन्दिरों से भरा हुआ एक घाभिक नगर है। यहाँ के 
विष्णु मन्दिर का भीतरी भाग काले संगमरमर से निर्मित है, जिसमे प्रदक्षिणा के लिए पथ की भी 
व्यवस्था है । मदुरा का सबसे बडा मदिर मीनाक्षी का है जो लक्ष्मी ही हैं। यह मंदिर एक विस्तृत 
क्षेत्र मे बना हुआ है जिसका एक भाग मीनाक्षी के लिए और दूसरा शिव के लिए समर्पित है। 
मदुरा, पाण्ड्य राजाओ की राजधानी थी। यह जटावमंन की राजधानी थी जो तेरहवी शत्ताब्दी 
ईसवी में सिंहासनारूढ हुआ था और जिसने कर्णाठक के होयसल-नरेश सोमेश्वर पर विजय प्राप्त 
की थी । 

(७५) महावलियुरम--यह स्थान मद्रास के दक्षिण मे लगभग ५६ किलोमीटर दूर तथा चिंग- 
लपुत्‌ से दक्षिण-पूर्व मे ३२ किलोमीटर दूर पर समुद्र-तट पर स्थित है। एक वैष्णव संत के अनुसार 
यहाँ पर शिव, विष्णु के साथ रहते थे और इसी कारण हमे यहाँ दोनो देवताओं के मंदिर एक 
दूसरे के पास स्थित मिलते है । यह सात पगोडाओ का स्थान है। यहाँ पर कई प्राकृतिक एवं 
कृत्रिम गुफाएँ है । उनमे से कुछ में हमे पौराणिक हदृश्यो के अत्यंत आकर्षक सास्कृतिक चित्रण 
मिलते हैं। राक्षतों का दमन करती हुयी महिप-मदिनी, अर्जुन की तपश्चर्या, वर्षा के देवता इन्द्र 
के क्रोध के कारण पशुओ की रक्षा के लिए श्रीकृष्ण द्वारा गोव्धंनधारण आदि कुछ उल्लेखनीय 





१. भागवत पुराण, स्वन्ध ह, अध्याय, ४ १-१२ | 
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मूर्तियाँ है । विष्णु के वराह अवतार को शेपनाग पर विश्राम करते हुये उनके दाहिने पैर पर खड़े 
और पृथ्वी देवी को उनकी दायी जंघा पर विश्राम करते हुये अंकित किया गया है । 


(७६) मिथिला--मिथिला विदेह की राजधानी थी । भविष्य पुराण के अनुसार निमि के पुत्र 
मिथि ने मिथिला की स्थापना की थी । मिथिला को नेपाल की सीमा पर स्थित आधुनिक जनक- 
पुर नामक कस्बे से समीकृत फिया जाता है। इसके उत्तर मे मुजफ्फरपुर तथा दरभंगा के जिले 
जुड़े हुये है । रामायण के अनुसार विदेह राजा जनक के शासनकाल मे विश्वामित्र को अयोध्या से 
मिथिला पहुँचने मे चार दिन का समय लगा था । रीज डेविड्स के अनुसार मिथिला वैशाली से ५६ 
किलोमीटर दूर थी। रामायण में मिथिला के विपय में अनेक उल्लेख मिलते हैं। मिथिला के 
राजाओ में जनक अयोध्या नरेश दशरथ के सम्बन्धी थे | शिव के धनुष का भंग होने पर परशुराम 
यहाँ पर प्रतिशोक्ष लेने आये थे । महावीर स्वामी तथा महात्मा बुद्ध मिथिला में आये थे | मिथिला 
की गणना पंचभारत मे की जाती थी । यह मनोरम और स्वच्छ नगर था तथा यहाँ के निवासी 

स्वच्छ और सुसंस्क्ृत थे । गंगेश ने यहाँ पर तकशासत्र की शाखा का प्रतिपादन किया था और यहां 
से यह मत बंगाल के नवद्वीप में प्रचलित हुआ था । 

(७७) मोहनजोदड़ो--यह सिंध (पाकिस्तान) के लरकाना जिले मे है। यहाँ के अवशेष 
तृतीय सहस्राब्दी के उत्तराध की एक सुविकसित नागरीय सभ्यता का परिचय देते है । मोहनजोदड़ो 
में ताम्रपापाणिक युग की सभ्यता के प्रचुर अब शेप हमे प्राप्त होते है। अभी तक उत्खनित सिन्धु- 
घाटी के प्रागैतिकहासि स्मारकों का अध्ययन सत्कृतापूर्वक विभिन्न दृष्टिकोणो से किया जा चुका 
है कितु अभी तक की शोधो का सर्वाधिक अद्भुत अंग सिन्धु के अभिलेखों को पढना अभी शेप है। 
यहाँ की भूमिगत जलनि.सारण प्रणाली सुन्दर थी। यहाँ के ३६ फीट लम्बे, २६ फीट चौडे एवं ८ 
फीट गहरे विशाल स्तानागार में नीचे उतरने के लिये सीढियाँ बनी हुयी थी । 

(७८) राजगृह--विहार मे पटना जिले के अन्तर्गत आधुनिक राजगीर नामक छोटे से 
तगर का प्राचीन नाम राजगृह है। इसका निर्माण राजा बिम्बिसार (ई० पु० छठी शताब्दी) तथा 
उसके पुत्र अजातशत्रु ने कराया था। बुद्ध के महानिर्वण के कुछ ही महीनो उपरान्त यही पर 
प्रथम वौद्ध संगीति हुई थी । आजकल यह स्थान गरम-जल के स्रोतो के कारण अधिक प्रसिद्ध है । 
इस नगर के समीप ही पौराणिक शासक जरासन्ध की राजधानी के ध्वंसावशेप उपलब्ध हुए है । 
इसके अतीत गौरव का इतिहास कुछ कम रोचक नही है। मगध की पहली राजधानी यहीं 
पर विद्यमान थी । यह पाँच पर्वत-श्रेणियों द्वारा चारो ओर से घिरा हुआ था । इसीलिए इसको 
गिरिनगर भी कहा जाता था । कौटिल्य ने लिखा है कि वाहरी हमलो से सुरक्षित होने के कारण 
मिरि-दुर्ग बहुत उत्तम कोटि का नगर होता है। राजगृह की गणना गिरि-दुर्ग की कोटि में की 
जाती है। इसका प्राचीन नाम “गिरित्रज” था । भारत मे राजगुह की पर्वतमालाओ को सिद्धो और 
मुनियों की खान कहा गया है। “बुद्धचरित” के अनुसार किसी समय गौतम बुद्ध इस नगर मे आये 

थे। प्रथम बौद्ध संगीति यही पर हुई थी । जिस समय फाहियान यहाँ पहुँचा, उस समय यह नगर 
अपने दुदिन व्यतीत कर रहा था। युवान च्वाग ने इस नगर के प्राचीन महत्वपूर्ण स्थानों . तथा 
स्मारको का उल्लेख किया है। वहाँ पर उसने एक स्तूप देखा था, जिसका निर्माण अजातशन्रु ने 
कराया था। उसमें गोतम बुद्ध की अस्थियाँ रखी हुई थी। उसने राजग्रुह में विपुल्रों नामक 
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गिरिश्वंग का उल्लेख किया है। इसका भारतीय नाम विपुल-शूंग है, जिसका वर्णन महाभारत 
में हुआ है । 

(७६) रामेश्वरम-वंगाल की खाडी में स्थित यह एक पवित्र द्वीप है। यहाँ का रामनाथ- 
स्वामी मंदिर सुविख्यात है | अनुश्ुतियो के अनुसार इसे भगवान रामचद्ध ने तब स्थापित किया 
था, जब वे लंका के भत्याचारी राजा रावण के चंगुल में वंदिनी अपनी पत्नी सीता को छुडाने के 
लिए यहाँ से लंका गये थे । यह द्रविड्ग स्थापत्य का एक सुंदर नमूना है, जिसमे बडे बुर्ज, नक्कराशी 
की गई दीवाले और विस्तीर्ण गलियारे हैं। मंदिर चारो ओर से एक ऊँची प्राचीर से परिवेष्टित 
है, जो लगभग 5०० वर्ग फीट जगह घेरे हुए है। गढ़े हुये पत्थरों से निर्मित इसमे अनेक गोपुरम 
है । मंदिर के भीतर तालाव है । मंदिर मे एक शिवलिंग और अन्नपूर्णा, पार्वती तथा हनुमान की 
मूर्तियाँ हैं । 

(८०) लुम्बिनीप्राध---अशोक के रुम्मिनिदेई-अभिलेख भे लुम्बिनीग्राम का वर्णन प्राप्त 
होता है जो अब रुम्मिनिदेई या रूपदेई नामक छोटे से गाँव के नाम से विख्यात है। इसका नाम 
रुम्मिनिदेई के मंदिर के आधार पर पड़ा है । रुम्मिनिदेई कपिलवस्तु से केवल १६ किलोमीटर 
दूर पूर्व मे, भगवानपुर से तीन क्रिलोमीटर उत्तर में तथा पड़ेरिया से कोई डेढ किलोमीटर दूर 
उत्तर में स्थित है। चीनी यात्री फा-ह्यान एवं युवान-च्वाद्‌ लुम्बिवी वन आये थे। फा-ह्मान के 
अनुसार यह कपिलवस्तु से पचास ली दूर, पूर्व मे स्थित था। युवाच-च्वाद ने यहाँ पर अशोक 
द्वारा स्थापित एक स्तम्न का उल्लेख किया है जिसके सिर पर घोडे की एक मूत्ति थी। 
युवान-च्वाड ने यह भी बताया है कि उक्त अशोक स्तम्भ के समीप दक्षिण-पुर्वे की ओर बहने 
वाली एक छोटी सरिता थी, जिसे वहाँ के लोग तिलौर (तेल की नदी) कहते थे। उक्त 
अनुश्रुति वहाँ अब भी प्रचलित है और इस नदी को अब तिलार-तदी कहते हैं । रुम्मिनिदेई मे 
अपेक्षाकृत वाद का वना हुआ एक मदिर भी है जिसमे बुद्ध के जन्म को प्रस्तुत करते हुए एक 
चित्रित शिला-पट्ट है, जो उक्त स्थान के लुम्बिनीवन होते के विषय मे एक और प्रमाण है। अशोक 
के रुम्मिनिदेई स्तम्भ लेख में यह बताया गया है कि अपने राज्याभिपेक के बीसवें वर्ष मे राजा 
अशोक स्वयं वहाँ गया था और उसने उस स्थान की पुजा की थी। उसने लुम्विनीग्राम को करों 
से मुक्त कर दिया था । 


(5१) वल्लप्ी--यह गुर्जर देश मे एक समृद्धिणाली नगर था जहाँ पर शीलादित्य नामक 
राजा राज्य करता था । वलभी या वल्लभी नगर के अवशेष ग्रुजरात के प्रूरव में भावनगर के 
समीप प्राप्त हुये हैं । पाँचवी शताव्दी ई० के एक अभिलेख में इसका वर्णन वलभद्व की सुंदर 
राजधानी के रूप मे हुआ है। युवान-च्वाद ने इसे फा-ल-पी कहा है । युवान-च्वाड के अनुमार 
वसभी राज्य मे संपूर्ण गुजरात प्रायद्वीप, भड़ीच तथा सूरत के जिले सम्मिलित थे। पाँचवी 
शताब्दी में वल्लभी की नीव मैत्रको ने डाली थी। इस राज्य के अंतर्गत मूलत. पूर्वी 
काठियावाड़ आता था । वहल्‍लभी नगर अब वालाघाट गाँव बन गया है । इसका प्रथम राजा द्रोण- 
सिंह था, जिसने महाराज की पदवी घारण करके छठी शताब्दी के प्रारम्भ मे शासव किया | इस 
राजवंश की एक णाखा मोला-पो अर्थात्‌ परिचिमी मालवा में स्थापित हुई । राजा शीलादित्य, 
धर्मादित्य इसी शाखा का था, जिसने सातवी शताब्दी के प्रथम दशक में शासन किया । शीज़ादित्य 
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के भतीजे ध्रुवसेन (जो श्रुवभट भी कहलाता था) के शासनकाल में दोनों शाखाएँ संयुक्त हो गयीं । 
छ्रुवसेन का विवाह हरवर्धन की पुत्री से हुआ था । 

हर्षवर्धन की मृत्यु के उपरान्त वल्लभी राज्य उत्तरोत्तर शक्तिशाली होता गया, किन्तु 
७७० ई० में भरवों ने उसे ध्वस्त कर डाला | वललभी नगर धन-धान्य से सुसम्पन्न था और वहाँ 
अनेक ख्याति प्राप्त वौद्ध आचार्य रहते थे । यह विद्या का महान्‌ केन्द्र था और सातवी शताब्दी मे 
नालन्दा के समान प्रसिद्ध था | दूर-दूर से विद्यार्थी वरिद्याध्यवन के लिये यहाँ आते थे । चीनी यात्री 
ह्ेन-साग भी यहाँ आया था । 

(८२) विदिशा--विदिशा के कई नाम मिलते है जो वेदिस,” 'वैदिश” या 'वैदश' आदि है। 
भिलसा से ३ किलोमीटर पर मध्यप्रदेश मे वेतवा तथा वेस नदी के काँठे मे बेसनगर का विदिशा 
प्राचीन नाम है। यह पूर्वी मालवा की राजधानी था। कालीदास ने 'मेघदुत' में इस नगर का 
बड़ा ही सुन्दर वर्णन किया है। गरुड़पुराण में इस नगर को धन-सम्पदा से परिपूर्ण कहा गया 
है । पाटलिपुत्र से कौशाम्बी होते हुए जो मार्ग उज्जयिनी को जाता था वह विदिशा में से गरुजरता 
था। बाण की कादम्बरी के अनुसार शुद्रक नामक राजा विदिशा पर शासन करता था। अशोक 
के समय में यह बौद्ध धर्म तया आगे चल वर वैष्णव धर्म का प्रमुख केन्द्र था। यह नगर हाथी 
दाँत की कलात्मक वस्तुएँ बनाने के लिये प्रख्यात था। जातकों के अनुमार यह ती&ण-घार वाली 
तलवारे बनाने के लिये भी प्रसिद्ध था। विद्विशा में अनेक स्तूप भी थे । शुर्गों के समय मे इस 
नगर के राजनैतिक महत्व मे वृद्धि हुई थी। उनके उपरान्त यह नाग शासकों के अधीन हो गया । 
भरहुत अभिलेखानुसार विदिशा निवासी बडे दानी थे । (विस्तृत विवरण के लिये वेसनयर भी 
देखिये ।) 

(८३) वाराणसी--यह गंगा के उत्तरी तट पर उसकी दो सहायक नदियों, वरुणा और 
अस्सी के बीच में स्थित है। इसका सर्वप्रथम उल्लेख अथववचेद में काणी राज्य की राजधानी के 
रूप मे हुआ है। सामान्यत., इसे काशी के ही नाम से पुकारते है | अति प्राचीनकाल से हिन्दुओ की 
सात पवितन्न नगरियों मे से एक के नाम से इसकी प्रसिद्धि रही है। काशी का राज्य कालातर मे 
कोशल के बड़े राज्य में विलीन हो गया किन्तु काशी अथवा वाराणसी चगर भारतीय इतिहास मे, 
पवित्र नगरी तथा प्रमुख विद्या-केन्द्र के रूप मे सदा ही फलता-फूलता रहा । गौतम बुद्ध के समय 
वाराणसी धर्म, संस्कृति और ज्ञान का इतना मवत्वपूर्ण केन्द्र था कि बुद्ध ने अपना प्रसिद्ध प्रथम 
धर्मोपदेश धर्मचक्र-प्रवर्तत यहाँ ही किया था। जैन भी इसे विद्या का महत्वपूर्ण केन्द्र मानते हैं 
और यह दावा करते है कि उनके धर्मप्रव्तंक स्वामी पार्श्वताथ वाराणसी के ही एक राजकुमार 
थे। मध्यकाल के प्रारम्भ मे वाराणसी कन्नौज के गहड़वाल राजाओो की अधीनता मे था। 

तीर्थ-केन्द्र के रूप में वाराणसी का मुख्य आकर्षण विश्वनाथ (शिव) मन्दिर है। यह ज्ञात 
नही है कि सर्वप्रथम इस देव मन्दिर की स्थापत्रा किसने की और मूल मन्दिर कैसा था। सम्भवतः 

प्राचीन देवस्थान विश्वेश्वर मन्दिर के पिछवाड़े था । बाद में स्थापित मुख्य मन्दिर को १६६७६ ई० 
से औरंगजेब ने ढहा दिया और उसके स्थान पर नष्ट हुए मन्दिर के मलवे से एक मस्जिद 
बनवायी । आधुनिक मन्दिर का निर्माण अहल्याबाई होल्कर के प्रयास से बाद में हुआ | वाराणसी 
न केवल विद्या-केन्द्र है वरनु भौद्योगिक केन्द्र भी है। इसके सूती वस्त्र अपनी उत्कृष्टता के लिए 
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कौटिल्य अर्थगास्त्र के काल मे भी प्रसिद्ध थे। वाराणसी आज भी रेश्लमी, जरी, धातु के काम तथा 
सूती बच्चों के लिए प्रसिद्ध हैं। (विस्तृत विवरण के लिये काशी देखिये ।) 

(८४) वैशाली-वैशाली के समीकरण के विपय मे मतभेद है। होये महोदय ने इसे छपरा के 
वेरन्द' नामक स्थान से समीकृत किया है । करनिघम महोदय का विश्वास है कि वैशाली का नगर 
विहार राज्य के मुजफ्फरपुर जिले में आधुनिक वसाढ में स्थित या समस्त साक्ष्यों के निरूपण 
द्वारा यह निष्कर्ष निकलता है कि वैशाली का वसाढ़ के साथ समीकरण ही अधिक तर्क संगत है । 
वैशाली प्राचीन काल मे भारत का बड़ा ही वैभवणशाली और प्रसिद्ध नगर था। रामायण के बनु- 
सार अलम्बुपा नामक अप्सरा के गर्भ से उत्पन्न, इक्वाकु नामक नरेश के पुत्र विशाल ने विशाला 
(वैशाली) की स्थापना की थी । वालकाण्ड रामायण में उल्लेख है कि भगवान राम ने मिथिला 
जाते समय गंगा के उत्तरी तठ पर खडे हो कर दूर से वैशाली नगर को देखा था । छठी शताब्दी 
ई० पृ० मे स्थित गणराज्यो मे वैशाली प्रमुख गणराज्य या । यह लिच्छवियों की राजधानी था । 
ललितविस्तार मे वैश्ाली को महानगर कहा गया है | महात्मा बुद्ध को इस नगर से विशेष लगाव 
था। इस नगर की निवासिनी आम्रपाली (जो वैशाली की नगर वध्ु थी) ने महात्मा बुद्ध से 
प्रवज्या ली थी । मगध नरेश अजातमत्रु ने वैज्ञाली गणराज्य में भेद नीति का प्रयोग करके, उसकी 
सत्ता का हतत किया और उसे मगध राज्य मे सम्मिलित कर लिया । यहाँ के नागरिक सुसभ्य, 
सुशिक्षित, सुसस्क्ृत, तथा शिष्टाचारी थे । वैशाली पर नन्‍्दों, मौयों तथा जुंगवंशी आासको का भी 
बाधिपत्य रहा । गुप्त काल में वैशाली तीरमुक्ति (विहार प्रान्त) की राजधानी था। फाह्मान ने 
वैशाली के तीन स्तुपो तथा आम्रपाली द्वारा बनवाये गये विहार का उल्लेख किया है। सातवी शत्ती 
में युवान-च्वांग भी वैशाली आया था। उसने इस नगर की वड़ी प्रशंसा की है। जैन धर्म के 
प्रवर्तक महावीर स्वामी ने इसी नगर में जन्म लिया था । 

(८५) बरन्दावत--भगवान कृष्ण की लीलाओ की रंगभूमि वृन्दावन मथुरा के उत्तर मे ६ 
“किलो मीटर दूर पर स्थित है । यहाँ पर वृन्दा (जो राधा के सोलह नामों में से एक है) ने तप 
किया और अपना भौतिक शरीर त्यागा था । यहाँ की देवी राधा है । केक्षी राक्षस वृन्दावन में ही 
मारा गया था । हरिवंश मे वृन्दावन का वर्णन यमुना तट पर स्थित एक रमणीक वन के रूप में 
किया गया है । 

(५६) श्रावस्ती--कोसल जनपद के प्रमुख नगर श्रावस्ती का आधुनिक समानार्थंक सहेठ- 
महेठ है | यह उत्तर प्रदेश मे गोंडा और वहराइंच जिलों की सीमा पर स्थित है । बुद्ध घोष के 
अनुसार सवत्थ नामक ऋषि का आवास स्थाव होने के कारण इसे सावत्यी कहा जाता था। 
विष्णु पुराण के अनुसार इस नगर का निर्माण राजा खावस्त या श्रावस्तक द्वारा कराया गया था। 

(८७) साँचो--साँची मध्य प्रदेश की राजधानी भोपाल से ३२ किलोमीटर दूर पूर्वोत्तर 
में स्थित है । इसका प्राचीन नाम काकनाद था । यह वोद्ध धर्म का केन्द्र था। आज भी यह प्राचीन 
बोद्ध स्तूपो के लिये प्रसिद्ध है । 

(८८) साकेत-टालमी ने इसे सागेद कहा है | पाणिनि ने दृष्टान्त देते हुए कहा है, यह मार्ग 
साकेत को जाता है, तथा 'यवन ने साकेत पर घेरा डाल दिया ।/ फाह्यान ने इसे 'शा-ची” तथा 
युवान च्वांग ने 'विसाख' कहा है। अभिधानचितामणि मे साकेत, कोसल तथा अयोध्या को एक 
माना गया है । रिंजडेविड्स महोदय इसे अयोध्या से भिन्न मानते हैं। साकेत उत्तर कोशल की 
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राजधानी होने के साथ ही साथ कोशल जनपद का महत्वपूर्ण नगर था | जातको में भी साकेत को 
महत्वपूर्ण नगर कहा गया हैं। विनयपिटक के अनुसार साकेत से श्रावस्ती जाने वाले मार्ग पर 
दस्यु रहते थे । 

(८६) सारनाथ--यह वाराणसी से लगभग ११ किलोमीटर दूर स्थित है । इसका प्राचीन 
नाम इसिपतनमिगदाय (ऋषिपत्तन मृगदाव) है । यहाँ पर महात्मा वुद्ध ने धर्म चक्र प्रवर्तन' किया 
था । अशोक ने इसी स्थान पर स्मारक स्वरूप भव्य प्रस्तर स्तम्भ की स्थापता की थी । इसका 
शीर्ष सिंह भारत का राज चिन्ह है । युवान-च्वांग ने यहाँ पर १५०० वीद्ध भिक्षुओं को हीनयान 
सम्प्रदाय के मत का अध्ययन करते हुये पाया था | सारनाथ में अनेक वौद्ध विहारों तथा स्तूपों के 
ध्व॑सावशेप हैं । 

(६०) शाकल---इस नगर की आधुनिक स्थालकोट से समीक्ृत क्रिया जाता है । वौद्ध ग्रथों 
में शाकल को 'सागल' तथा यूत्तानी लेखों मे 'संगल' कहा गया है। एरियन, कटियस तथा डिओ- 
डोरस के अनुसार यहाँ पर कठ जाति ने सिकन्दर के आक्रमण का सामना किया था । मिलिन्दपन्हो 
में इसे 'योनकान नगरम्‌” कहा गया है । यहाँ पर यवन्त नरेश मिनेण्डर (मिलिन्द) की राजधानी 
थी । 'मिलिन्दपन्हो' के उल्लेखानुसार इस नगर में विस्तृत तथा सुन्दर राज-मार्ग, चौराहे, जल 
निकास के लिये नालियाँ तथा सहस्रो पक्तिवद्ध उत्तुगं प्रासाद आदि थे। युवान-च्वाय के आगमन 
के समय यह नगर ध्वस्त हो चुका था | फिर भी वहाँ पर एक मठ था जिसमे हीनयान मतानुयायी 
रहते थे । 

(६१) हस्तिनापुर--यह उत्तर प्रदेश के मेरठ जिले मे गंगा तट पर स्थित था। इसे मेरठ 
जिले की तहसील मवाना के मेराट नामक प्राचीन ग्राम से भी समीक्षत किया जाता है। पणिनि ने 
इसे हास्तिनापुर' कहा है। महाभारत के अनुसार हस्तिन वामक व्यक्ति ने इस नगर की नीत्र डाली 
थी | यह कौरवों की राजधानी थी । वाद में अजु न का प्रपीत्र परीक्षित हस्तिनापुर का शासक 
हुआ । भागवतपुराण में इस नगर का नाम “गजा । प्रथम तीर्थंकर ऋपषभदेव को हस्तिना- 
पुर निवासी कहा गया है । महाभारत के अनुसार यह बहुत ही सुरक्षित नगर था तथा इसके 
गोपुर बहुत ऊंचे थे । ललितविस्तर में इसे महानगर कहा गया है । पुराणों के अनुसार अधिसीम 
कृष्ण के पुत्र निचक्षु के शासवकाल मे यह गया की वाढ़ से नष्ट हो गया और तब निचनक्षु ने 
कौशाम्बी को राजधानी बनाया । हस्तिनापुर से उत्खनन द्वारा पर्याप्त सामग्री मिली हैं जो इस 
तथ्य की पुष्ठि करती है कि कौशाम्वी और हस्तिनापुर में काफी साम्य था। 
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यचपि भारत देश का स्मरण करते समय हमारे मन मस्तिष्क में सम्पुर्ण उत्तरी तथा 
दक्षिणी एवं पूर्वी तथा पश्चिमी भारत का चित्र उभरता है तथापि इस देश की भोगोलिक रचना 
में प्राचीन काल में उत्तरी भारत को दक्षिणी भारत से इतना पृथक किया हुआ था कि इन दोनों 
प्रदेशों की सांस्कृतिक गतिविधियाँ, लगभग मलग-धलग रही । बहुत समय तक दक्षिणी भारत का 
सांस्कृतिक विकास स्वतन्द्र रूप से होता रहा तथा उसका उत्तरी भारत से बहुत ही कम, सम्पर्क 
रहा । राजनैतिक दृष्टि से दक्षिणी भारत के भी दो भाग बने रहे--दक्षिणापथ और सुद्रर दक्षिण । 
कृष्णानदी के उत्तर के प्रदेश को दक्षिणापथ कहा जाता है । इस प्रदेश में चालुक््यों तया राष्ट्रकूटों 
ने शक्तिशाली राज्यो की स्थापना की । सुदूर दक्षिण में पाण्व्य, चेर, पलल्‍लव आदि अपनी प्रथक 
तथा स्वतन्त्र सत्ता बनाये रहे । प्राचीन काल में सुदूर दक्षिण का उत्तरी भारत से तो बहुत ही कम 
सम्बन्ध रहा । दक्षिणी भारत में द्रविड़ जात्ति बहुसंड्यक रही है तथा इनकी प्रमुख भाषायें तैलगु, 
तामिल, कन्नड़ तथा मलयालम हैं | इन भाषाओं का प्रयोग करने वालो को द्रविड़ जाति का माना 
जाता है। द्रविड जाति में तामिल भाषाभाषी बहुसंख्यक रहे हैं तथा उन्‍होंने जिस संस्कृति का 
विकास किया उसे तामिल संस्क्ृति की संज्ञा से विभुषित किया जाता हैं। यद्यपि द्रविड़ संस्कृति 
का इतिहास बहुत प्राचीन है तथापि वह तामिल साहित्य, जो हमे प्राप्त हो सका है, मौये युग के 
लगभग का है । तामिल साहित्य का सर्वग्रसिद्ध ग्रन्य, विरुवल्लुवर रचित 'कुरल” है । लगभग दो 
सो ई० प० में रचित इस ग्रन्थ का महत्व कोटिल्य के अर्थशास्त्र से कम नही है। तामिल साहित्य 
के अन्य ग्रन्थों में 'पत्युपातु', 'एत्तुथोकई तथा 'पडिनेन्किल्कतक्कू' विशेष उल्लेखनीय हैं4 इस 
काल में अनेक तामिल महाकाव्यो की भी रचना हुईं थी । इनमें 'शिल्पाधिकारम,” “नणिमेखलाई,' 
जीवकचिन्तामणि,' 'वलयपति' तथा “कुण्डल केशी” प्रमुख हैं। उपरोक्त तामिल साहित्य तथा पुरा- 
तात्विक सामग्री आदि द्वारा तामिल संस्कृति के विषय में पर्याप्त जानकारी उपलब्ध होती है। इस 
सामग्री के आधार पर तामिल संस्कृति की रूपरेखा निर्धारित की जा सकती है। कु 


सामाजिक जीवन के 


तामिल प्रदेश के निवासियों को उत्तरी भारत की वर्ण व्यवस्था का परिचय चाद से प्राप्त 
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हुआ । इसके पूर्व का तामिल सामाजिक संगठन का आधार कार्य कुशलता तथा कर्म था। कृषक, 
आखेटक, उद्यम करने वालो के अतिरिक्त मछुवारों का वर्ग प्रमुख था । सागरत्तटीय प्रदेश होने के 
कारण मछुआरो की संख्या पर्याप्त थी परन्तु उन्हें समाज मे निम्नतम स्थान प्राप्त था। कृपक 
काफी सम्माननीय थे तथा वे धर्म कर्म भी करते थे | आसेटक आखेठ करने के साथ-साथ सैनिक 
कार्य भी करते थे | उत्तरी भारतीय वर्ण व्यवस्था से परिचित होने के उपरान्त, तामिल प्रदेश में 
भी वर्ण व्यवस्था को मान्यता प्राप्त हो गई तथा यहां पर ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य और शाद्र के 
समानान्तर वर्ण बन गये । उत्तरी भारत की भाँति यहाँ पर ब्राह्मण वर्ण ने सर्वोपरि स्थान प्राप्त 
कर लिया । त्तामिल प्रदेश में क्षत्रिय तथा वैश्य वर्ण का अभाव सा बना रहा। तामिल निवाधियों 
का मुख्य आहार चावल था । वे मांस का भी प्रयोग करते थे । यहाँ पर मदिरा पान भी प्रचलित 
था। समृद्ध तथा विलासी व्यक्ति रोम और यूनान से आयातित मदिरा पीते थे । तामिल भ्रदेश में 
अधिक शीत नही पड़ता था अतः यहाँ के सामान्य लोग सूती वस्त्रों का तथा धनी वर्ग के व्यक्ति 
बहुमूल्य रेशमी वस्त्रों को धारण करते थे | धोती तथा पगड़ी प्रमुख वस्त्र प्रकार थे। स्त्रियों के 
सबसे प्रिय आभूषण नाक की लौग, चूड़ियाँ, हार तथा भुजबन्ध थे । पुरुष प्रायः गले मे हार धारण 
करते थे । तामिल स्त्रियों को विवाह में स्वेच्छा प्राप्त थी । स्रियों को समाज मे पर्याप्त सम्मान 
प्राप्त था । यहाँ पर मातृसत्तात्मक परिवार प्रणाली भी प्रचलित थी । विकद रक्त सम्बन्धी से भी 
विवाह की अनुमति थी ! बहु विवाह की प्रथा थी । 


आध्िक दशा 


खेती, पशुपालन तथा मत्स्यपालन प्रमुख व्यवसाय थे। बहुसंख्यक लोग ग्रामनिवासी थे। 
वस्त्र व्यवसाय की अवस्था बड़ी उन्‍्तत थी। मलमल के बने वस्त्र विदेशों तक मे प्रख्यात थे। मदुरा 
से बहुसंस्यक रोमन सिक्‍को की प्राप्ति से यह संकेत मिलता है कि यहाँ से भारी मात्रा में व्यापारिक 
सामग्री निर्यात की जाती थी । व्यापार के लिये स्थल मार्गों का प्रयोग तो होता ही था, साथ ही 
सामुद्रिक मार्ग के लिये भी विशेष प्रबन्ध था। व्यापारी बड़े-बड़े जल पोतो मे सामग्री भर कर 
विदेश ले जाते थे । दक्षिण पूर्वी एशिया के द्वीपो तथा राज्यों पर भारत का व्यापारिक अ्रभुत्व 
था। इस प्रकार के व्यापार ने भारतीय संस्कृति के विस्तार मे भी बडा योग दिया । कुल मिला- 
कर यह कहा जा सकता है कि आन्तरिक तथा वाह्म व्यापार काफी उन्नतावस्था में था! अनेक 
व्यवसाय प्रचलित थे तथा कुशल कारीगर समाज की आवश्यकता परूति के साथ-साथ आध्थिक 
समृद्धता भी प्राप्त कर रहे थे । 


धार्मिक जीवन 


यद्यपि तामिल प्रदेश में वैदिक धर्म का बड़ा प्रसार था तथापि इतिहासकारों का मत है 
कि वैदिक धर्म के तामिल प्रदेश मे आगमन से पूर्व यहाँ पर बहुदेववाद का विशेष भ्रचलन था। 
इस काल की धामिक मान्यताएँ लगभग सिन्धुघादी के धामिक विश्वासों के समान थी। प्राचीन 
तामिल जन शिवोपासना में अधिक विश्वास रखते थे । जब वैदिक घ॒र्मे का प्रसार हुआ तो भी 
तामिल प्रदेश में शिवोपासना फा प्राबल्य रहा । विद्वानों का अभिमत है कि आर्यों में शिवोपासना 
का प्रचलन तामिल प्रभाव के कारण हुआ । इसी प्रकार फातिकेय तथा गणेश पूजा को आर्यों ने 
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तामिलों से ही ग्रहण क्रिया था । तामिल धाभिक क्षेत्र सहिष्णु थे तथा उनके घामिक विश्वासों, 
पद्धतियों तथा मान्यताओं का स्वरूप वैदिक धर्म के समाव जटिल या कर्मकाण्डी नही था । तामिल 
प्रदेश में वैदिक घर्मं के साथ-साथ बौद्ध तथा जैन धर्म का प्रसार हुआ । जैन आचार्य भद्रवाहु ने 
दक्षिण भारत में जैन धर्म का बड़ा प्रचार किया । अशोक ने यहाँ पर वौद्ध धर्म का प्रचार 
करवाया । कॉजीवरम बौद्ध धर्म का प्रवल केन्द्र था। ह्वेनसांग के अनुसार यहाँ पर एक सौ बौद्ध 
मठ तथा ६०,००० बौद्ध भिक्षु थे। भारतीय इतिहास का मध्यकाल भाने तक तामिल प्रदेश में 
हिन्दू धर्म को प्रमुख स्थान प्राप्त था। जैन धर्म के भी पर्याप्त अनुयायी थे परन्तु बौद्ध धर्म का 
कोई विशेष प्रसार नही था । 
साहित्य 

प्राचीन तामिल साहित्य का सर्वश्रेष्ठ ग्रन्थ तिस्वल्लुवर रचित 'कुरल' है। १२३ परिच्छेद 
वाले इस ग्रत्थ में धर्म, अर्थ, काम गौर मोक्ष सम्बन्धी विषयों का वर्णन है। इस ग्रन्थ का अनुवाद 
अनेक भारतीय तथा विदेशी भाषाओं में किया गया है । तामिल साहित्य का विकास 'संगम' नाम 
से प्रसिद्ध शिक्षा केन्द्रों मे हुआ। तामिल अनुश्रुति के अनुसार प्राचीन समय में तीन संगम थे । 
इनमें से प्रथम दो के विषय में कोई जानकारी प्राप्त नही हुई है। तीसरा संगम मदुरा में था । 
इसका काल ५०० ई० पू० से ५०० ई० माना जाता है। 'संग्रम' को पाण्ड्य नरेशों का संरक्षण 
प्राप्त था। 'संगम' द्वारा मान्यता प्राप्त रचना को ही साहित्यिक स्थान प्राप्त होता था । 'संग्रम' 
साहित्य के प्रमुख ग्रन्थ पत्युपात्तु, एत्तुमोकई, पडिनेन्किस्कवक्क्ु, मणिमेखलाई, जीवक चिन्तामणि, 
वलयपति तथा कुण्हेलकेशी आदि हैं । 


कला 


संगम साहित्य के अनुशीलन से विदित होता है कि तामिल प्रदेश में वास्तुकला का विकाप्त 
बहुत पहले हो चुका था। बड़े नगरों मे कई मंजिलो के घर होते थे । नग्ररों के चारों ओर बनी 
ऊँची दीवारो में नगर प्रवेश के लिये द्वारो का निर्माण किया जाता था। इन्हे गोपुरम” कहते थे । 
मदुरा नगर का गोपुरम” इतना चौड़ा था कि उसमें तीन हाथी एक साथ प्रवेश कर सकते ये । 
वैदिक, जैन तथा बौद्ध धर्म का प्रसार होने पर यहाँ पर बनेक स्तूपों, चैत्यो, ग्रुफाओं तथा विहारो 
का निर्माण हुआ । चैत्य तथा विहारो की ईटो द्वारा तथा पहाड़ काठ कर भी बनाया जाता था । 
तामिल साहित्य से विदित होता है कि प्रारम्भ मे यहाँ पर लकड़ी, मिट्टी, चूने तथा हाथी दाँत की 
भूतियाँ बनाई जाती थी । मूर्तिकला के ये उदाहरण मन्दिरों में प्राप्त हुये है | देवी देवताओं की 
मृर्तियाँ बताने में उनके रूप, वेशभूषा तथा मुद्रा अंकन करने के लिये नियम नियत थे। पाषाण 
मृतियाँ पहाड़ काट कर भी वनाई जाती थी । बनेक मूर्तियों मे सथुरा, कुषाण तथा गुप्त शैली का 
प्रभाव भी दृष्टिगोचर होता है। तामिल मूर्तिकार की कला में अंगविन्यास, छवि चित्रण की सुक्ष्मता 
तथा चित्र सामंजल्‍्ष्य का अदभुत समन्वय देखने को मिलता है । डा० कुप्रारस्वामी के अनुसार यहां 
की मूतिकला “भारत को सूक्ष्ततम तथा सरसतम कला थी । यद्यपि संगम साहित्य में चित्रकला 
के अनेक प्रतंग हैं तवापि दुर्भाग्यवश हमे इसका कोई उदाहरण प्राप्त नहीं हो सका है। फिर भी 
अजन्ता को भरुफा संख्या नौ और दस में इस काल की चित्रकला के कतिपय चित्र उपलब्ध हुये 
हैं । हनके आधार पर यह कहा जा सकता है कि तामिल चित्रकार ने अपलह चित्रकला मे कल्पना 
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आदर्श तथा स्वाभाविकता आदि गुणों का समन्वय किया हुआ था। दक्षिण में “पंललव-चोल 
कला' नामक नवीन शैली का भी जन्म हुआ । इस शैली के प्रयोग द्वारा जिन मन्दिरों तथा 
प्रतिमाओं का निर्माण हुआ, उनको आज भी कलाविदों की प्रशंसा प्राप्त है। 


तामिल तथा आये संस्कृतियों का सम्बन्ध 


एक लम्बे समय तक, भौगोलिक परिस्थितियों के कारणवश पृथक रहने के पश्चात जब 
तामिल और आय संस्कृतियो ने एक दूसरे को गले लगाया, तो भारतीय संस्कृति को अमेक नवीन 
उपलब्धियों की प्राप्ति हुईं। अवेक जनश्रुतियों से विद्दित होता है कि दक्षिण प्रदेश में आय संस्कृति 
की निधि को लेकर अगस्त्य ऋषि जाये थे । अगस्त्य ऋषि का समय उत्तर बैदिक युग के लगभग 
माना जाता है। 'रामायण' महाकाव्य से विदित होता है कि भगवान राम इस प्रदेश में आये थे । 
अग्रस्त्य ऋषि तथा अन्य अनेक वैदिक ऋषि मुनियों के प्रयत्वों के फलस्वरूप लगभग ४०० वर्ष ई० 
पू० में आये संस्कृति ने तामिल प्रदेश मे भली-भाँति प्रवेश कर लिया था। इस समय तक बौद्ध तथा 
जैस धर्म भी यहाँ पर अपना विस्तार कर रहे थे। प्राचीव समय में काँची को ब्राह्मणों का नगर कहा 
जाता था । साहित्य के 'सगम' क्षेत्र मदुरा में ब्राह्मण, जैनियो तथा वौद्धी का प्रभाव होने के कई 
प्रमाग मिलते है। पललवकाल के आगमन तक तो काँची में संस्कृत विश्वविद्यातय की भी 
'स्थापना हो चुकी थी । इस समस्त प्रमाणो के आधार पर हम यह॒निष्कर्प निकाल सकते हैं कि 
तामिल प्रदेश में आये संस्कृति ने काफी विस्तार कर लिया था । 
प्रारम्भ में आय॑ संस्क्ृति ने तामिल प्रदेश में शस्र बल के आधार पर प्रवेश नही किया 
था । परन्तु बाद मे मौ्यों तथा गुप्तो ने अपनी राजनैतिक महत्वाकाँक्षा के परिणाम स्वरूप इस 
क्षेत्र की ओर सैनिक प्रयाण किया था। यद्यपि मोर्य मधिक समय तक इस क्षेत्र में अपना प्रभाव 
नही रख पाये तथापि उनका राजनैतिक प्रभ्नाव अवश्य ही बना रहा। आर्यो का तामिल प्रदेश से 
सम्बन्ध स्थापित होने पर यहाँ संस्कृत भाषा ने गहरा प्रभाव जमाया । यद्यपि तामिल वर्णमाला 
संस्कृत के समान नही है तथापि उप्तके उच्चारण मे संस्कृत का प्रभाव आज भी अनुभव किया जा 
'सकता है । इस प्रकार भार्यों ने त्तामिल भाषा पर विशेष प्रन्नाव डाला | जहाँ तक धार्मिक प्रभाव 
का प्रश्न है, हम कह सकते हैं कि इस क्षेत्र में आर्यो ने तामिल प्रभाव को शिवोपासना के रूप भ्रहण 
किया परन्तु स्वयं अपने धामिक विचारों द्वारा प्राचीन तामिल घामिक विश्वासों को ऊपर से नीचे 
तक अपने प्रभाव मे ले लिया। जबकि यह सत्य नही है तब भी प्रायः ऐसा प्रतीत होता है कि 
तामिल धर्म शुरू से वैदिक धर्म के समान रहा हो । अतः हम कह सकते हैं कि आर्य-तामिल संस्कृति 
के सम्मिलन द्वारा तामिलो पर आये घामिक विश्वासों का बड़ा गहरा प्रभाव पड़ा । धर्म के समान 
ही तामिल सामाजिक जीवन को भी भार्यों ने बहुत प्रभावित क्रिया। इसका उदाहरण वहां पर 
वर्ण व्यवस्था का प्रचलन होना है। धर्म और समाज की मान्यताओं के प्रभावान्तर्गत जा जाने के 
कारण शिक्षा, साहित्य और कला के सम्बन्धो मे भी काफी निकठता आ गई। परन्तु इन सांस्कृतिक 
प्रसंगो में आर्य तथा तामिलो ने एक दूसरे को सन्तुलित रूप से प्रभावित किया। 
भाये तथा तामिल संस्क्ृतियों के सम्मिलन मे समन्वयकारी प्रवृत्ति तथा सहिष्णुता के भाव 
बने रहे । मूल रूप से इन दोनो सास्क्ृतिक धाराओ ने प्रेमवश आलिगत किया । इस प्रसंग में इस 
बात को कोई विशेष महत्व नही दिया जाना चाहिये कि किसने किसको अधिक दिया या लिया । 


देक्षिण भारत की संस्केति // ६४४५ 


भारतीय संस्कृति की योगदान 
अनेक भौगोलिक बाधाओं के कारण प्राचीन दक्षिण भारत का इतिहास उत्तरी भारत के 
प्राचीन इतिहास से प्रायः अलग-पलग रहा है परन्तु सांस्कृतिक रूप से समस्त भारत एक ही सूत्र 
में बंधा रहा । यह बात अलग है कि स्थानीय परम्परानों तथा जीवन यापन के तरीकों में अन्तर 
होने के कारण उत्तरी तथा दक्षिणी भारत के लोग कुछ अलग-अलग से प्रतीत होते रहे हो, परन्तु 
इन दोनों का सांस्कृतिक प्रेम बढ़ा ही प्रगाढ़ वहा है। वैसे तो हमें भारत को उत्तर या दक्षिण 
और पूरब या पश्चिम के रूप मे नहीं देखता चाहिये । ऐसा करने से सम्पूर्ण भारत के प्रति दृष्ठि- 
कोण में कुछ विभेद सा एत्पन्न होने की आशंका रहेगी परन्तु फिर भी भारत के सांस्कृतिक रूप 
की विशिष्टताओं का सुक्ष्तम अध्ययन करने के लिये दक्षिण तथा उत्तर भारत को दी विभिन्न 
घारा मान कर ही उनकी सांस्कृतिक उपलब्धियों का पता लगाया जा सकता है । भारतीय संस्कृति 
को दक्षिण भारत की क्या देन है इसकी चर्चा निम्नलिखित रूप से की था सकती है :--- 


(१) विदेशों में भारतीय संस्कृति का प्रसार 


पूर्वी दीप समृह तथा एशिया के अन्य भागों में भारतीय संस्कृति के प्रसार का प्रमुख श्रेय 
दक्षिण भारतीय संस्कृति को प्राप्त है । बंगाल की खाड़ी के निकट स्थित दक्षिण पूर्वी द्वीप समूहों 
में सभ्यता का आगमन काफी बाद में हुआ । इस क्षेत्र मे चीन तथा भारत ने व्यापक रूप से प्रभाव 
बढ़ाया । चीन ने अपना प्रभाव बढ़ाने मे राजनैतिक शक्ति का प्रयोग किया परन्तु भारत ने अपनी 
संस्कृति के आधार पर प्रभाव स्थापित किया । दक्षिण भारत के व्यापारी काफी समय से इन क्षैत्रों 
में आया जाया करते थे । चील नरेशों ने इस क्षेत्र मे राजनीतिक तथा सांस्कृतिक प्रभाव बढ़ाया । 
राजेद्ध चोल ने तो अपनी सेना के साथ इस क्षत्र की पूरी परिक्रमा भी की | परन्तु वास्तविक रूप 
में दक्षिण भारत के नरेशों ते यहाँ पर अपना सास्क्ृतिक प्रसार ही किया। कम्भोज में पल्लव 
लिपि का बड़ा प्रसार हुआ । चम्पा के मन्दिरों तथा अन्य भवनों पर पल्‍लव कला का बड़ा प्रभाव 
पड़ा | जावा, सुमात्रा और मलाया द्वीप समूहों के शैलेद्धवंशी नरेशों ने दक्षिण भारत के साथ अति 
निकट सम्बन्ध स्थापित किये । सुमात्रा के असेक नरेशो के नामों से दक्षिण भारतीय नरेशों के 
नाम मिलते-जुलते हैं । यही नहीं, घर, साहित्य, कला तथा शिक्षा के क्षीत्र में भी इस क्षेत्र के लोगों 
ने भारतीय संस्कृति के अनेक तत्वो को यथावत्न ग्रहण किया । इस प्रकार हम यह निश्चय पूर्वक 
कह सकते हैं कि दक्षिण भारत ने भारतीय संस्कृति का विस्तार करने में अपुर्व योग दिया | 


(२) धार्मिक क्षेत्र मे योगदान 


भक्ति सम्प्रदाय--भागवत पुराण के गनुसार “भक्ति! का प्रादुर्भाव दक्षिणी भारत में था । 
दक्षिणी भारत में विष्णु की भक्ति करने वालों में आलवार सन्त प्रमुख थे । भालवार सन्तों के 
गीतों को आज भी वेदो के समान आदर प्राप्त है । शैव धर्म के भक्तो में नायन्मार सन्त प्रमुख थे । 
शैव और वैष्णव धर्म के इन सन्‍्तों ने भक्तिवाद को वड़ा प्रोत्साहन दिया। भक्ति सम्प्रदाय के 
धामिक साहित्य को आगम कहा जाता है। वक्षिण भारत मे भक्तिवाद का इतना अधिक प्रसार 
हुआ कि जैन और बौद्ध धर्म का प्रभाव घटने लगा । भक्तिवाद की मान्यता के अनुरूप दक्षिण 
भारत में अनेक विशाल तथा भव्य भत्दिरों का भी निर्माण हुआ । घतेक घिद्दानों का भत है कि 


६४६ एक प्राचीन भारतीय संस्कृति 


दक्षिणी भारत की भक्तिवादी मान्यता को उत्तरी भारत में बडा आदर मिल्रा तथा यहाँ पर 
भवितिवाद का प्रचलन हो गया । | 

शव-धर्म--तामिल साहित्य तथा मदुरा के संगम स्वीकृत साहित्य से पता चलता है कि 
दक्षिण भारत शैव धर्म का बड़ा ही सक्रिय केद्ध था। केवल साहित्य ही नहीं भपितु पुरातत्व 
विषयक अवशेष भी यह प्रमाणित करते है कि भगवान शिव दक्षिण भारत के मन, मस्तिष्क हृदय 
और कल्पना में निवास करते थे । पल्‍लव और चोल राजाओं ने शैव घमम को बहुत प्रोत्साहन दिया 
था। शैव सन्‍्तों को 'नायस्मार' कहा जाता था। पशुपति, कापालिक और लिगायत शैव धर्म के 
प्रमुख सम्प्रदाय ये । इस सन्दर्भ मे दक्षिण भारत के शैव धर्म का उत्तरी भारत पर प्रभाव साफ 
इृष्टिगोचर होता है । 

वेष्णव धर्म--गुप्तकालीन उत्तर भारत मे वैष्णव द्र्म का अति व्यापक प्रसार था। ठीक 
इसी समय मे दक्षिण भारत मे वैष्णव धर्म को बडी मान्यता प्राप्त हुई । वैष्णव धर्म के प्रसार मे 
दक्षिणी भारत के आलवार सन्‍्तो ने वडा योग दिया । ये सन्त वैष्णव धर्म के भक्ति सम्प्रदाय के 
रूप को अधिक मानते थे । इस प्रकार वैष्णव धर्म द्वारा उत्तरी तथा दक्षिणो भारत की संस्कृति ने 
एक दूसरे से मुक्त रूप मे प्रेम किया। 

जेन-ध्म--जैन-धर्म का जन्म यद्यपि उत्तरी भारत को ही माना जायेगा तथापि एस धर्म ने 
भोगोलिक सीमाओ को लाँघ कर दक्षिणी भारत के सुदूर प्रदेशों में प्रवेश किया। जैन धर्म के अनेक 
प्रमुख ग्रन्थ कन्नड़ भाषा में भी रचे गये थे | गंग, कदम्ब तथा चालुक्यों के समय मे दक्षिणी भारत 
में जैन धर्म ने काफी प्रसार कर लिया धा। सुदूर दक्षिण में जैन संघ को 'मूल सध” कहा जाता 
था। प्राय. ऐसा भी समय भाता रहा जबकि जैन धर्म उत्तरी भारत से अधिक दक्षिण भारत मे 
लोकप्रिय रहा । दक्षिण भारत तथा उत्तरी भारत की संस्कृतियों के संगम मे जैन धर्म ने बड़ा ही 
योग दिया । 
(३) दर्शन के क्षेत्र में योगदान 


भक्तिवाद के अतिशय प्रसार को काफी विरोध का भी सामना करना पड़ा । वैदिक कर्म- 
काण्ड के प्रयल समर्थंक कुमारिल भट्ट ने श्ोकवाधिक, तम्त्रवातिक आदि दार्शनिक ग्रन्थों की रचना 
की तथा अपने दार्शनिक सिद्धान्तो द्वारा भक्तिवाद का विरोध ही नही किया बल्कि अनेक नवीन 
दार्शनिक प्रणालियो को भी जन्म दिया । दर्शन क्षेत्र में दक्षिण भारत की महान उपलब्धि शंकरा- 
चार्य का अद्गैतवादी दर्शन है । कुमारिल भट्ट तथा शंफराचार्य द्वारा प्रतिपादित दार्शनिक सिद्धान्तों 
ने वैचारिक हलचल मचा दी तथा इसके परिणामस्वरूप दक्षिण भारत में यमुनाचायं तथा रामा- 
नुजाचार्य जैसे प्रकाण्ड दार्शनिफ हुए। इसी प्रकार पदुदर्शनों की जो दार्शनिक परम्परा आज भी 
प्रचलित है उसके अनेक प्रतिपादक तथा मीमांसक दक्षिणी भारत मे ही उत्पन्न हुए । 


(४) साहित्यिक योगदान 

साहित्यिक क्षेत्र में दक्षिण भारत ने भारतीय संस्कृति को पर्याप्त रूप से धनी बनाया है । 
दक्षिणी भारत मे चोल काल को साहित्य का स्वर्णयुग माना जाता है। इस समय में कवि कम्बन 
ने 'रामावतारम!, पुगलेन्दि ने 'तलवेम्ब” जयस्गोन्दार ने 'कलिगत्तृपणि', सेविकलर ने “परिया- 
-पुराणम' आदि साहित्यिक ग्रन्थों की रचना की | पल्‍लव काल में काँची विश्वविद्यालय साहित्य 


दक्षिण भारत की संस्कृति /£/ ६३४७ 


व शिक्षा का प्रख्यात केन्ध था । 'स्याय भाष्य' का लेखक वात्स्यायन तथा सम्भवतः दिगताथ काँची 
विश्वविद्यालय से सम्बन्धित थे । स्वयं पललव भरेशो को साहित्य तथा विद्या से तरड़ा लगाव था 
पल्‍लव नरेश महेन्द्रवर्मेत प्रथम ने हास्यरस के ग्रन्थ 'मत्तविलास प्रहसन' की रचता की। दन्डित 
नामक प्रसिद्ध विद्वान तथा साहित्यकार पल्‍लव नरेश नरसिहवर्मम की सभा में रहता था। एक 
धारणा के अनुसार 'किरातार्जुनीयम' के रचपिता भारत्रि को सिंह विष्णु का राज्याश्रय प्राप्त था। 
पललव-कालीन अनेक अभिलेखों में भी पताहित्यिकता का पुट है । तामिल साहित्य तो विशेष रूप से 
घनी था । रष्ट्रकूट नरेश अमोघवर्प उच्चकोटि का विद्वान था। उसे कन्नड भाषा के सर्वप्रथम 
काव्यशासत्र 'कविराज मार्ग! की रचना का श्रेय प्राप्त है। इसी समय में जिनसेन ने 'हरिवंश' तथा 
पार्श्वास्युदय,' शकठायन ने 'अमोघवुत्ति,' हलायुध ने 'कविरहस्य, पम्पा ने आदि पुराण तथा 
“विक्रमार्जुन विजय! एवं पोजन्ना ने शान्ति पुराण” की रचना की । राष्ट्रकूटो के समय में कन्नड़ 
तथा संस्कृत भाषा की समान प्रगति हुई । 


दक्षिण भारत की उपरोक्‍त साहित्यिक निधियों तथा उपलब्धियों ने दक्षिणी भारत के 
साहित्य को प्रभावशाली बना दिया तथा इसने अनेक अप्रत्यक्ष रूपों में सम्पूर्ण भारत की अन्य 
साहित्यिक गतिविधियो को प्रोत्साहन दिया। इतने प्राचीन काल में संगम” जैस्ती साहित्यिक सस्या 
का होना दक्षिण भारतीयों की साहित्यिक परिष्कृति का परिचायक है । 


कला-क्षेत्र में योगदान 


दक्षिणी भारत विभिन्‍न कलाओ का बड़ा ही सक्रिय केन्द्र था। इसका पहला प्रमुख कारण 
शायद यह भी था कि यहाँ पर विदेशी आक्रमणो का क्रम लगभग नगण्य रहा । दूसरे, यहाँ के 
सभी राजवंश कला प्रेमी भी प्रतीत होते है । इन दोनो प्रकरणो से प्रोत्साहन तथा सरक्षण प्राप्त 
करके, दक्षिण भारतीय कला मे रूप-माघधुर्य तथा कला-वैविध्य के दर्शन होते हैं । दक्षिण भारत ने 
मन्दिरों के निर्माण तथा मूर्तिकला के क्षेत्र मे अभूतपूर्व उन्‍्तति की । यहाँ पर विशाल गुहा मन्दिरों 
तथा विशाल एवं भव्य मूर्तियों का निर्माण हुआ । अपने रूप तथा अभिव्यक्ति में दक्षिणी भारतीय 
कला समस्त भारत की कला में अग्रणी है। दक्षिण भारत के मन्दिर मात्र उपासना के केन्द्र ही 
नही थे अपितु मानव जीवन की सम्पूर्ण सह्क्ृति के भी केन्द्र थे । यहाँ के मन्दिरों में सभाभवन, 
नाटक मंच तथा पाठशालाएँ भी हुआ करती श्री। कला और जीवन का यह समन्वय दक्षिणी 
भारत की कला को विशिष्टता तो प्रदान करता ही है साथ ही साथ यह उत्तरी भारत की कला 
का प्रेरणा स्नोत भी है| 


महत्वपूर्ण प्रत 


१. दक्षिण भारत की सांस्कृतिक विविधताओ का संक्षेप मे उल्लेख कीजिये । 

२. धर्म, साहित्य तथा कला के क्षेत्र में दक्षिणी भारत के योगदान का विवेचनात्मक 
उल्लेख कीजिये । हे 

३. भारतीय संस्कृति को दक्षिण भारत के सांस्कृतिक योगदान का महत्व स्पष्ट कीजिये । 


अननाननन कनममनान लव 


२६९४ (॥ प्राचीन भारतीय राज्यशात्र 


जैन विचारको के अनुसार मनुष्यों में पहले राज्य का अभाव था । तव किसी वस्तु की कमी 
नहीं थी । यह युग देर तक स्थिर नही रह सका। घीरे-घीरे पदार्थों की कमी होने लगी । इससे 
उनमें लोभ, मोह, काम, क्रोघ, मद ओर हप॑ उत्पन्त हुये । मनृष्यों का नैतिक तत्व हो जाने और 
धर्मं का लोप हो जाने से यह आवश्यकता प्रतीत हुई, कि राज्य द्वारा मनुष्यो मे मर्यादा और 
नियन्त्रण की स्थापना की जाये । तब स्वयं मनुष्यों ने राज्य की रचना की | राज्य की उत्पत्ति के 
सम्बन्ध में इसी प्रकार के विचार बोद्ध सहित्य में भी पाये जाते हैं। वोद्ध विचारकों के अनुसार 
पहले राज्य का अभाव था | जब लोगों मे लोभ और मोह उत्पन्त होने के कारण धम्म नष्ट हो गया, 
तो उन्हें राज्य के निर्माण की आवश्यकता अनुभव हुईं । इसके लिये वे एक स्थान पर एकत्र हुए 
और अपने मे जो सवसे अधिक योग्य, बलवान, बुद्धिमान, गौर सुन्दर व्यक्ति था, उसे उन्होंने राजा 
बनाया । सबने उसके साथ इस ढंग से समकोता किया--“अब से तुम उस व्यक्ति को दण्ड दिया 
करो जो दण्ड देने के योग्य हो, और उसे पुरस्कृत किया करो जो पुरस्कृत करने के योग्य हो | इसके 
बदले में हम तुम्हे अपने क्षेत्री की उपज का एक भाग प्रदान किया करेंगे 47” 


इस प्रकार प्राचोन भारत मे अनुवन्ध सिद्धान्त को जिस ढंग से प्रतिपादित किया गया है, 
उसमें निम्नलिखित विशेषताएँ थी :---(१) अराजक दशा में किसी भी व्यक्ति का जीवन सुरक्षित 
नही था । (२) इस दशा से परेशान होकर लोगों ने पहले परस्पर समझौता किया, कि जो कोई 
मनुष्य दूसरे की सम्पत्ति व स्वतन्त्रता में बाघा डालेगा, उसे वहिष्कृत कर दिया जायगा। (३) 
पर, सामाजिक शान्ति और व्यवस्था के लिए उन्होने केवल बहिष्कार के साधन को अपर्याप्त 
समभा, ओर ब्रह्मा के परामश के अनुसार मनु को अपना राजा व शासक बनाना निर्घारित किया । 
(४) प्रजा ने मनु से यह समझौता किया, कि वे उसे अपनी आमदनी का निश्चित भाग के रूप में या 
उसकी वृत्ति के रूप में प्रदान किया करेंगे और उसके आदेशों का पालन करेंगे । इसके बदले मे मनु 
उसकी रक्षा व पालन करेगा। 


(२) देवी उत्पत्ति का सिद्धान्त 


ऋग्वेद मे राजा को देव माना गया है ।* «यजुर्वेद में राजा को 'दिवः सुनु. कहा गया है 
तथा साथ हो इममे अनेक ऐसे प्रसंग है जिनके द्वारा राजा (राज्य) की दैवी उत्पत्ति के सिद्धान्त की 
स्थापना की गई है ।* मनुस्मृति के अनुसार संसार की रक्षा के लिए ईश्वर ने राजा का निर्माण 
इन्द्र, अग्नि, यम, सूर्य, वायु, वरुण, चन्द्र और कुबेर (देवताओ) से अंश लेकर किया । इसीलिए वह 
सबकी आँखो और मनों को सूर्य के समान अपने तेज से तप्त करता है, भौर पृथ्वी पर कोई भी 
व्यक्ति उसकी ओर भाँख उठा कर नही देख सकता | _राजा अपने प्रभाव के कारण ही स्वयं अग्नि, 
वायु, सूर्य, सोम (चस्रमा), कुबेर, वरुण गौर महेद्व होता है ।. यदि कोई बालक भी राजा हो, तो 
यह समझ कर उसका अपमान नही करना चाहिए कि वह तो अभी बालक ही है। राजा देखने 
में यद्यपि एक साधारण मनुष्य प्रतीत होता है, पर वास्तव में उसे एक महानु देवता समझना 
चाहिए ॥?? 

भत्त्यपुराण में भी यही सिद्धान्त प्रतिपादित है । इसमें लिखा है--“सब प्राणियों की रक्षा 


६. 
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के प्रयोजन से और न्यायपूव॑क दण्ड के प्रणयन के लिए देवताबो के अंश लेकर स्वयम्भू ने राजा की 
सृष्टि फी है ।/” 

महाभारत से भी राजा का दैवी होना सूचित होता है । शास्ति-पर्व में एक स्थान पर देवों 
ओर नरदेवों (राजाओ) को एकतुल्य कहा गया है। शान्तिपर्व के अनुसार सब देव लोग प्रजापति 
विष्णु की सेवा में उपस्थित हुए, ओर उन्होंने उनसे पूछा--मनुष्यो मे ऐसा कोन-सा व्यक्ति है, जो 
उनमे श्रेष्ठ स्थान प्राप्त करने के योग्य है। इस पर विष्णु ते एक मानस पुत्र उत्पन्न किया, जिसका 
नाम विरजस था। पर उसने मनुष्यों का राजा होना स्वीकार नहीं किया। तब उसका पुत्र 
कीतिमानु राजा बना, और फिर क्रमशः कर्दम, अनंग और अतिवल राजा बने । इस कथा क्के 
अनुसार भगवान्‌ विष्णु द्वारा मनुष्यो के राजा को निर्धारित किया जाना प्रमाणित होता है। 
महाभारत के हो अनुसार “राजा भी एक मनुष्य है” समभकर उसका अपमान नही करना चाहिये, 
क्योकि वह मनुष्य के रूप मे वस्तुतः एक “मद्रती देवता” ,.होता है। समय के अनुसार उसके पाँच 
रूप होते हैं, अग्नि, सूर्य, मृत्यु, कुबेर ओर यम । जब वह अपने महान्‌ तेज द्वारा पापी लोगो का 
दहन करता है तो वह अग्ति का रूप घारण करता है ।”! 


कौटिल्य ने भी अर्थशास्त्र भे राजा के दैवी होने के सिद्धान्त का प्रतिपादन किया है। उसने 
लिखा है कि “राजा इन्द्र ओर यम का स्थानीय होता है, कृपा ओर कोप उसमें प्रत्यक्ष रूप से होते 
हैं। जो कोई उसका अपमान करता है, उसे देवी दण्ड भी मिलता हे। इस कारण राजाओ का 
कभी अपमान नही करना चाहिये ।” 

इसमें सन्देह नही, कि भारत के प्राचीन साहित्य मे राजा के दैवी होने के सिद्धान्तो का] 
प्रतिपादन किया गया था। इस कारण भारत के प्राचीव राजा अपने को कभी इस ढंग से देवी नही 
समभते रहे, जैसे कि इंग्लैण्ड के स्टुअर्ट राजा समभते थे। प्राचीन भारत का दैवी सिद्धान्त इससे 
सर्वया भिन्न था। भारत में सृष्टि, ज्ञान आदि सभी का उद्गम ईश्वर द्वारा माना जाता था । 
जहाँ एक ओर “बालोपि नावमंतब्य/--झ्रादि कह क्र राजा के बालक होने पर भी देवत्व समभकर 
अपमान न करने का आदेश दिया गया, वहाँ पर यह भी कहा गया कि राजा अपने दैवी ग्रुणो का 
उत्तरोत्तर विकास करता हुमा प्रजा के हित मे ही शासत्र करेगा । राजा निरंकुश न होकर सर्वेथा 
दण्ड के अधीन भी था। भारतीय सिद्धान्त के अनुसार, जैसा कि मचु ने भी स्पष्ट शब्दों मे कहा, 
यदि राजा अपनी दैवी शक्ति की बाड़ में अत्याचारी का व्यवहार करता है तो उसे भी राजसिहासन 
से अलग कर देना चाहिये । भारतीय सिद्धान्त मे राजा को ईश्वर का प्रतिनिधि नहीं माना गया है 
भोर न उसके अत्याचारो को प्रति विद्रोह को ईश्वर के अति विद्रोह कहा गया है। राजा और दण्ड 
सृष्टि ईश्वर के द्वारा हुई मान कर राजा को दण्ड से श्रेष्ठ नही माना गया है ॥* 


(३) युद्ध द्वारा राज्य की उत्पत्ति 


ऐतरेय ब्राह्मण मे राज्य एवं राजा की उत्पत्ति के सम्बन्ध मे एक अन्य सिद्धान्त का प्रति- 
पादन किया गया है। इसके अनुसार युद्ध की आवश्यकता से विवश होकर राजा का प्रादर्भाव 
हुआ था । 'देवो भोर असुरों मे युद्ध हो रहा था। असुरों ने देवो को परास्त कर दिया। 


त्ज 





१. हिन्दू ज्यूडीशियल सिस्टम” पृष्ठ २२-२३ एस० वर्दाचारियर 


